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DEDICATION 
Homage to the Buddha, Dharma, and Sanghal 


<8@6152139@ 


Hee under the sacred Bodhi Tree, where Bhagavan Buddha 
Shakyamuni brought the blessings of Enlightenment into 
our world, the Mahasangha from eleven countries has 
assembled once again to recite the Tipitaka. The teachings 
we commemorate here were spoken to the Sangha at various 


places in India. They were affirmed by five hundred Arhats 


who assembled at the Satipattana cave in Rajgir a year after the 


Blessed One passed into Parinirvana. Led by Mahakassapa, 
Ananda, and Upali, the noble Arhats, empowered with 
full recall of all they had heard, recited the teachings and 


confirmed them as the true words o£ the Tathagata. 


Since this first great council, the Sangha has kept alive the 
memory of the Buddhas presence and faithfully transmitted 
the Four Noble Truths and the Eightfold Path in all directions. 
From their dedication, four major traditions took form and 
gave rise to eighteen schools. While they emphasized different 


aspects of the teachings, all relied on the Three Jewels 





as the only refuge from the ever-present miseries of Sarvam 
Dukkam. 


Transcending discrimination based on caste and culture, the 
teachings won the support of the Chakravartin King Ashoka, 
who recognized the importance ofthe Dharma and sponsored 
its transmission throughout his vast empire and beyond, to 
Sri Lanka and Myanmar, to Kashmir, to lands beyond the 
Indus, and to Kashgar and Khotan. Through acts of faith and 
through edicts and inscriptions, Ashoka encouraged people of 
all regions to awaken faith in the Buddha, cultivate virtue, and 


practice the Eightfold Path. 


For centuries, even as empires flourished and passed away, the 
Dharma continued to unfold its blessings in land after land. 
In China, Tibet, and Mongolia; in Korea and Japan, and in 


all parts of Southeast Asia, the grace and balance inspired 


by virtuous action manifested in the shapes of temples and 


stupas, in images ofthe Enlightened Ones, and in depictions of 
the Buddhas great actions in this and previous lives. Through 
the devotion and dedication of countless great beings that 
transmitted the Dharma across the earth, this Aryadesha is 
renowned as the spiritual heart of our world. To this day, the 


pulse ofenlightenment still beats within this sacred ground. 





We are fortunate that of all the early Dharma traditions, the 
living lineages of two schools remain: Sarvastivadin, within 
the Vinaya of the Mahayana traditions, and Theravadin, vital 
today in the Sanghas of Bangladesh, Cambodia, Indonesia, 
India, Laos PDR, Myanmar, Nepal, Sri Lanka, Thailand and 
Vietnam. It has long been my dream that these streams of 
Sangha would return to Bodh Gaya after an absence of seven 
hundred years, to bear witness to the Buddhas message of 


harmony and peace. 


Since 2006, the Lipght of Buddhadharma Foundation 


International has acted as the primary sponsor ofthis gathering 


of the Theravadin Sanghas. Now, in our 15'° anniversary, we 


congratulate all the great Venerable masters and their lay 
devotees for their exemplary commitment to spreading the 
Dharma teachings to many parts of the world. We would 
also like to congratulate the International Mahasangha for 
Organising this ceremony along with the International Tipitaka 
Chanting Council. We are also grateful to the Bodhgaya 
Temple Management Committee and the Government of 
Bihar for their gracious assistance in facilitating this auspicious 
gathering. These ceremonies are a great symbol o£World Peace 
and help to free us from the bondage of karma and klesha. We 
have 24 more years to complete the entire 84000 teachings in 
Pali under the Sacred Bodhi Tree. 





We are also grateful to the Corporate Body of the Buddha 
Education Foundation in Taiwan for printing this volume as 
a free gift to all lay devotees. Such noble actions are indeed 
a great cause for alÏ of us to rejoice especially in recognizing 


their generosity to share the teachings for the benefit of all. 


In this chaotic, materialistic world, ruled by self-interest and 
greed, people everywhere can benefit from prayers that wish 
all beings freedom from suffering and freedom from thoughts 
and actions that lead to suffering for self and others. Joined 
together in this most sacred place, the voices of many cultures 
can resound as one, reciting Lord Buddhas words that support 
health and tranquility, easing the force of desire and aggression 
and promoting harmony and balance in these stressful 
times of rapid change. Everywhere, people who become 
disheartened or disillusioned can look for inspiration to the 
Bodhi Tree and the Mahabodhi Temple, our shining stars that 
illuminate the way to peace and harmony. It is our great good 
fortune that we, as humble laypersons, have been granted 


the honor of supporting these historic assemblies. They 


manifest the blessings of the Dharma and fill us with hope 


that the merit generated here wilÌ encourage the awakening 


of more enlightened beings for the benefit of the earth, the 





environment, and people everywhere. In these turbulent times, 
they remind us that there is no need to continue wandering, 
lost in this samsaric realm. Help ¡s close at hand; the teachings 
that can awaken us are still here, and we who understand their 
value must not let them pass away. Ít is our duty to support the 
Sangha and keep these teachings alive through our practice 
and devotion. We pray that we may continue to support these 
ceremonies as they carry significant blessings for the world. 

I am grateful to the leaders of the Sangha for allowing me this 
opportunity to commemorate the Lord Buddha and honor 
the beauty of his heritage. I thank my daughter Kunzang 
Wangmo, who has coordinated these assemblies over the 


last fourteen years. May the offering of this yearS printed 


volume of the Khuddakanikaya be received with the great 


wish that these precious teachings continue to be recited by 
the Mahasangha for the benefit of all beings. May the sound 
o£the Buddavaccana be loud and heard throughout all realmsl 

Sarvam Mangalam 

Tarthang-pa Kunga Gellek Yeshe Dorje 
Tarthang Rinpoche 
Founder of the Bodh Gaya Monlam Chenmo, 
World Peace Ceremony 
Founder, Light of Buddhadharma Foundation International 
June 2019 
www.lbdfi.org 





Note on Pronunciation of Päli 


Dali was a spoken language of northern India in the time of 
Gotama the Buddha. It was written In the Brahmi script In 
India In the time of Emperor Asoka and has been preserved 
In the scripts of the various countries where the language 
has been maintained. In Roman script, the following set of 
diacritucal marks 1s used to mdicate the proper 
pronunciation. 


The alphabet consists of fÍorty-one characters: elpht 
vowels, thirty-two consonants and one nasal sound 
(miggahita). 


Vowels: a, ä, 1, 1, u, ũ, e, O 
Consonants: 

Velar: k, kh, g, ph, ñ 

Palatal: e, ch, J, 1h, fi 
Retroflex: t, th, d, dh, n 
Dental: t, th, d, dh,n 

Labial: p, ph, b, bh, m 
Miscellaneous: y, r, Ì, v, s, h, | 


Nasal sound (niggahita): m 


The vowels a, 1, u are short; ã, ï, u are long; e and o are 
pronounced short before double consonants: mettã, 
khetta, kottha, sotthi; and long before single consonants: 
deva, senä, loka, odana. 





a 1s pronounced like “4°” In “about; 
ä like “a° In “father”; 

11S pronounced like “1 In “mìnt); 

1 like “ee” In “see”; 

u 1S pronounced like “ư in “put); 
ũ like “oo” im “cool? 


Consonants are pronounced mostly as in English. The 
consonant c 1s pronounced as “ch? im “church'. All the 
aspirated consonants are pronounced with an audible 
expulson of breath following the normal unasprrated 
sound. Therefore th 1s not as In “three” but more like the 
sound in “Thailand”, and ph 1s not as in “photo” but rather 1s 
pronounced “p? accompanied by an expulsion of breath. 


The retroflex consonants, t, th, d, dh, n are pronounced 
with the tip of the tongue turned back; whereas In the 
dental consonants, t, th, d, dh, n it touches the upper front 
teeth. 


The palatal nasal, ñ, 1s the same as the Spanish “ñ”, as In 
“señor”. The velar nasal, ñ, is pronounced like “ng” In “singer” 
but occurs only with the other consonants In Its group: ñk, 
ñkh, ñg, ñph. The pronunciation of m 1s similar to ñ but 
Occurs most commonly as a terminal nasalization: 'evam 
me sutam'. The Pali v 1s a soft *v” or *w” and | produced with 
the tongue retroflexed, 1s almost a combined “rÌ” sound. 


Double consonants are very frequent In Pali and must be 
strictÌy pronounced as long consonants, thus nn 1s like the 
English “nn” In “unnecessary”. 








Khuddhaka Nikãya — Kinh Tiểu Bộ 


NIDDESA - DIÊN GIẢI 
PATSAMBHIDAMAGGA - PHÂN TÍCH ĐẠO 


Người dịch: Tỳ Khưu Indacanda 
l 


Namo Tassa Bhagavato Arahato Sammäã Sambuddhassa 


Khuddhaka Nikãya — Kinh Tiểu Bộ 
NIDDESA -~ DIÊỄN GIẢI 


Namo Tassa Bhagavato Arahato Sammaäa Sambuddhassa 


Kính lễ đức Thế Tôn, bậc A-la-hán, đắng Chánh Biến Tri! 


MAHANIDDESA 
DIÊN GIẢI 


MỤC LỤC 


*k**wxx**% 


LỜI GIỚI THIỆU 
1. Kãmasuttaniddeso — Diễn Giải Kinh Về Dục. 
2. Guhatthakasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Nhóm Tám Về Hang. 


3. Dufthatthakasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Nhóm Tám Về Xấu Xa. 
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. Suddhatthakasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Nhóm Tám về Trong Sạch. 
5. Paramatthakasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Nhóm Tám Về Tối Thắng. 
6. Jarãsuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Về Sự Già 

7. Tissametteyyasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Tissa Metteyya. 

8. Pasũrasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Pasũra. 

9. Mãgandiyasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Mãgandiya. 

10. Purabhedasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Trước Khi Hoại Rã. 

11. Kalahavivädasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Cãi Cọ Và Tranh Cãi. 

12. Cũlaviyũhasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Sự Dàn Trận Nhỏ. 

13. Mahäviyũhasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Sự Dàn Trận Lớn. 

14. Tuvatakasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Một Cách Nhanh Chóng. 

15. Attadandasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Uế Hạnh Của Bản Thân. 


16. Sãriputtasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Sãriputta. 


--ooOoo-- 


LỜI GIỚI THIỆU 
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Niddesa là tựa đề của tập Kinh thứ mười một trong mười lăm tập 
thuộc K#uddakanikäya - Tiểu Bộ (là bộ thử năm của Suffamtapifaka - Tạng 
Kinh sau Dighanikäya - Trường — Bộ, Majjhimanikaya - Trung 
Bộ. SamyuHanikãäya - Tương Ung Bộ, và Angutaranikäya - Tăng Chỉ Bộ). Việc 
xác định Khuddakanikãya - Tiểu Bộ gồm có 15 tập, “pannarasa-p-pabhedo 
khuddakanikãyo,°H được căn cứ vào một số văn bản Chú Giải do công soạn 
thảo của ngài Buddhaghosa với thứ tự như được trình bày dưới đây: 

1/ Khuddakapatha - Tiêu Tụng 

2/ Dhammapada - Pháp Cú 

3/ Udãna - Phật Tự Thuyết 

AI Itivuttaka - Phật Thuyết Như Vậy 

5/ Suftanipafa - Kinh Tập 

6/ Vimanavafthu - Chuyện Thiên Cung 

7/ Petavafthu - Chuyện Ngạ Quỷ 

8/ Theragathaä - Trưởng Lão Kệ 

9/ Therieathä - Trưởng Lão NI Kệ 

10/ JZ/aka - Bốn Sanh 

11/ Niddesa - Diễn Giải 

12/ Patisambhidamagsa - Phân Tích Đạo 

13/ Apadana - Thánh Nhân Ký Sự 

14/ Buddhavamsa - Phật Sử 

15/ Cariyapifaka - Hạnh Tạng. 

Niddesa là danh từ nam tánh có ý nghĩa là “sự chỉ ra, sự phân tích” và 
được phát xuất từ động từ z#2đisafi (ni+\dis+a) có ý nghĩa là “chỉ ra, giải ra, 
định rõ.” Chúng tôi chọn tựa đề tiếng Việt cho tập Kinh N¡ddesa là “Diễn Giải.” 
Kinh Ni4desa được trình bày thành 2 cuốn: Mahãniddesa (Đại Diễn Giải) 
và Cullaniddesa/Chịaniddesa (Tiểu Diễn Giải). Từ Pãj]i được gắn thêm sau mỗi 
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tựa đề, Mahaniddesapali và Cullaniddesapdlji, đề nhấn mạnh rằng văn bản này 
thuộc về Chánh Tạng của Tam Tạng (7ïp//aka). Theo quan điểm cá nhân, chúng 


tôi hiểu rằng hai tính từ “mahã” và “eulla” (hoặc “cữja” do sự khác biệt về cách 
phát âm) được thêm vào trước tựa đề của các tập sách hoặc bài Kinh có thể hiểu 


H 
A+¬?? 


theo nghĩa “Đại” và “Tiêu” (lớn và nhỏ), hoặc “Thượng” và “Hạ” (trên và 
dưới), hay đơn giản hơn chỉ là “lập I” và “lập 2” (trước và sau). Hai 
tập: Mahaniddesapalji - Đại Diễn Giải và Cullaniddesapdli - T: yêu Diễn Giải có 
số thứ tự ở Tam Tạng Song Ngữ Päli - Việt là TTPV 35 và TTPV 36. Nội dung 
của mỗi tập được ghi nhận như sau: 


- Mahäniddesapäali - Đại Diễn Giải giải thích về 210 câu kệ (gãthã) của 
l6 bài Kinh (sa) thuộc A#hakavagga - Phẩm Nhóm Tám của 
tập Sutfanipätapäli - Kinh Tập thuộc Tiêu Bộ, Tạng Kinh. 


- Cullaniddesapiali - Tiểu Diễn Giảigiải thích về 119 câu kệ 
thuộc Pãrãyanavagga - Phẩm Đường Đi Đến Bờ Kia, cộng thêm vào 41 câu kệ 
của bài Kinh Khaggavisãnasufta - Kinh Sửng Tê Ngưu thuộc Uragavagga - 
Phẩm Rắn cũng của tập Kinh Su#anipätapäli - Kinh Tập thuộc Tiểu Bộ, Tạng 
Kinh. 


Tác giả của Middesa được ghi nhận là Ngài Sãriputfa, vị thượng thủ 
Thinh Văn của đức Phật; điều này được thấy ghi lại ở phần mở đầu 
(ganthãrambhakatha) của tài liệu Chú Giải Saddhammapajjotika của tập Kinh 
này (NiddA.: PTS. ¡, 1). Phần cuối của tập chú giải này cho biết chú giải này 
còn có tên gọi khác nữa là Niddesavawmana và đã được thực hiện bởi vị đại 
trưởng lão Upasena lúc vị ấy cư ngụ ở một gian phòng được xây dựng bởi 
Kittisena tại phía tây của Mahathupa thuộc Mahavihara (Đại Tự), ở khu vực 
phía nam của kinh thành Anurädhapura vào năm thứ 26 thuộc triều đại của đức 
vua S1irInIväsa Sirisaäghabodhi.] Cũng có thể gọi tập chú ciải này với 
tên Niddesa-afthakathã, hoặc có thể gọi theo tên gọi riêng của từng tập 
là Mahamiddesa-afthakatha và Cullaniddesa-afthakatha theo sự phân chia thành 
hai tập như đã được đề cập ở trên. 


Về thời điểm của tập Kinh Niddesa như đã được xác định bởi vị đại 
trưởng lão Upasena, tác giả của tài liệu Chú Giải Saddhammapajjotika, thì tập 
Kinh này đã có từ thời đức Phật còn tại tiền. Căn cứ vào những chứng cứ cụ thê 
qua văn tự được báo hiệu bởi cụm từ: “Vw#m hetam bhagavafä” (bởi vì điều 
này đã được đức Thế Tôn nói đến) và không có ghi thêm xuất xứ nào khác, 
chúng ta có thể đưa ra nhận xét rằng tập Kinh N/ddesa được hình thành rất sớm, 
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lúc lời dạy đức Phật đã được lưu truyền trong chúng đệ tử của Ngài, nhưng còn 
chưa được phân chia thành Tam Tạng như cách trình bày hiện nay. Ngày nay, 
chúng ta có thê sử dụng máy vi tính để tìm thấy những trích dẫn ấy ở các văn 
bản Pãj thuộc Tạng Kinh như là: Dighamikãya - Trường Bộ, Majjhimanikhaya - 
Trung Bộ, Samyuttanihäya -Tương Ung Bộ, Anguttaranikäya - Tăng Chỉ Bộ, và 
các tập Kinh thuộc Tiểu Bộ như là: Dhamưnapada - Pháp Cú, Jãtaka - Bồn 
Sanh, Udãna - Phật Tự Thuyết, ltivutaka - Phật Thuyết Như Vậy, Theragathä - 
Trưởng Lão Kệ, v.v... và còn có một số câu trích dẫn được tìm thấy ở 
Tạng Abhidhamma - Vï Diệu Phápnữa. Một yếu tô về thời gian khác nữa là Chú 
Giải Samanfapäsadika về Tạng Luật có ghi lại câu chuyện rằng: có một thời kỳ 
chỉ còn lại chỉ một vị thuộc lòng tập Kinh Niddesa;P! và điều này là tiền đề cho 
việc Kết Tập Tam Tạng lần thứ tư tại Sri Lanka rồi được gh xuống bằng chữ 
viết ở lá buông vào thế kỷ thứ nhất trước Tây Lịch. 


Xét về thể loại, Professor Oliver Abeynayake nhận xét ở sách “4 7exfual 
and Historical Analysis oƒ the Khuddaka Nikãya” như sau: “Niddesa được xếp 
vào thể loại su/a trong chín thê loại (navaäga) bởi Chú Giải Sư Buddhaghosa. 
Ở tập Chú Giải của Neipakarana, Chú Giải Sư Dhammapäla công nhận quan 
điểm của Ngài Buddhaghosa. Về vấn đề này, vị Upasena, tác giả của tập Chú 
Giải Niddesa có quan điểm khác biệt. Vị ấy có ý kiến là Niddesanên được xếp 
vào thể loại Gãhã và Veyyäkarana (gãthãveyyäkaranangaddvaya sahgahro). 
Điều đáng lưu ý ở đây là ý kiến của vị Upasena đã bị phê phán 
ở Saratthadipami, Sở Giải của Chú Giải Tạng Luật Samanfapasadika, được viết 
bởi vị Sãriputta ở thời kỳ Polonnaruwa (thế kỷ thứ 12 theo Tây Lịch). Tác giả 
của Sãrathadipamcó vẻ tán thành quan điểm của Buddhaghosa và 
Dhammapäla, mặc dầu vị ấy thừa nhận việc sắp xếp Midesa vào thể 
loại Yeyyakarana là hợp lý do căn cứ vào các câu hỏi và các câu trả lời 
(pucchãvissajjanä) được tìm thây ở Niddesa. Vị ấy hướng sự chú ý của chúng ta 
đến câu hỏi là Miđdesa có nên được xếp vào thê loại G¿hã. Phần trình bày 
ở Sãratthadipanr dẫu sao cũng có ý nghĩa quan trọng trong việc trình bày về sự 
tranh luận phổ biến có tính chất truyền thống liên quan đến tập Niddesa của 
chúng ta” (các trang 160-161). 


Về nội dung, Niddesa được xem là một tài liệu chú giải cô. Cách thức 
giải thích của Niddesacó nhiều khác biệt so với các văn bản chú giải của các 
Chú Giải Sư Buddhaghosa, Dhammapäla, Buddhadatta, v.v... từ thế kỷ thứ 5 
theo Tây Lịch trở về sau: Cách thức giải thích được thấy ở Niđdesa thường là 
một danh sách đài các từ đồng nghĩa, và sự giải thích như vậy được lập lại mỗi 
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khi từ cần giải thích xuất hiện Một điểm được ghi nhận khác nữa 
là Niddesa chú trọng đến việc giải thích từng từ, hoặc nhóm từ, hoặc một phần 
của kệ ngôn; qua việc làm đó ý nghĩa của câu kệ ngôn được phô bày, chứ không 
có phần giải thích ý nghĩa tổng thể của toàn bộ câu kệ ngôn. Nhiều chỗ, việc 
giải thích được thực hiện bằng cách trích dẫn các lời dạy của đức 
Phật. N/đdesa cũng không trình bày các gia1 thoại, các tích truyện có liên quan 
đến vấn đề đang được giải thích. Các thuật ngữ về văn phạm không được tìm 
thấy, nhưng lại có định nghĩa của một sỐ từ vựng ví dụ 
như: 7, addha, ãyasma, na, v.v... Hoặc một SỐ thuật ngữ hầu như chỉ có riêng 
ở Niddesa mà không thấy ở các tập Kinh khác, ví dụ như việc phân tích và giải 
nghĩa về sáu hạng mwuni: agãramuni (hiền trí tại gia), anagäramumi (hiền trí xuất 
gia), sekhamumi (hiền — trí Hữu Học), asekhamuni (hiền — trí Vô 
Học), paccekamuni (hiền trí Độc Giác), munimuni (bậc hiền trí của các bậc hiền 
trí hiền trí Toàn Giác); 2 loại kđma (dục):vaffhukama (vật dục) 
và kilesakãma (phiền não dục); 5 loại con mắt đã được khai mở (vivatacakkhu) 


của đức Phật: mamsacakkhu (nhục nhãn), đibbacakkhu (Thiên 
nhãn), paññacakkhu (Tuệ nhãn), 5uddhacakkhu (Phật 


nhãn), samanfacakkhu (Toàn nhãn), v.v... Tuy nội dung của N/đdesa có tính 
chất chú giải, nhưng vẫn là văn bản được xếp vào Tiểu Bộ, Tạng Kinh, thuộc 
Chánh Tạng như đã được ghi lại bởi Chú Giải Sư Buddhaghosa. 


Nội dung của tập Kinh thứ nhất, Mahamddesapal - Đại Diễn 
Giải (TTPV 35), được chia thành 16 phần dựa theo 16 bài Kinh (sua) ở văn 
bản gốc (Suffanipätapäli - Kinh Tập) cụ thể như sau: 

l.. Kãmasuftaniddeso - Diễn Giải Kinh về Dục. 

2. Guhafthakasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Nhóm Tám về Hang. 

3... Dufthafthakasufftaniddeso - Diễn Giải Kinh Nhóm Tám về Xấu Xa. 


4. Suddhafthakasutfaniddeso - Diễn Giải Kinh Nhóm Tám về Trong 
Sạch. 


5... Paramafthakasuttaniddeso - Diễn Giải Bài Kinh Nhóm Tám về Tối 
Thắng. 


6. Jaräãsuffaniddeso - Diễn Giải Kinh về Sự Già. 
7. Tissametteyyasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh về Tissametteyya. 


§.. Pasirasuffaniddeso - Diễn Giải Kinh về Pasũra. 


9. Mãgandiyasuftaniddeso - Diễn Giải Kinh về Mãgandiya. 

10. Purãbhedasuftaniddeso - Diễn Giải Kinh Trước Khi Hoại Rã. 

11. Kalahavivädasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Cãi Cọ và Tranh Cãi. 
12. Cñlaviyihasuftaniddeso - Diễn Giải Kinh Sự Dàn Trận Nhỏ. 

13. Mahäviyhhasuftaniddeso - Diễn Giải Kinh Sự Dàn Trận Lớn. 

14. Tuvatakasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Một Cách Nhanh Chóng. 
15. Afadandasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Uế Hạnh của Bản Thân. 


16. Sãripuffasutfaniddeso - Diễn Giải Kinh về Sãriputta. 


Các kệ ngôn trong tông số 210 kệ ngôn của 16 phần trên được giải thích 
tuần tự đúng theo thứ tự ở tập Kinh %⁄anipatfapäali - Kinh Tập và được trình 
bày theo chữ nghiêng hay tô đậm để tiện việc phân biệt. 


Một cách tóm tắt, tập Kinh Mahäniddesapäli - Đại Diễn Giải giúp cho 
người học Phật củng có về mặt tri kiến cũng như về lãnh vực tu tập với lời giải 
thích chi tiết phần giáo lý về các dục và sự đắm nhiễm tham ái của bản thân, từ 
đó dẫn đến các trạng thái ô nhiễm và chấp thủ tà kiến khiến con người không 
năm được bản thê thật của thế gian, sanh-già-bệnh-chết, rồi lao vào các cuộc 
tranh cãi, sanh khởi ngã mạn, và chìm đắm vào trạng thái mê muội, xa lìa sự 
giác ngộ. 


*k**wx*x**% 


Văn bản P47 được trình bày ở tập Kinh này đã được phiên âm lại từ văn 
bản Đãji - Sinhala, ẫn bản Buddha Jayamti Tripitaka Series của nước quốc giáo 
Sri Lanka. Chúng tôi xin thành tâm tán dương công đức của Venerable 
Mettavihar1 đã hoan hỷ cho phép chúng tôi sử dụng văn bản đã được phiên âm 
sẵn đang phổ biến trên mạng ¿z⁄erne. Điểm đóng góp của chúng tôi trong việc 
thực hiện văn bản Paäj¡ Roman này là dò lại kỹ lưỡng văn bản đã được phiên âm 
và so sánh kiểm tra những điểm khác biệt về văn tự ở Tam Tạng của các nước 
Thái Lan, Miễn Điện, và Anh Quốc được ghi ở phần cước chú, đồng thời bổ 
sung thêm một số điểm khác biệt đã phát hiện được trong lúc so sánh các văn 
bản với nhau. 


Về phương diện dịch thuật và trình bày văn bản tiếng Việt, chúng tôi đã 
ghi nghĩa Việt của các kệ ngôn băng văn xuôi nhằm diễn tả trọn vẹn ý nghĩa của 
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văn bản gốc. Trong phần nhiều các trường hợp, hai dòng kệ ngôn gồm 
bốn pZđa là được hoàn chỉnh về ý nghĩa. Nhưng có một vài trường hợp, ý nghĩa 
được nối từ kệ ngôn này sang kệ ngôn khác, thì chúng tôi dịch gom chung các 
kệ ngôn có liên quan lại với nhau; ngược lại, ở một số nơi khác, nếu thứ tự sắp 
xếp các đoạn dịch Việt là thuận tiện cho việc tách rời, thì chúng tôi sử dụng dẫu 
gạch ngang (—) ở cuối kệ ngôn trước và ở đầu kệ ngôn sau để báo hiệu sự tiếp 
nối. Trong trường hợp một số các kệ ngôn PZj¡ gồm 3 hoặc 4 dòng có ý nghĩa 
được tách biệt theo từng dòng một, chúng tôi ngắt câu dịch Việt thành từng 
dòng riêng biệt tương ứng với từng câu Đz/¡ để tiện việc đối chiếu, so sánh, tìm 
hiểu, và học hỏi. 


Về văn phong của lời dịch, chúng tôi chủ trương ghi lại lời tiếng Việt sát 
theo văn bản gốc và cô gắng không bỏ sót từ nào không dịch. Lời văn tiếng Việt 
của chúng tôi có chứa đựng những mấu chốt giúp cho những ai có ý thích 
nghiên cứu j¡ thấy ra được cấu trúc của loại ngôn ngữ này, đồng thời tạo sự 
thuận tiện cho công việc hiệu đính trong tương lai. Việc làm này của chúng tôi 
không hăn đã được hoàn hảo, dẫu sao cũng là bước khởi đầu nhằm thúc đây 
phong trào nghiên cứu cô ngữ Phật Học của người Việt Nam. Tuy nhiên, một số 
sai sót trong quá trình phiên dịch đương nhiên không thể tránh khỏi, chúng tôi 
xin chịu hoàn toàn trách nhiệm về trình độ có hạn. 


Nhân đây, chúng tôi cũng xIn chân thành ghi nhận sự quan tâm chăm sóc 
trực tiếp hoặc gián tiếp đối với công tác phiên dịch của chúng tôi về phương 
diện vật thực bồi dưỡng và thuốc men chữa bệnh của các vị hữu ân sau: tập thể 
Phật tử Việt Nam tại Hong Kong, Phật tử Hoàng Thị Nhàn, Phật tử Phạm Thu 
Hương, Phật tử Vivian Nguyen (Hoa Kỳ), Phật tử Tuệ Vân, Phật tử Tường Vân, 
Phật tử Kim Huế, Phật tử Đỗ Thị Việt Hà và sự động viên tinh thần của Phật tử 
Dương Tường Khải Như (Việt Nam) trong quá trình phiên dịch. Công việc soạn 
thảo này được thông suốt, không bị gián đoạn, chính là nhờ có sự hỗ trợ nhiệt 
tình và quý báu của quý vị. Thành tâm cầu chúc quý vị luôn giữ vững niềm tin 
và thành tựu được nhiều kết quả trong công việc tu tập giải thoát. 


Một điều thiếu sót lớn nếu không đề cập đến sự nhiệt tình giúp đỡ của 
Phật tử Trương Hồng Hạnh đã sắp xếp thời gian để đọc lại bản thảo một cách kỹ 
lưỡng và đã đóng góp nhiều ý kiến sâu sắc giúp cho chúng tôi tránh được một 
số điểm vụng về trong việc sử dụng từ ngữ tiếng Việt. Chúng tôi cũng xin thành 
tâm tùy hỷ và tán dương công đức của các thí chủ đã nhiệt tâm đóng góp tài 
chánh giúp cho Công Trình Án Tống Tam Tạng Song Ngữ Päli - Việt được tồn 
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tại và phát triển, mong sao phước báu Pháp thí này luôn dẫn dắt quý vị vào con 
đường tu tập đúng theo Chánh Pháp, thành tựu Chánh Trí, chứng ngộ Niết Bàn, 
không còn luân hồi sanh tử nữa. 


Nhân đây, cũng xi thành kính tri ân công đức của Ngài Hòa Thượng 
Ven. Devahandiye Paññasekara Nayaka Mahathera, tu viện trưởng tu viện SrI 
Jayawardhanaramaya Colombo 8 - Sri Lanka, đã cung cấp trú xứ và các vật 
dụng cần thiết giúp cho chúng tôi có thể tập trung toàn thời gian cho công việc 
thực hiện tập Kinh này. 


Cuối cùng, ngưỡng mong phước báu phát sanh trong công việc soạn thảo 
tập Kinh này được thành tựu đến thầy tô, song thân, và tất cả chúng sanh trong 
tam giới. Nguyện cho hết thảy đều được an vui, sức khỏe, có trí tuệ, và tỉnh tấn 
tu tập ngõ hầu thành đạt cứu cánh giải thoát, chấm dứt khổ đau. 


Kính bút, ngày 16 tháng 04 năm 2018 
T) Khưu Indacanda 
(Trương đình Dũng) 


-=ooOoo-- 


II 


Namo Tassa Bhagavato Arahato Sammaäa Sambuddhassa 


Kính lễ đức Thế Tôn, bậc A-la-hán, đắng Chánh Biến Tri! 
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KINH ĐẠI DIỄN GIẢI 
1. DIỄN GIẢI KINH VÉ DỤC 


1-1 


“Đổi với người ham muốn về dục, nếu điều ấy thành tựu đến người ấy, 
đương nhiên (người ấy) có ý vui mừng sau khi đã đạt được điều mà con người 
IÓc muốn. ” 

Đối với người ham muốn về dục - Dục: theo sự phân loại thì có hai loại 
dục: vật dục và ô nhiễm dục. Các loại nào là vật dục? Các sắc hợp ý, các thỉnh 
hợp ý, các hương hợp ý, các vị hợp ý, các xúc hợp ý, các vật trải lót, các vật 
đắp, các tôi trai và tớ gái, dê cừu, gà heo, voi bò ngựa lừa, ruộng, đất, vàng, bạc, 
làng mạc, thị trấn, kinh thành, quốc độ, xứ sở, khu trại, và nhà kho; bất cứ vật gì 
đưa đến sự luyến ái là vật dục. 


Thêm nữa là các dục quá khứ, các dục vị lai, các dục hiện tại, các dục nội 
phần, các dục ngoại phần, các dục nội và ngoại phân, các dục hạ liệt, các dục 
trung bình, các dục cao quý, các dục thuộc địa ngục, các dục thuộc loài người, 
các dục thuộc cõi Trời, các dục hiện tiền, các dục được tạo ra, các dục được 
người khác tạo ra, các dục không được tạo ra, các dục thuộc sở hữu, các dục 
không thuộc sở hữu, các dục được chấp là của ta, các dục không được chấp là 
của ta, tính luôn tất cả các pháp dục giới, tất cả các pháp sắc giới, tất cả các 
pháp vô sắc giới, các dục có nền tảng là-tham ái, có cảnh giới là tham ái, với ý 
nghĩa đưa đến sự ham muốn, với ý nghĩa đưa đến sự luyến ái, với ý nghĩa đưa 
đến sự Say đắm. Các điều này được gọi là vật dục. 


Các loại nào là ô nhiễm dục? Mong muốn là dục, luyến ái là dục, mong 
muốn và luyến ái là dục, tư duy là dục, luyến ái là dục, tư duy và luyến ái là 
dục, (ô nhiễm dục) là sự mong muốn về dục, sự luyến ái về dục, niềm vui về 
dục, sự tham ái về dục, sự yêu mến về dục, sự nồng nhiệt về dục, sự mê mân về 
dục, sự bám chặt vào dục, sự lôi cuốn của dục, sự gắn bó với dục, sự chấp thủ ở 
dục, sự che lắp do mong muốn về dục liên quan đến ngũ dục. 


13 


“Này dục, ta đã nhìn thấy gốc rễ của ngươi. Này dục, ngươi sanh lên từ 
sự tư duy. Ta sẽ không tr duy về ngươi nữa. Này dục, như vậy ngươi sẽ không 
hình thành. ” 


Các điêu này được gọi là ô nhiễm dục. 


Đối với người ham muốn: đối với người đang ham muốn, đối với người 
đang ước muốn, đối với người đang ưng thuận, đối với người đang ước nguyện, 
đối với người đang mong cầu, đối với người đang nguyện cầu; - “đối với người 
ham muốn về dục" là như thế. 


Nếu điều ấy thành tựu đến người ấy - Nếu... đến người ấy: Đến người 
ấy tức là đến vị Sát-đề-ly, hoặc đến vị Bà-la-môn, hoặc đến thương nhân, hoặc 
đến kẻ nô lệ, hoặc đến người tại gia, hoặc đến vị xuất gia, hoặc đến vị Trời, 
hoặc đến loài người. Điều ấy: tức là nói đến các vật dục: các sắc hợp ý, các 
thính hợp ý, các hương hợp ý, các vị hợp ý, các xúc hợp ý. Thành tựu: tức là 
có kết quả, thành tựu, đạt được, tiếp nhận, đạt đến, tìm thấy; - “nêu điều Ấy 
thành tựu đến người ấy" là như thế. 


Đương nhiên (người ấy) có ý vui mừng - Đương nhiên: Từ “đương 
nhiên” này là lời nói nhất định, lời nói không ngờ vực, lời nói không nghi ngờ, 
lời nói không hai nghĩa, lời nói không gây ra sự lưỡng lự, lời nói bảo đảm, lời 
nói không sai trái, lời nói khăng định. Vui mừng: vui mừng là sự hân hoan, sự 
tùy hỷ, sự vui thích, sự cười đùa, sự hài hước, sự vui lòng, sự vui sướng, sự 
phấn khởi, sự hoan hỷ, sự sung sướng của tâm có liên quan đến năm loại dục. 
Ý: tức là tâm, ý, ý thức, trái tim, chất xám, ý, ý xứ, ý quyên, thức, thức uẩn, từ 
đó ý thức giới sanh lên; điều này được gọi là ý. Ý này với sự vui mừng này là 
đồng hành, đồng sanh, được gắn bó, được gắn liền, cùng sanh, cùng diệt, chung 
một nền tảng, chung một đối tượng. Có ý vui mừng: có ý vui mừng là có ý vui 
vẻ, có ý vui thích, có ý thích thú, có ý hoan hỷ, có ý phấn khởi, có ý hài lòng, có 
ý mừng rỡ; - 'đương nhiên (người ấy) có ý vui mừng" là như thế. 


Sau khi đã đạt được điều mà con người ước muốn - Sau khi đã 
đạt được: là sau khi nhận được, sau khi đạt đến, sau khi tìm thấy, sau khi tiếp 
nhận. Con người: là chúng sanh, đàn ông, thanh niên, người nam, cá nhân, 
mạng sống, người còn sanh tử, loài người, người đi theo nghiệp, nhân loại. Điều 
mà con người ước muốn: Điều mà con người ước muốn là điều mà con người 
ưng thuận, điều mà con người ước nguyện, điều mà con người mong câu, điều 
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mà con người nguyện câu: hoặc là sắc, hoặc là thính, hoặc là hương, hoặc là vị, 
hoặc là xúc; - “điêu mà con người ước muôn” là như thê. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Đối với người ham muốn về dục, nếu điểu ây thành tựu đến người ấy, 
đương nhiên (người ấy) có ÿ vui mừng sau khi đã đạt được điều mà con người 
WỚC IHHUỚN. ” 


1-2 


“Nêu đổi với người áy, - (tức là) đổi với người đang ham muốn, đổi với 
người có sự mong muốn đã sanh khởi, - các dục ấy bị suy giảm, thì (người áy) 
bị khô sở như là bị đâm xuyên bởi mũi tên. ” 


Nếu đối với người ấy, (tức là) đối với người đang ham muốn - Nếu 
đối với người ấy: tức là đối với vị Sát-đế-ly, hoặc đối với vị Bà-la-môn, hoặc 
đối với thương nhân, hoặc đối với kẻ nô lệ, hoặc đối với người tại gia, hoặc đối 
với vị xuất gia, hoặc đối với vị Trời, hoặc đối với người nhân loại ấy. Đối với 
người đang ham muốn: là đối với người đang ước muốn, đối với người đang 
ưng thuận, đối với người đang ước nguyện, đối với người đang mong cầu, đối 
với người đang nguyện cầu các dục; hoặc là người bị đưa đi, bị dẫn đi, bị lôi đi, 
bị mang đi bởi sự tham ái về dục. Giống như người bị đưa đi, bị dẫn đi, bị lôi đi, 
bị mang đi bằng xe voi kéo, bằng xe ngựa kéo, bằng xe bò kéo, bằng xe dê kéo, 
bằng xe cừu kéo, bằng xe lạc đà kéo, bằng xe lừa kéo, tương tự như vậy là 
người bị đưa đi, bị dẫn đi, bị lôi đi, bị mang đi bởi sự tham ái về dục; - “nếu đối 
với người ấy (tức là) đối với người đang ham muốn” là như thế. 


Đối với người có sự mong muốn đã sanh khởi - Mong muốn: là sự 
mong muốn về dục, sự luyến ái về dục, niềm vui về dục, sự tham ái về dục, sự 
yêu mến về dục, sự nồng nhiệt về dục, sự mê mân về dục, sự bám chặt vào dục, 
sự lôi cuỗn của dục, sự gắn bó với dục, sự chấp thủ ở dục, sự che lấp do mong 
muốn ở các dục. Đối với nBƯời ẫy, Sự mong muốn về dục đã sanh ra, đã sanh 
khởi, đã hạ sanh, đã phát sanh, đã xuất hiện. Đối với người: là đối với chúng 
sanh, đối với đàn ông, đối với thanh niên, đối với người nam, đối với cá nhân, 
đối với mạng sông, đối với người còn sanh tử, đối với con người, đối với người 
đi theo nghiệp, đối với nhân loại; - “đối với người có sự mong muốn đã sanh 
khởi' là như thế. 
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Các dục ấy bị suy giảm: hoặc là các dục ấy bị suy giảm, hoặc là người 
ấy bị suy giảm về các dục. Các dục ấy bị suy giảm bằng cách nào? Ngay trong 
khi người ấy đang gìn giữ, các vị vua lấy đi các tài sản của người ấy, hoặc các 
kẻ trộm lấy đi, hoặc lửa thiêu đốt, hoặc nước cuốn trôi, hoặc những người thừa 
tự không được yêu mến lấy đi, hoặc không đạt được vật đã chôn giấu, hoặc các 
công việc bị đỗ vỡ do xử lý kém, hoặc bị kẻ phá gia xuất hiện ở gia đình làm 
phân tán, tàn phá, hủy hoại các tài sản ấy, tính - luôn tính chất vô thường là thứ 
tám? Các dục ấy bị giảm thiểu, bị suy giảm, bị mất mát, đỗ vỡ, biến mắt, tiêu 
hoại là như vậy. 


Người ấy bị suy giảm về các dục bằng cách nào? Ngay trong khi các tài 
sản ẫy còn đang tồn tại thì người ấy từ trần, chết đi, biến mắt, tiêu hoại. Như 
vậy, người ấy bị giảm thiêu, bị suy giảm, bị thiếu thốn, thất bại, mất mát, bị tiêu 
hoại về các dục. 


1. “Các kẻ trộm, các vị vua lấy đi, lửa đốt, bị mát mát, rồi cuối cùng thì 
người cũng phải từ bỏ thân mạng cùng với vật sở hữu. 


2. Hiểu thông được điều này, các bậc thông mình nên thọ dụng và nên bố 
thí. Sau khi bó thí và thọ dụng tùy theo khả năng thì không bị chê trách và đi 
đến chốn cõi trời. " 


Các dục ấy bị suy giảm, thì (người ấy) bị khổ sở như là bị đâm xuyên 
bởi mũi tên: Giống như bị đâm xuyên bởi mũi tên làm bằng sắt, hoặc bị đâm 
xuyên bởi mũi tên làm bằng xương, hay bởi mũi tên làm bằng ngà, hay bởi mũi 
tên làm bằng sừng, hay bởi mũi tên làm bằng gỗ thì bị khổ sở, bị bực tức, bị 
đụng chạm, bị hành hạ, bị bệnh hoạn, bị ưu phiền, tương tự y như thế, do trạng 
thái biến hoại và đổi khác của các vật dục, sầu-bi-khô-ưu-não sanh lên. Bị đâm 
xuyên bởi mũi tên (ngũ) dục và mũi tên sầu muộn, TBƯỜời ấy bị khổ sở, bị bực 
tức, bị đụng chạm, bị hành hạ, bị bệnh hoạn, bị ưu phiền; - “bị khổ sở như là bị 
đâm xuyên bởi mũi tên' là như thế. 


Vì thê, đức Thê Tôn đã nói răng: 

“Nêu đổi với người ấy, - (tức là) đôi với người đang ham muốn, đổi với 
người có sự mong muốn đã sanh khởi, - các dục ấy bị suy giảm, thì (người áy) 
bị khô sở như là bị đâm xuyên bởi mũi tên. ” 

1-3 
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“Người nào lánh xa các dục tựa như các bàn Chân (lánh xa) đầu của con 


rắn, người ấy, có niệm, vượt qua hẳn sự vướng mắc này ở thể gian. ” 

Người nào lánh xa các dục - Người nào: Người nào là người như thế, 
được gắn bó như thế, được định đặt như thế, có biểu hiện như thế, đã đạt đến địa 
vị ấy, đã thành tựu phẩm chất ấy, hoặc là vị Sát-đế-ly, hoặc là vị Bà-la-môn, 
hoặc là thương nhân, hoặc là kẻ nô lệ, hoặc là người tại gia, hoặc là vị xuất gia, 
hoặc là vị Thiên nhân, hoặc là người nhân loại. Lánh xa các dục - Các dục: 
theo sự phân loại thì có hai loại dục: vật dục và ô nhiễm dục. -nt- Các điều này 
được gọi là vật dục. -nt- Các điều này được gọi là ô nhiễm dục. 


Lánh xa các dục: Lánh xa các dục bởi hai lý do: bởi sự đè nén hoặc bởi 
sự đoạn trừ. Thế nào là bởi sự đẻ nén mà lánh xa các dục? Trong khi nhìn thấy 
“các dục như là đống xương (không còn thịt) với ý nghĩa chút ít hứng thú" thì 
bởi sự đẻ nén mà lánh xa các dục. Trong khi nhìn thấy “các dục như là miếng 
thịt (bị điều hâu tha đi) với ý nghĩa vật chung của số đông” thì bởi sự đè nén mà 
lánh xa các dục. Trong khi nhìn thấy “các dục như là cây đuốc cỏ với ý nghĩa 
thiêu đốt” thì bởi sự đè nén mà lánh xa các dục. Trong khi nhìn thấy “các dục 
như là hố than hừng với ý nghĩa nóng bức dữ đội” thì bởi sự đè nén mà lánh xa 
các dục. — 


- Trong khi nhìn thấy “các dục như là giấc mơ với ý nghĩa hiện diện ngắn ngủi” 
thì bởi sự đè nén mà lánh xa các dục. Trong khi nhìn thấy “các dục như là vật 
vay mượn với ý nghĩa tạm thời” thì bởi sự đè nén mà lánh xa các dục. Trong khi 
nhìn thấy “các dục như là trái trên cây với ý nghĩa gãy đồ” thì bởi sự đè nén mà 
lánh xa các dục. Trong khi nhìn thấy “các dục như là lò sát sanh với ý nghĩa 
chặt chém” thì bởi sự đè nén mà lánh xa các dục. Trong khi nhìn thấy “các dục 
như là mũi lao nhọn với ý nghĩa đâm thủng" thì bởi sự đè nén mà lánh xa các 
dục. Trong khi nhìn thấy “các dục như là đầu răn độc với ý nghĩa có sự sợ hãi” 
thì bởi sự đè nén mà lánh xa các dục. Trong khi nhìn thấy “các dục như là đống 


lửa với ý nghĩa nóng bức dữ dội” thì bởi sự đẻ nén mà lánh xa các dục. 


Ngay cả trong khi tu tập tùy niệm Phật thì bởi sự đẻ nén mà lánh xa các 
dục, ngay cả trong khi tu tập tùy niệm Pháp, -nt- ngay cả trong khi tu tập tùy 
niệm Tang, ngay cả trong khi tu tập tùy niệm giới, ngay cả trong khi tu tập tùy 
niệm xả thí, ngay cả trong khi tu tập tùy niệm Thiền, ngay cả trong khi tu tập 
niệm hơi thở vào - hơi thở ra, ngay cả trong khi tu tập niệm sự chết, ngay cả 
trong khi tu tập niệm đặt ở thân, ngay cả trong khi tu tập tùy niệm Niết Bàn thì 
bởi sự đẻ nén mà lánh xa các dục. Ngay cả trong khi tu tập sơ thiền thì bởi sự đè 
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nén mà lánh xa các dục, ngay cả trong khi tu tập nhị thiền, ngay cả trong khi tu 
tập tam thiền, ngay cả trong khi tu tập tứ thiền, ngay cả trong khi tu tập sự 
chứng đạt không vô biên xứ, ngay cả trong khi tu tập sự chứng đạt thức vô biên 
xứ, ngay cả trong khi tu tập sự chứng đạt vô sở hữu xứ, ngay cả trong khi tu tập 
sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ thì bởi sự đè nén mà lánh xa các dục. 
Bởi sự đè nén mà lánh xa các dục là như vậy. 


Thế nào là bởi sự đoạn trừ mà lánh xa các dục? Ngay cả trong khi tu tập 
Đạo Nhập Lưu thì bởi sự đoạn trừ mà lánh xa các dục đưa đến khổ cảnh. Ngay 
cả trong khi tu tập Đạo Nhất Lai thì bởi sự đoạn trừ mà lánh xa các dục thô 
thiển. Ngay cả trong khi tu tập Đạo Bất Lai thì bởi sự đoạn trừ mà lánh xa các 
dục có tính chất vi tế. Ngay cả trong khi tu tập Đạo A-la-hán thì bởi sự đoạn trừ 
mà lánh xa các dục tất cả theo tổng thể, tất cả trong mọi trường hợp, một cách 
trọn vẹn, không còn dư sót; -“người nào lánh xa các dục” là như thế. 


Tựa như các bàn Chân (lánh xa) đầu của con rắn - Con rắn: (sappa) 
được gọi là ahi. Con rắn với ý nghĩa gì? Sappo là vì “nó đi chuyển theo lỗi bò 
trườn,” bhujago là vì “nó di chuyển ngoằn ngoẻo,” urago là vì “nó di chuyển 
bằng ngực,” pannago là vì “nó đi chuyển với cái đầu ở tư thế nằm,” sirimsapo là 
vì “nó ngủ bằng cái đầu,” bilãsayo là vì “nó nằm trong động,” guhãsayo là vì 
“nó năm trong hang,” dãthãvudho là vì “răng nanh của nó là vũ khí,” ghoraviso 
là vì “chất độc của nó là dữ dội,” dvijivho là vì “lưỡi của nó có hai phần,” 
dvirasaññu là vì “nó nếm vị bằng hai cái lưỡi.”. Người đàn ông ham muốn sống, 
ham muốn không bị chết, ham muốn lạc, chán ghét khô nên tránh né, nên lánh 
xa, nên tránh thật xa cái đầu con rắn bằng bàn chân như thế nào, thì người ham 
muốn lạc, chán ghét khổ nên tránh né, nên tránh xa, nên lánh xa, nên tránh thật 
xa các dục y như thế ấy; - “tựa như các bàn chân (lánh xa) đầu của con rắn" là 
như thế. 


Người ấy, có niệm, vượt qua hắn sự vướng mắc này ở thế gian - 
Người ấy: là người lánh xa các dục. Sự vướng mắc: nói đến tham ái, tức là sự 
luyến äI, luyến ái mãnh liệt, sự say đắm, sự chiều chuộng, niềm vui, niềm vui và 
luyến 1, SỰ luyến ái mãnh liệt của tâm, ước muốn, mê mân, bám chặt, thèm 
khát, thèm thuồng, quyến luyến, đắm nhiễm, dục vọng, xảo trá, liên quan tái 
sanh, sự tạo ra khổ, người thợ may, cái lưới bẫy, sự cuốn trôi, sự vướng mắc, 
sợi chỉ trói, sự lan rộng, có sự ra sức, bạn đời, nguyện vọng, lối dẫn đến hữu, 
rừng cây, bụi rậm, sự thân thiết, sự thương yêu, sự trông mong, sự thân mật, sự 
mong mỏi, sự mong ước, trạng thái mong ước, sự mong mỏi về sắc, mong mỏi 


18 


về thỉnh, mong mỏi về hương, mong mỏi về vị, mong mỏi về xúc, mong mỏi về 
lợi lộc, mong mỏi về tài sản, mong mỏi về con trai, mong mỏi về mạng sống, 
tham muốn, khởi tham muốn, nguyện cầu, biểu hiện tham muốn, trạng thái tham 
muốn, tham lam, biểu hiện tham lam, trạng thái tham lam, xao xuyến, ham 
muốn vật vừa ý, luyến ái sai pháp, tham sai trái, đeo đuổi, khao khát, ước 
nguyện, mong cầu, ước nguyện tốt đẹp, dục ái, hữu ái, phi hữu ái, ái cõi sắc, ái 
cõi vô sắc, ái Niết Bàn, ái cảnh sắc, ái cảnh thinh, ái cảnh khí, ái cảnh vị, ái cảnh 
xúc, ái cảnh pháp, dòng nước lũ, sự ràng buộc, trói buộc, chấp thủ, ngăn trở, 
ngăn che, che đậy, cột trói, làm ô nhiễm, tiềm ân, thâm nhập, quấn lấy, sự keo 
kiệt, cội nguồn của khổ, căn nguyên của khổ, nguồn sanh khổ, cạm bẫy của Ma 
Vương, lưỡi câu của Ma Vương, lãnh địa của Ma Vương, ái ví như dòng sông, 
ái ví như tắm lưới, ái ví như dây xích, ái ví như biển, tham đắm, tham, cội 
nguồn của bắt thiện. 


Sự vướng mắc: Sự vướng mắc với ý nghĩa gì? “Được trải rộng” là vướng 
mắc, “bao quát” là vướng mắc, “được lan rộng” là vướng mắc, “nó lôi kéo theo” 
là vướng mắc, “nó mang lại chất độc” là vướng mắc, “truyền bá chất độc” là 
vướng mắc, “gốc rễ của chất độc” là vướng mắc, “kết quả của chất độc” là 
vướng mắc, “sự thọ dụng độc hại” là vướng mặc. Hoặc hơn nữa, “tham ái ây là 
bao quát ở sắc, ở thính, ở hương, ở vị, ở xúc, ở gia tộc, Ở đồ chúng, ở chỗ ngụ, ở 
lợi lộc, ở danh vọng, ở lời khen, ở hạnh phúc, ở y phục, ở đồ ăn khất thực, ở chỗ 
nằm ngồi, ở vật dụng là thuốc men chữa bệnh, ở dục giới, ở sắc gIỚI, Ở VÔ sắc 
giới, ở cõi dục, ở cõi sắc, ở cõi vô sắc, ở cõi hữu tưởng, ở cõi vô tưởng, ở cõi 
phi tưởng phi phi tưởng, ở cõi một uẩn, ở cõi bốn uẫn, ở cõi năm uẩn, ở quá 
khứ, ở vị lai, ở hiện tại, ở các pháp đã được thấy-đã được nghe-đã được cảm 
giác-đã được nhận thức, được trải rộng, được lan rộng” là vướng mắc. 


Ơ thê gian: ở thê gian của khô cảnh, ở thê gian của loài người, ở thê gian 
của chư Thiên, ở thê gian của các uân, ở thê gian của các giới, ở thê gian của 
các xứ. 


Có niệm: Có niệm bởi bốn lý do: Có niệm trong khi tu tập sự thiết lập 
niệm ở việc quan sát thân trên thân, -nt- trên các thọ, -nt- trên tâm, có niệm 
trong khi tu tập sự thiết lập niệm ở việc quan sát pháp trên các pháp. Có niệm 
còn bởi bốn lý do khác: Có niệm do lánh xa thất niệm, có niệm do trạng thái đã 
thực hành các pháp cần phải thực hành đối với niệm, có niệm do trạng thái đã 
tiêu diệt các pháp đối nghịch với niệm, có niệm do trạng thái không lơ là đối với 
các pháp ấn chứng của niệm. Có niệm còn bởi bốn lý do khác: có niệm do trạng 
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thái đã thành tựu về niệm, có niệm do trạng thái đã trú ở niệm, có niệm do trạng 
thái quen thuộc với niệm, có niệm do trạng thái không thối thất đối với niệm. 
Có niệm còn bởi bốn lý do khác: có niệm do trạng thái tự tại, có niệm do trạng 
thái được an tịnh, có niệm do trạng thái được yên lặng, có niệm do trạng thái đã 
thành tựu pháp của bậc Chân nhân. Có niệm do tùy niệm Phật, có niệm do tùy 
niệm Pháp, có niệm do tùy niệm Tang, có niệm do tùy niệm giới, có niệm do 
tùy niệm xả thí, có niệm do tùy niệm Thiền, có niệm do niệm hơi thở vào - hơi 
thở ra, có niệm do tùy niệm sự chết, có niệm do niệm đặt ở thân, có niệm do tùy 
niệm Niết Bàn. Niệm là sự tùy niệm, niệm hiện tiền; niệm là trạng thái ghi nhớ, 
trạng thái ghi nhận, trạng thái không lơ là, trạng thái không quên lãng; niệm là 
niệm quyên, niệm lực, chánh niệm, niệm giác chi, con đường độc đạo; điều này 
được gọi là niệm. Người đã tiến đến, đã tiến gần, đã đến gần, đã tiến vào, đã đạt 
đến, đã tròn đủ, đã thành tựu niệm này, người ẫy được gọi là có niệm. 


Người ấy, có niệm, vượt qua hắn sự vướng mắc này ở thế gian: Sự 
vướng mắc này là ở ngay tại thế gian. Người có niệm vượt qua, vượt lên, vượt 
khỏi, vượt qua hắn, vượt qua khỏi sự vướng mắc này ở ngay tại thế gian; - 
“người ấy, có niệm, vượt qua hăn sự vướng mắc này ở thế gian' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Người nào lánh xa các dục tựa như các bàn chân (lánh xa) đáu của con 
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răn, người áy, có niệm, vượt qua hăn sự vướng mắc này ở thê gian. ` 
1-4 


“Người nam nào thèm muốn ruộng, đái, hoặc vàng, gia súc, ngựa, tôi tớ, người 
háu, người nữ, thân quyền, vô số các dục, - 


Ruộng, đắt, hoặc vàng - Ruộng: là ruộng lúa sãli, ruộng lúa mùa, ruộng 
đậu xanh, ruộng đậu masa, ruộng lúa mạch, ruộng lúa mì, ruộng mè. Đất: là đất 
nhà, đất cổng ra vào, đất phía trước nhà, đất phía sau nhà, đất vườn, đất thô cư. 
Vàng: vàng nói đến tiền vàng; - “ruộng, đất, hoặc vàng' là như thế. 

Gia súc, ngựa, tôi tớ, người hầu - Gia súc: là nói đến trâu bò. Ngựa: 
là nói đến các con thú như là đê, v.v... Tôi tớ: Có bốn loại tôi tớ: tôi tớ bẩm 
sinh, tôi tớ được mua bằng tài sản, hoặc tự nguyện trở thành tôi tớ, hoặc trở 
thành tôi tớ do sự ép buộc. 
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“Nhiều người trở thành tôi tớ do mẹ là tôi tớ, 

thậm chí do được mua bởi tài sản mà trở thành tôi tớ, 

và nhiều người tự nguyện trở thành tôi tớ, 

cũng có những người do sự sợ hãi mà bị bắt ẩi trở thành tôi tớ. ” 

Người hầu: Có ba hạng người hầu: người làm thuê, người làm công, 
người sống nhờ; - “gia súc, ngựa, tôi tớ, người hầu' là như thế. 


Người nữ, thân quyến, vô số các dục - Người nữ: là nói đến sự sở hữu 
thân người nữ. Thân quyến: Có bốn loại thân quyến: thân quyến của cha mẹ là 
thân quyến, thân quyến của dòng tộc là thân quyến, thân quyến do (cùng học) 
chú thuật, thân quyến do (cùng học) nghề nghiệp. Vô số các dục: là nhiều loại 
dục, vô số các dục này là: các sắc hợp ý, -nt- các xúc hợp ý; - “người nữ, thân 
quyến, vô số các dục là như thế. 


Người nam nào thèm muốn - Người nào: Người nào là người như thế, 
được gắn bó như thế, được định đặt như thế, có biểu hiện như thế, đã đạt đến địa 
vị ấy, đã thành tựu phẩm chất ấy, hoặc là vị Sát-đế-ly, hoặc là vị Bà-la-môn, 
hoặc là thương nhân, hoặc là kẻ nô lệ, hoặc là người tại gia, hoặc là vị xuất gia, 
hoặc là vị Thiên nhân, hoặc là người nhân loại. Người nam: là chúng sanh, đàn 
ông, thanh niên, nam nhân, cá nhân, mạng sống, người còn sanh tử, loài người, 
người đi theo nghiệp, nhân loại. Thèm muốn: là thèm khát, thèm muốn, thèm 
thuồng về ô nhiễm dục, về các vật dục; - “người nam nào thèm muốn' là như 
thê. 


Vì thê, đức Thê Tôn đã nói răng: 
“Người nam nào thèm muốn ruộng, đất, hoặc vàng, gia súc, ngựa, tôi 
tớ, người háu, người nữ, thân quyên, vô số các dục, - 
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“- các (Ô nhiễm) yếu ớt thống trị người ấy, các hiểm họa chà đạp người 
ấy; do việc ấy, khổ đau đi theo người ấy tựa như nước (tràn vào) chiếc thuyễn 
đã bị vỡ. ” 


Các (ô nhiễm) yếu ớt khuất phục người ấy - Yếu ớt: các ô nhiễm là yếu ớt, 
yếu sức, thiếu lực, thiếu đõng mãnh, thấp hèn, hèn kém, hèn mọn, thấp kém, 
thấp thỏi, tồi tệ, nhỏ nhoi. Các ô nhiễm ấy không chế, áp chế, ngự trị, đè bẹp, 
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trấn áp, chà đạp cá nhân ấy; - “các (ô nhiễm) yếu ớt khuất phục người ấy' là như 
vậy. Hoặc là, (đề cập đến) nhân vật yếu ớt, yếu sức, thiếu lực, thiếu dõng mãnh, 
thấp hèn, hèn kém, hèn mọn, thấp kém, thấp thỏi, tồi tệ, nhỏ nhoi, là người 
không có tín lực, tấn lực, niệm lực, định lực, tuệ lực, tàm lực, quý lực, các ô 
nhiễm ấy khống chế, áp chế, ngự trị, đè bẹp, trấn áp, chà đạp cá nhân ấy; - “các 
(ô nhiễm) yếu ớt khuất phục người ấy” còn là như vậy. 


Các hiểm họa chà đạp người ấy - Các hiểm họa: có hai loại hiểm họa: 
hiểm họa hiển hiện và hiểm họa khuất lấp. 


Các điều nào là hiểm họa hiển hiện? Các con sư tử, hồ, báo, gấu, chó 
rừng, chó sói, trâu rừng, voI, răn, bò cạp, rẾt, hoặc có thể là các kẻ cướp hay 
những kẻ tàn bạo có hành động gây sự hoặc chưa có hành động gây sự, bệnh ở 
mắt, bệnh ở tai trong, bệnh ở mũi, bệnh ở lưỡi, bệnh ở thân, bệnh ở đầu, bệnh ở 
lỗ tai, bệnh ở miệng, bệnh ở răng, ho, suyễn, số mũi, nhiệt, cảm sốt, đau bụng, 
xây xấm, kiết ly, đau bụng bão, dịch tả, phong cùi, khối u, bệnh chàm, lao phối, 
động kinh, mụn, nhọt, ghẻ ngứa, sảy, loét tay chân, máu và mật, bệnh tiểu 
đường, bệnh trĩ, ghẻ lở, loét hậu môn, bệnh phát khởi từ mật, bệnh phát khởi từ 
đàm, bệnh phát khởi từ gió, (bệnh tổng hợp do mật-đàm-gió), bệnh sanh lên vì 
thay đổi thời tiết, bệnh sanh lên vì bốn oai nghi không đồng đều, bệnh thuộc 
dạng cấp tính, bệnh sanh lên vì quả của nghiệp, lạnh, nóng, đói, khát, đại tiện, 
tiểu tiện, các xúc chạm với ruồi muỗi gió nẵng và các loài bò sát, hoặc là như 
thế; các điều này được gọi là hiểm họa hiển hiện. 


Các điều nào là hiểm họa khuất lấp? Uế hạnh về thân, uế hạnh về khẩu, 
uế hạnh về ý, pháp che lấp “mong muốn về dục, pháp che lấp “sân hận,” pháp 
che lấp “dã dượi buồn ngủ,' pháp che lấp “phóng dật và hồi hận,” pháp che lấp 
“hoải nghi,” sự luyến á1, sân hận, si mê, giận dữ, thù hận, gièm pha, ác ý, ganh 
ty, bón xẻn, xảo trá, lừa gạt, bướng bỉnh, hung hăng, ngã mạn, cao ngạo, đam 
mê, xao lãng, tất cả ô nhiễm, tất cả uế hạnh, mọi sự lo lắng, mọi sự bực bội, 
[mọi sự nóng nảy], tất cả các pháp tạo tác bất thiện; các điều này được gọi là 
hiểm họa khuất lấp. 


Các hiêm họa: Các hiêm họa với ý nghĩa gì? Các hiêm họa bởi vì “chúng 
áp chê,” các hiêm họa bởi vì “chúng đưa đên sự suy giảm,” các hiêm họa bởi vì 
'nơi ấy là chỗ trú. 
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Các hiểm họa bởi vì “chúng áp chế” nghĩa là thế nào? Các hiểm họa ấy 
khống chế, áp chế, ngự trị, đè bẹp, trấn áp, chà đạp cá nhân ấy. Các hiểm họa 
bởi vì “chúng áp chế? nghĩa là như vậy. 


Các hiểm họa bởi vì “chúng đưa đến sự suy giảm' nghĩa là thế nào? Các 
hiểm họa ấy đưa đến sự nguy hiểm, đến sự suy giảm đối với các thiện pháp. Đối 
với các thiện pháp nào? Đối với sự thực hành đúng đắn, đối với sự thực hành 
phù hợp, đối với sự thực hành không trái ngược, đối với sự thực hành không đối 
chọi, đối với sự thực hành đưa đến lợi ích, đối với sự thực hành đúng pháp và 
thuận pháp, đối với việc làm đây đủ các giới, đối với việc phòng vệ các giác 
quan, đối với việc biết chừng mực về vật thực, đối với sự luyện tập về tỉnh thức, 
đối với niệm và sự nhận biết rõ, đối với sự chuyên cần tu tập bốn sự thiết lập 
niệm, đối với sự chuyên cần tu tập bốn chánh cần, đối với sự chuyên cần tu tập 
bốn nền tảng của thần thông, đối với sự chuyên cần tu tập năm quyên, đối với 
sự chuyên cần tu tập năm lực, đối với sự chuyên cần tu tập bảy yếu tô đưa đến 
giác ngộ, đối với sự chuyên cần tu tập đạo lộ thánh thiện tám chi phần, chúng 
đưa đến sự nguy hiểm, đến sự suy giảm đối với các thiện pháp này. Các hiểm 
họa bởi vì “chúng đưa đến sự suy giảm" nghĩa là như vậy. 


Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” nghĩa là thế nào? “Các ác bất 
thiện pháp này sanh lên ở nơi ấy thì có bản ngã (của người ấy) là nơi nương tựa. 
Giống như các sinh vật “có hang là chỗ trú' thì ngụ ở hang, các sinh vật có 
“nước là chỗ trú” thì ngụ ở nước, các sinh vật “có rừng là chỗ trú” thì ngụ ở 
rừng, các sinh vật “có cây cối là chỗ trú” thì ngụ ở cây cối, tương tự y như thế, 
các ác bất thiện pháp này sanh lên ở nơi ấy thì có bản ngã (của người ấy) là nơi 
nương tựa.” Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” còn là như vậy. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này các tỳ khưu, vị tỳ khưu có học trò, có thầy dạy học, sống khổ sở 
không thoải mái. Và này các tỳ khưu, thế nào là vị tỳ khưu có học trò, có thầy 
dạy học, sông khổ sở không thoải mái? Này các tỳ khưu, ở đấy, đối với vị tỳ 
khưu, sau khi nhìn thấy cảnh sắc bằng mắt, các ác bất thiện pháp nào có sự di 
chuyền (ở các đối tượng) và có sự tư duy đưa đến sự ràng buộc sanh khởi đến vị 
ấy, các ác bất thiện pháp ấy trú ngụ, chiếm ngự bên trong vị ấy; vì thế, được gọi 
là “có học trò.” Chúng chỉ phối vị ấy, “các ác bất thiện pháp chỉ phối vị ấy;` vì 
thế, được gọi là “có thầy dạy học.” Và thêm nữa, này các tỳ khưu, đối với vị tỳ 
khưu, sau khi nghe âm thanh băng tai, -nt- sau khi ngửi hương bằng mũi, -nt- 
sáu khi nễm VỊ bằng lưỡi, -nt- sau khi xúc chạm bằng thân, -nt- sau khi nhận 
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thức pháp bằng ý, các ác bất thiện pháp nào có sự di chuyển (ở các đối tượng) 
và có sự tư duy đưa đến sự ràng buộc sanh khởi đến vị ấy, các ác bất thiện pháp 
ấy trú ngụ, chiếm ngự bên trong vị ấy; vì thế, được gọi là “có học trò.” Chúng 
chỉ phối vị ấy, “các ác bất thiện pháp chỉ phối vị ấy; vì thế, được gọi là “có thầy 
dạy học." Này các tỳ khưu, quả là như vậy, vị tỳ khưu có học trò, có thầy dạy 
học, sống khổ sở không thoải mái.” Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” còn 
là như vậy. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


Này các tỳ khưu, có ba pháp này là các vết nhơ bên trong, các kẻ thù bên 
trong, các đối thủ bên trong, các kẻ giết chóc bên trong, các kẻ đối nghịch bên 
trong. Ba pháp nào? Này các tỳ khưu, tham là vết nhơ bên trong, kẻ thù bên 
trong, đối thủ bên trong, kẻ giết chóc bên trong, kẻ đối nghịch bên trong. Này 
các tỳ khưu, sân -nt-. Này các tỳ khưu, si là vết nhơ bên trong, kẻ thù bên trong, 
đối thủ bên trong, kẻ giết chóc bên trong, kẻ đối nghịch bên trong. Thật vậy, này 
các tỳ khưu, ba pháp này là các vết nhơ bên trong, các kẻ thù bên trong, các đối 
thủ bên trong, các kẻ giết chóc bên trong, các kẻ đối nghịch bên trong.” 


1. “Tham là sự sanh ra điều không lợi ích, tham là sự rồi loạn của tâm. 
Người đời không thấu hiểu sự nguy hiểm ấy đã được sanh ra từ bên trong. 


2. — Người bị khởi tham không biết được điều lợi ích, người bị khởi tham 
không nhìn thấy lý lẽ. Tham khống chế người nào, lúc ấy có sự mù quảng lối 
tam hiện diện. 


3. Sân là sự sanh ra điễu không lợi ích, sân là sự rồi loạn của tâm. Người 
đời không thấu hiểu sự nguy hiểm ấy đã được sanh ra từ bên trong. 


4. Người bị nóng giận không biết được điểu lợi ích, người bị nóng giận 
không nhìn thấy lý lẽ. Sự nóng giận không chê người nào, lúc ấy có sự mù 
quảng tối tăm hiện diện. 


3. Si là sự sanh ra điễu không lợi ích, sỉ là sự rồi loạn của tâm. Người đời 
không thấu hiểu sự nguy hiểm ấy đã được sanh ra từ bên trong. 


6. Người bị sỉ mê không biết được điều lợi ích, người bị sỉ mê không nhìn 
thấy lý lẽ. Sỉ không chế người nào, lúc ấy có sự mù quảng tối tăm hiện diện. ” 


Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” còn là như vậy. 


24 


Bởi vì điêu này đã được Đức Thê Tôn nói đên: 


“Tâu đại vương, quả thật có ba pháp được sanh lên thuộc nội phần; chúng 
sanh lên đem đến sự bất lợi, sự khô đau, sự sống không thoải mái cho con 
người. Ba pháp nào? Tham, tâu đại vương, quả thật là pháp được sanh lên thuộc 
nội phân; nó sanh lên đem đến sự bất lợi, sự khô đau, sự sống không thoải mái 
cho con người. Sân, tâu đại vương, quả thật là pháp được sanh lên thuộc nội 
phần; nó sanh lên đem đến sự bất lợi, sự khổ đau, sự sống không thoải mái cho 
con người. Si, tâu đại vương, quả thật là pháp được sanh lên thuộc nội phần; nó 
sanh lên đem đến sự bất lợi, sự khô đau, sự sống không thoải mái cho con 
người. Tâu đại vương, quả thật ba pháp này được sanh lên thuộc nội phần, 
chúng sanh lên đem đến sự bất lợi, sự khô đau, sự sống không thoải mái cho con 
người.” 


1. “Tham sân và si, hiện hữu ở bản thân, hăm hại người có tâm ý xáu xa, 
tựa như việc kết trải hãm hại cáy tre. ” 


Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” còn là như vậy. 
Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


ổ. “Luyến ái và sân hận có căn nguyên từ nơi (bản ngã) này. 
Gihét, thương, sự rởn lông sanh lên từ nơi (bản ngã) này. 
Sự suy tư của tâm có nguồn sanh khởi từ nơi (bản ngã) này, 
tựa nhự những bé trai buông lơi con qua (bị cột chân bởi sợi chỉ dai). ” 
Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” còn là như vậy. 


Các hiểm họa chà đạp người ấy: các hiểm họa ấy khống chế, áp chế, 
ngự trị, đè bẹp, trấn áp, chà đạp cá nhân ấy; - “các hiểm họa chà đạp người ấy' 
là như thế. 


Do việc ấy khổ đau đi theo người ấy - Do việc ấy: là do hiểm họa từ 
việc ấy, khổ đau đi theo, đi đến gần, đạt đến được (cá nhân ấy); khổ sanh đi 
theo, đi đến gần, đạt đến được; khổ già đi theo, đi đến gần, đạt đến được; khổ 
bệnh đi theo, đi đến gần, đạt đến được; khô chết đi theo, đi đến gần, đạt đến 
được; khổ do sầu-bi-khô-ưu-não đi theo, đi đến gần, đạt đến được; khô ở địa 
ngục -nt- khổ ở loài thú -nt- khổ ở thân phận ngạ quý -nt- khô của loài người - 
nt- khổ bắt nguồn từ việc nhập thai -nt- khổ bắt nguồn từ việc trụ thai -nt- khổ 
bắt nguồn từ việc ra khỏi thai -nt- khổ gắn liền sau khi sanh ra -nt- khổ do kẻ 
khác áp đặt sau khi sanh ra -nt- khổ do sự ra sức của bản thân -nt- khổ do sự ra 
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sức của kẻ khác -nt- khổ do (thọ) khổ đi theo, đi đến gần, đạt đến được; khổ do 
pháp tạo tác -nt- khô do sự biến đổi -nt- bệnh ở mắt, bệnh ở tai trong, bệnh ở 
mũi, bệnh ở lưỡi, bệnh ở thân, bệnh ở lỗ tai, bệnh ở miệng, bệnh ở răng, ho, 
suyên, sỐ mũi,nhiệt, cảm sốt, đau bụng, xây xâm, kiết ly, đau bụng bão, dịch tả, 
phong cùi, khối u, bệnh chàm, lao phối, động kinh, mụn, nhọt, ghẻ ngứa, sảy, 
loét tay chân, máu và mật, bệnh tiểu đường, bệnh trĩ, ghẻ lở, loét hậu môn, bệnh 
phát khởi từ mật, bệnh phát khởi từ đàm, bệnh phát khởi từ gió, bệnh tổng hợp 
do mật-đàm-gió, bệnh sanh lên vì thay đổi thời tiết, bệnh sanh lên vì bốn oai 
nghi không đồng đều, bệnh thuộc dạng cấp tính, bệnh sanh lên vì quả của 
nghiệp, lạnh, nóng, đói, khát, đại tiện, tiểu tiện, các xúc chạm với ruồi muỗi gió 
năng và các loài bò sát là khổ -nt- cái chết của mẹ là khô -nt- cái chết của cha là 
khổ -nt- cái chết của anh (em) trai là khổ -nt- cái chết của chị (em) gái là khổ - 
nt- cái chết của con trai là khô -nt- cái chết của con gái là khổ -nt- sự tốn hại về 
thân quyến là khổ -nt- sự tốn hại về của cải là khổ -nt- sự tốn hại vì bệnh tật là 
khổ -nt- sự tốn hại về giới là khổ -nt- sự tốn hại về kiến thức là khổ đi theo, đi 
đến gần, đạt đến được cá nhân ấy; - “do việc ấy khô đau đi theo người ấy' là như 
thê. 


Tựa như nước (tràn vào) chiếc thuyền đã bị vỡ: Giống như do sự xâm 
nhập của nước, nước từ chỗ này chỗ khác đi theo, đi đến sắn, đạt đến được; 
nước từ bên trên đi theo, đi đến gần, đạt đến được; nước từ bên dưới đi theo, đi 
đến gần, đạt đến được; nước từ bên hông đi theo, đi đến sẵn, đạt đến được chiếc 
thuyền đã bị vỡ, tương tự y như thế, do hiểm họa từ việc này từ việc khác, khổ 
đau đi theo, đi đến gần, đạt đến được -nt- sự tồn hại về kiến thức là khổ đi theo, 
đi đến gần, đạt đến được cá nhân Ấy; - “tựa như nước (tràn vào) chiếc thuyền. đã 
bị vỡ? là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

Các (ô nhiễm) yếu ớt thống trị người ấy, các hiểm họa chà đạp người ấy; 
do việc ấy khổ đau đi theo người ấy tựa như nước (tràn vào) chiếc thuyễn đã bị 
vỡ. ” 

1-6 


Do đó, người luôn luôn có niệm có thể lánh xa các dục, sau khi dứt bỏ 
chúng thì có thể vượt qua dòng nước lũ, tựa như sau khi tát cạn chiếc thuyên, là 
người đi đến bờ kia. ” 
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Do đó, người luôn luôn có niệm - Do đó: là do điều ấy, bởi lý đo ấy, bởi 
nhân ấy, bởi duyên ấy, bởi căn nguyên ấy, trong khi nhìn thấy rõ sự bất lợi này 
ở các dục; - “do đó” là như thế. Người: là chúng sanh, đàn ông, thành niên, 
người nam, cá nhân, mạng sống, người còn sanh tử, loài người, người đi theo 
nghiệp, nhân loại. Luôn luôn: Luôn luôn là mọi lúc, mọi thời, thường khi, luôn 
khi, thường xuyên, liên tục, không gián đoạn, tiếp nối liên tục, sanh lên tuần tự 
(như sóng nước), không lưa thưa, không đứt khoảng, không ngừng lại, được liền 
lặn, trước bữa ăn, sau bữa ăn, vào canh đầu, vào canh giữa, vào canh cuối, vào 
hậu bán nguyệt, vào tiền bán nguyệt, vào mùa mưa, vào mùa lạnh, vào mùa 
nóng, ở chặng đầu của tuôi thọ, ở chặng giữa của tuổi thọ, ở chặng cuối của tuổi 
thọ. Có niệm: Có niệm bởi bốn lý do: Có niệm trong khi tu tập sự thiết lập niệm 
ở việc quan sát thân trên thân, -nt- trên các thọ, -nt- trên tâm, có niệm trong khi 
tu tập sự thiết lập niệm ở việc quan sát pháp trên các pháp. Có niệm còn bởi bốn 
lý do khác: -nt- người ấy được gọi là có niệm; - “do đó, người luôn luôn có 
niệm” là như thế. 


Có thể lánh xa các dục - Các dục: theo sự phân loại thì có hai loại dục: 
vật dục và ô nhiễm dục. -nt- Các điều này được gọi là vật dục. -nt- Các điều này 
được gọi là ô nhiễm dục. Có thể lánh xa các dục: Có thể lánh xa các dục bởi 
hai lý do: bởi sự đè nén hoặc bởi sự đoạn trừ. Thế nào là bởi sự đẻ nén mà lánh 
xa các dục? Trong khi nhìn thấy “các dục như là đồng xương (không còn thịt) 
với ý nghĩa chút ít hứng thú” thì bởi sự đè nén mà lánh xa các dục. Trong khi 
nhìn thấy “các dục như là miếng thịt (bị điều hâu tha đi) với ý nghĩa vật chung 
của số đông” thì bởi sự đè nén mà lánh xa các dục. Trong khi nhìn thấy “các 
dục như là cây đuốc cỏ với ý nghĩa thiêu đốt” thì bởi sự đè nén mà lánh xa các 
dục. -nf- Ngay cả trong khi tu tập sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ thì 
bởi sự đẻ nén mà lánh xa các dục. Bởi sự đè nén mà lánh xa các dục là như vậy. 
-nf- Bởi sự đoạn trừ mà lánh xa các dục là như vậy. 


Sau khi dứt bỏ chúng thì có thể vượt qua dòng nước lũ - Chúng: Sau 
khi biết toàn diện vỀ các vật dục, sau khi dứt bỏ, sau khi dứt trừ, sau khi xua đi, 
sau khi làm chấm dứt, sau khi làm cho không còn hiện hữu các ô nhiễm dục, sau 
khi dứt bỏ, sau khi dứt trừ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi làm 
cho không còn hiện hữu pháp che lấp “mong muốn về dục,' -nt- pháp che lấp 
“sân hận,” -nt- pháp che lấp “dã dượi buồn ngủ,'-nt- pháp che lắp “phóng đật và 
hối hận,” sau khi dứt bỏ, sau khi dứt trừ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, 
sau khi làm cho không còn hiện hữu pháp che lấp “hoài nghi,` thì có thể vượt 
qua, có thể vượt lên, có thể vượt khỏi, có thể vượt qua hắn, có thể vượt qua khỏi 
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dòng lũ (ngũ) dục, (dòng lũ của hữu), dòng lũ tà kiến, dòng lũ vô minh; - “sau 
khi đứt bỏ chúng thì có thể vượt qua dòng nước lũ' là như thế. 


Tựa như sau khi tát cạn chiếc thuyền, là người đi đến bờ kia: Giống 
như sau khi tát cạn, sau khi tát sạch, sau khi đồ bỏ nước ra khỏi chiếc thuyền 
nặng nề chứa đây nước, thì có thể tức thời nhanh chóng đi đến bờ kia bằng 
chiếc thuyền nhẹ nhàng chỉ với chút ít khó nhọc, tương tự như vậy, sau khi biết 
toàn diện về các vật dục, sau khi dứt bỏ, sau khi dứt trừ, sau khi xua đi, sau khi 
làm chấm dứt, sau khi làm cho không còn hiện hữu các ô nhiễm dục, sau khi dứt 
bỏ, sau khi dứt trừ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi làm cho không 
còn hiện hữu pháp che lấp “mong muốn về dục,` -nt- pháp che lấp “sân hận,' - 
nt- pháp che lấp “dã dượi buồn ngủ,' -nt- pháp che lấp “phóng đật và hối hận,' - 
nt- pháp che lấp “hoài nghỉ,` thì có thể tức thời nhanh chóng đi đến bờ kia chỉ 
với chút ít khó nhọc. Bờ kia: nói đến Bất Tử, Niết Bàn, là sự yên lặng của tất cả 
các pháp tạo tác, sự buông bỏ tất cả các mầm tái sanh, sự diệt trừ tham ái, sự lìa 
khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết Bàn. Có thể đi đến bờ kia: có thể chứng đắc bờ 
kia, có thể chạm đến bờ kia, có thể chứng ngộ bờ kia. Pãragũ (người đi đến bờ 
kia); luôn cả người nào cố ý muốn đi đến bờ kia, người ấy cũng là Pãragữ; luôn 
cả người nào đang đi đến bờ kia, người ấy cũng là Pãragữ; luôn cả người nào đã 
đi đến bờ kia, người ấy cũng là Pãragữ. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này các tỳ khưu, quả vậy “người đã vượt qua, đã đi đến bờ kia, đứng ở 
đất liền là Bà-la-môn,” tên gọi này là danh cho vị A-la -hán. VỊ ấy là Pãragñ 
(người đi đến bờ kia) do việc biết rõ, Pãragũ do việc biết toàn diện, Pãragữ do 
việc dứt bỏ, Paragu do việc tu tập, Paragử do việc chứng ngộ, Páragu do việc 
chứng đạt (các thiền); là Pãragữ do việc biết rõ tất cả các pháp, Pãragữ do việc 
biết toàn diện tất cả các khổ, PZragữ do việc đứt bỏ tất cả các ô nhiễm, Pãragñ 
do việc tu tập bốn Thánh Đạo, Paragu do việc chứng ngộ sự Tịch Diệt, Paragu 
do việc chứng đạt mọi sự chứng đạt. VỊ ấy đã đạt được năng lực, đã đạt được sự 
toàn hảo ở Thánh Giới, đã đạt được năng lực, đã đạt được sự toàn hảo ở Thánh 
Đình, đã đạt được năng lực, đã đạt được sự toàn hảo ở Thánh Tuệ, đã đạt được 
năng lực, đã đạt được sự toàn hảo ở Thánh Giải Thoát. Vị ấy đã đi đến bờ kia, 
đã đạt đến bờ kia, đã đi đến điểm cuối, đã đạt đến điểm cuối, đã đi đến đỉnh, đã 
đạt đến đỉnh, đã đi đến tận cùng, đã đạt đến tận cùng, đã đi đến sự hoàn tất, đã 
đạt đến sự hoàn tất, đã đi đến nơi nương nấu, đã đạt đến nơi nương nấu, đã đi 
đến nơi trú ấn, đã đạt đến nơi trú ân, đã đi đến nơi nương nhờ, đã đạt đến nơi 
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nương nhờ, đã đi đến nơi không sợ hãi, đã đạt đến nơi không sợ hãi, đã đi đến 
Bất Hoại, đã đạt đến Bất Hoại, đã đi đến Bắt Tử, đã đạt đến Bắt Tử, đã đi đến 
Niết Bàn, đã đạt đến Niết Bàn. Vị ấy đã trải qua cuộc sống (của bậc Thánh), đã 
hoàn tất việc thực hành, đã hoàn mãn cuộc hành trình, đã hoàn mãn hướng đi, 
đã đi đến điểm cuối cùng, đã hộ trì Phạm hạnh, đã đạt đến kiến tối thượng, đã tu 
tập Đạo lộ, đã dứt bỏ ô nhiễm, đã thấu triệt sự không chuyền đổi, đã chứng ngộ 
Diệt đề. 


Đối với vị ấy, Khổ đã được biết toàn diện, Tập đã được đứt bỏ, Đạo đã 
được tu tập, Diệt đã được chứng ngộ, điều cần được biết rõ đã được biết rõ, điều 
cần được biết toàn diện đã được biết toàn diện, điều cần được dứt bỏ đã được 
dứt bỏ, điều cần được tu tập đã được tu tập, điều cần được chứng ngộ đã được 
chứng ngộ. Vị ấy đã hất tung rào chắn (vô minh), đã san lắp mương rãnh (luân 
hồi tái sanh), đã nhồ lên cột trụ (tham ái), không còn chốt cửa, là thánh thiện, đã 
hạ xuống ngọn cờ (ngã mạn), đã đặt xuống gánh nặng, đã tháo khỏi ách, đã dứt 
bỏ hận ngũ dục, đã thành tựu sáu căn, có một sự bảo hộ (niệm), có bốn sự nâng 
đỡ,' đã xua đi sự độc đoán, có sự tầm cầu đã được hoàn toàn cởi bỏ, có tâm tư 
không bị xáo trộn, có thân hành đã được an tịnh, có tâm khéo được giải thoát, 
có tuệ khéo được giải thoát, có sự toàn hảo, đã được hoàn mãn, là con người tôi 
thượng, con người tột đỉnh, đã đạt được sự thành đạt tột đỉnh. 


Vị ấy không tích lũy (nghiệp) cũng không loại trừ, tồn tại sau khi đã loại 
trừ (ô nhiễm); không dứt bỏ (ô nhiễm) cũng không chấp thủ, tồn tại sau khi đã 
dứt bỏ; không tự kết nối (tham ái) cũng không tháo gỡ, tồn tại sau khi đã tháo 
gỡ; không dập tắt (lửa phiền não) cũng không đốt cháy, tồn tại sau khi đã dập 
tắt; tồn tại với trạng thái đã được thành tựu về giới uân của bậc Vô Học, tôn tại 
với trạng thái đã được thành tựu về định uẫn của bậc Vô Học, về tuệ uẫn của 
bậc Vô Học, về giải thoát uân của bậc Vô Học, về giải thoát tr1 kiến uẫn của bậc 
Vô Học; tồn tại sau khi đã thấu suốt Chân Lý, tồn tại sau khi đã vượt qua hắn 
dục vọng, tồn tại sau khi đã trấn áp lừa phiền não, tồn tại do không xoay vòng 
(ở luân hồi), tồn tại sau khi đã thọ trì lời giảng, tồn tại do thân cận với giải thoát, 
tồn tại với sự thanh tịnh của từ, tồn tại với sự thanh tịnh của bị, của hỷ, của xả, 
tồn tại với sự thanh tịnh tột cùng, tồn tại với sự thanh tịnh của trạng thái không 
còn tham ái, tà kiến, và ngã mạn, tồn tại với trạng thái đã được giải thoát, tồn tại 
với trạng thái đã được hài lòng, tồn tại trọng giai đoạn cuối của các uấn, tồn tại 
trong giai đoạn cuối của các giới, tồn tại trong giai đoạn cuối của các xứ, tôn tại 
trong giai đoạn cuối của cảnh giới tái sanh, tồn tại trong giai đoạn cuối của sự 
tái sanh, tồn tại trong giai đoạn cuối của sự nói liền tái sanh, [tồn tại trong giai 
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đoạn cuôi của hiện hữu,] tôn tại trong giai đoạn cuôi của luân hôi, tôn tại trong 
giai đoạn cuôi của sự luân chuyên, tôn tại trong kiêp sông cuôi cùng, tôn tại 
trong thân xác cuôi cùng, với việc duy trì thân xác cuôi cùng, là vị A-la-hán. 


“Đối với vị ấy, đây là lân cuối cùng, thân xác này là sau chói, 
việc sanh tử luân hồi, việc sanh ra lán nữa không có đổi với vị ấy, ” 


- “tựa như sau khi tát cạn chiếc thuyền, là người đi đến bờ kia' là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Do đó, người luôn luôn có niệm có thể lánh xa các dục, sau khi dứt bỏ 
chúng thì có thể vượt qua dòng nước lũ, tựa như sau khi tát cạn chiếc thuyên, là 
người đi đến bờ kia.” 

Diễn Giải Kinh về Dục được đầy đủ - phần thứ nhất. 


-=ooOoo-- 


2. DIỄN GIẢI KINH NHÓM TÁM VỀ HANG 
Giờ phần Diễn Giải Kinh Nhóm Tám về Hang được nói đến: 
2-1 


“Bị dinh mắc ở hang (thân xác), bị che đậy bởi nhiễu (ô nhiễm), con 
người, trong khi tôn tại, bị đắm chìm trong sự say mê (ngũ dục). Người thuộc 
hạng như thể ấy quả thật cách xa sự viễn ty, bởi vì các đục ở thể gian thật 
không dễ gì dứt bỏ” 


Bị dính mắc ở hang (thân xác), bị che đậy bởi nhiều (ô nhiễm) - 
Satto: (với ý nghĩa “chúng sanh”) quả đã được nói đến. Vả lại, cũng nên nói về 
từ guhã. Guhã: nói đến thân. “Thân' hay là “hang,' [hay là “thân thể”,] hay là 
“thân hình,' hay là “con thuyền,” hay là “cỗ xe,” hay là lá cờ,' hay là “ổ* mối,” 
hay là “thành phố,' hay là “cái tổ,” hay là “cốc liêu,' hay là “khối u,` hay là “cái 
chum,” [hay là “con voi, ] từ này là tên định đặt cho thân. 
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Bị dính mắc ở hang (thân xác): là bị dính mắc, bị dính liền, bị dính vào, 
bị máng vào, bị vướng vào, bị giữ lại ở hang (thân xác). Giống như gói hàng bị 
dính mắc, bị dính liền, bị dính vào, bị máng vào, bị vướng vào, bị g1ữ lại ở chốt 
gắn trên tường hoặc ở móc ngà voi, tương tự như vậy là bị dính mắc, bị dính 
liền, bị dính vào, bị máng vào, bị vướng vào, bị g1ữ lại ở hang (thân xác). 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này Rãdha, quả vậy mong muốn nào, luyến ái nào, niềm vui nào, tham 
ái nào, các sự vướng bận và chấp thủ nào là sự quyết định, sự chấp chặt, và sự 
tiềm ấn của tâm ở sắc, bị dính mắc (satto) vào đó, bị dính liền (visatto) vào đó, 
vì thế, được gọi là 'satto' (chúng sanh). Này Rãdha, quả vậy mong muốn nào, 
luyến ái nào, niềm vui nào, tham ái nào, các sự vướng bận và chấp thủ nào là sự 
quyết định, sự chấp chặt, và sự tiềm ấn của tâm ở thọ -nf- ở tưởng -nt- ở các 
hành -nt- ở thức, bị dính mắc (sz/o) vào đó, bị dính liền (visz/o) vào đó, vì thế, 
được gọi là “sz//o” (chúng sanh).” 


*9a/o' là từ định đặt cho sự vướng vào; - “bị dính mắc ở hang (thân xác)ˆ 
là như thế. 


Bị che đậy bởi nhiều (ô nhiễm) - là bị che đậy bởi nhiều loại ô nhiễm: bị 
che đậy bởi luyến ái, bị che đậy bởi sân hận, bị che đậy bởi si mê, bị che đậy 
bởi giận đữ, bị che đậy bởi thù hẳn, bị che đậy bởi giẻm pha, bị che đậy bởi ác 
ý, bị che đậy bởi ganh ty, bị che đậy bởi bỏn xẻn, bị che đậy bởi xảo trá, bị che 
đậy bởi lừa gạt, bị che đậy bởi bướng bỉnh, bị che đậy bởi hung hăng, bị che đậy 
bởi ngã mạn, bị che đậy bởi cao ngạo, bị che đậy bởi đam mê, bị che đậy bởi 
xao lãng, bị che đậy bởi tất cả ô nhiễm, bởi tất cả uế hạnh, bởi mọi sự lo lắng, 
bởi mọi sự bực bội, bởi mọi sự nóng nảy, bởi tất cả các pháp tạo tác bắt thiện, bị 
che đậy lên, bị bao bọc, bị bao trùm, bị bao kín, bị che lại, bị che kín, bị đậy kín; 
- “bị dính mắc ở hang (thân xác), bị che đậy bởi nhiều (ô nhiễm)” là như thế. 


Con người, trong khi tồn tại, bị đắm chìm trong sự say mê (ngũ dục) 
-Con người, trong khi tồn tại: Trong lúc đang tôn tại, kẻ bị luyến ái tồn tại đo 
tác động của luyến ái, kẻ bị sân hận tôn tại do tác động của sân hận, kẻ bị si mê 
tồn tại do tác động của si mê, kẻ bị trói buộc tồn tại do tác động của ngã mạn, kẻ 
bị bám víu tồn tại do tác động của tà kiến, kẻ bị tán loạn tồn tại do tác động của 
phóng dật, kẻ không dứt khoát tồn tại đo tác động của hoài nghi, kẻ cứng cỏi tồn 
tại do tác động của pháp tiềm ẩn; - “con người, trong khi tồn tại” là như vậy. 
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Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này các tỳ khưu, có các sắc được nhận thức bởi mắt là đáng mong, đáng 
muốn, đáng mến, đáng yêu, liên hệ đến dục, gợi tình, nếu vị tỳ khưu thích thú 
điều ấy, tán thưởng, bám chặt rồi tồn tại. Này các tỳ khưu, có các thinh được 
nhận thức bởi tai -nt- các hương được nhận thức bởi mũi -nt- các vị được nhận 
thức bởi lưỡi -nt- các xúc được nhận thức bởi thân -nt- các pháp được nhận thức 
bởi ý là đáng mong, đáng muốn, đáng mến, đáng yêu, liên hệ đến dục, gợi tình, 
nếu vị ty khưu thích thu điều Ấy, tán thưởng, bám chặt rồi tồn tại;” - “con n8ƯỜi, 
trong khi tồn tại còn là như vậy. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này các tỳ khưu, có sự vướng bận với sắc, thì thức, trong khi tồn tại, 
(sẽ) tồn tại có đối tượng là sắc, có chỗ nâng đỡ là sắc, có sự rải rác niềm vui, và 
(sẽ) đạt đến sự phát triển, sự tăng trưởng, sự lớn mạnh. Này các tỷ khưu, hoặc là 
có sự vướng bận với thọ, -nt- Này các tỳ khưu, hoặc là có sự vướng bận với 
tưởng, -nt- Này các tỳ khưu, hoặc là có sự vướng bận với các hành, thì thức, 
trong khi tồn tại, (sẽ) tồn tại có đối tượng là các hành, có chỗ nâng đỡ là các 
hành, có sự rải rác niềm vui, và (sẽ) đạt đến sự phát triển, sự tăng trưởng, sự lớn 
mạnh;” - “con người, trong khi tồn tại” còn là như vậy. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này các tỷ khưu, nếu ở đoàn thực mà có sự luyến á1, CÓ Sự Vui mừng, có 
sự tham ái, thì ở nơi ấy thức được thiết lập, được tăng trưởng, ở nơi nào thức 
được thiết lập, được tăng trưởng, ở nơi ấy có sự hạ sanh của danh sắc. Ở nơi nào 
có sự hạ sanh của danh sắc, ở nơi ấy có sự phát triển của các hành. Ở nơi nào có 
sự phát triển của các hành, ở nơi ấy có sự sanh ra và hiện hữu lần nữa trong 
tương lai. Ở nơi nào có sự sanh ra và hiện hữu lần nữa trong tương lai, ở nơi ấy 
có sanh-già-chết trong tương lai. ở nơi nào có sanh-già-chết trong tương lai, này 
các tỳ khưu, ta nói rằng việc ây có sầu muộn, có phiền muộn, có lo âu; - “con 
người, trong khi tồn tại” còn là như vậy. 


“Này các tỳ khưu, nếu ở xúc thực -nt- “Này các tỳ khưu, nếu ở tư niệm 
thực -nt-“Này các tỳ khưu, nếu ở thức thực mà có sự luyến ái, có sự vui mừng, 
có sự tham ái, thì ở nơi ấy thức được thiết lập, được tăng trưởng, ở nơi nào thức 
được thiết lập, được tăng trưởng, ở nơi ấy có sự hạ sanh của danh sắc. Ở nơi nào 
có sự hạ sanh của danh sắc ở nơi ấy có sự phát triển của các hành. Ở nơi nào có 
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sự phát triển của các hành, ở nơi ấy có sự sanh ra và hiện hữu lần nữa 
trong tương lai. Ở nơi nào có sự sanh ra và hiện hữu lần nữa trong tương lai, ở 
nơi ấy có sanh-già-chết trong tương lai. Ở nơi nào có sanh-già-chết trong tương 
lai, này các tỳ khưu, ta nói rằng việc ấy có sầu muộn, có phiền muộn, có lo âu;" 
- “con người, trong khi tồn tại” còn là như vậy. 


Bị đắm chìm trong sự say mê (ngũ dục) - Các sự say mê được gọi là 
năm loại dục: các sắc được nhận thức bởi mắt là đáng mong, đáng muốn, đáng 
mến, đáng yêu, liên hệ đến dục, gợi tình, các thinh được nhận thức bởi tai -nf- 
các hương được nhận thức bởi mũi -nt- các vị được nhận thức bởi lưỡi -nt- các 
xúc được nhận thức bởi thân -nf- các pháp được nhận thức bởi ý là đáng mong, 
đáng muốn, đáng mến, đáng yêu, liên hệ đến dục, gợi tình. Vì lý do gì mà các 
sự say mê được gọi là năm loại dục? Phần nhiều chư Thiên và loài người mê 
mân, mê đắm, mê muội, bị mê mân, bị mê đắm, bị mê muội, bị vô minh làm 
mù, bị bao bọc, bị bao trùm, bị bao kín, bị che lại, bị che kín, bị đậy kín trong 
năm loại dục; vì lý do ây mà các sự say mê được gọi là năm loại dục. BỊ đắm 
chìm trong sự say mê (ngũ dục): là bị đắm chìm, bị đắm xuống, bị chìm xuống 
trong sự say mê (ngũ dục); - “con người, trong khi tồn tại, bị đắm chìm trong sự 
say mê (ngũ dục)” là như thế. 


Người thuộc hạng như thế ấy quả thật cách xa sự viễn ly - Sự viễn ly: 
Có ba sự viễn ly: viễn ly về thân, viễn ly về tâm, viễn ly về mầm tái sanh. 


Thế nào là viễn ly về thân? Ở đấy, vị tỳ khưu thân cận chỗ trú ngụ tách 
biệt, khu rừng rậm, gốc cây, sườn núi, thung lũng, khe núi, bãi tha ma, khu rừng 
thưa, đồng trống, đống rơm, và sống tách biệt về thân. Vị ấy đi một mình, đứng 
một mình, ngồi một mình, năm một mình, đi vào làng để khất thực một mình, đi 
trở về một mình, ngôi nơi vắng vẻ một mình, quyết định kinh hành một mình, 
thực hành, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng một mình. 
Đây là viễn ly về thân. 


Thế nào là viễn ly về tâm? Đối với vị thể nhập sơ thiền, tâm được tách 
biệt khỏi các pháp che lấp. Đối với vị thể nhập nhị thiền, tâm được tách biệt 
khỏi tầm và tứ. Đối với vị thể nhập tam thiền, tâm được tách biệt khỏi hý. Đối 
với vị thể nhập tứ thiền, tâm được tách biệt khỏi lạc và khô. Đối với vị thể nhập 
không vô biên xứ, tâm được tách biệt khỏi sắc tưởng, bất bình tưởng, dị biệt 
tưởng. Đối với vị thê nhập thức vô biên xứ, tâm được tách biệt khỏi không vô 
biên xứ tưởng. Đối với vị thể nhập vô sở hữu xứ, tâm được tách biệt khỏi thức 
vô biên xứ tưởng. Đối với vị thể nhập phi tưởng phi phi tưởng xứ, tâm được 
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tách biệt khỏi vô sở hữu xứ tưởng. Đối với vị Nhập Lưu, tâm được tách biệt 
khỏi sự nhận thức sai trái về thân, sự hoài nghi, sự bám víu vào giới và phận sự, 
tà kiến tiềm ấn, hoài nghi tiềm ấn, và các phiền não cộng trú với mỗi pháp ấy. 
Đối với vị Nhất Lai, tâm được tách biệt khỏi sự ràng buộc của ái dục và sự ràng 
buộc của bất bình có tính chất thô thiển, ái dục tiềm ân và bất bình tiềm ấn có 
tính chất thô thiển, và các phiền não cộng trú với mỗi pháp ấy. Đối với vị Bất 
Lai, tâm được tách biệt khỏi sự ràng buộc của ái dục và sự ràng buộc của bất 
bình có tính chất vi tế, ái dục tiềm ấn và bất bình tiềm ân có tính chất vi tế, và 
các phiền não cộng trú với mỗi pháp ấy. Đối với vị A-la-hán, tâm được tách biệt 
khỏi ái sắc, ái vô sắc, ngã mạn, phóng dật, vô minh, ngã mạn tiềm ấn, [hữu ái 
tiềm ấn,] vô minh tiềm ân, các phiền não cộng trú với mỗi pháp ấy, và mọi hiện 
tướng ở bên ngoài. Đấy là viễn ly về tâm. 


Thế nào là viễn ly về mầm tái sanh? Mầm tái sanh nói đến các ô nhiễm, 
các uân, và các hành. Viễn ly về mầm tái sanh nói đến Bất Tử, Niết Bản, là sự 
yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, sự buông bỏ tất cả các mầm tái sanh, sự 
diệt trừ tham ái, sự lìa khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết Bàn. Đấy là viễn ly về 
mắm tái sanh. 


Viễn ly về thân là đối với các vị có thân đã lui về nơi ân đật, đã thích thú 
trong việc xuất ly; viễn ly về tâm là đối với các vị có tâm hoàn toàn trong sạch, 
đã đạt đến sự trong trăng tuyệt đối; và viễn ly về mầm tái sanh là đối với các cá 
nhân không còn mầm tái sanh, đã đạt đến việc lìa khỏi các pháp tạo tác. 


Quả thật cách xa sự viễn ly: Người nào bị dính mắc ở hang (thân xác), 
như vậy, và bị che đậy bởi nhiều ô nhiễm như vậy, bị đắm chìm trong sự say mê 
(ngũ dục) như vậy, người ấy là cách xa sự viễn ly về thân, cách xa sự viễn ly về 
tâm, cách xa sự viễn ly về mầm tái sanh, cách xa hắn, cách xa lắm, không ở sần, 
không ở bên cạnh, không ở kề cận, ở nơi tách biệt. Thuộc hạng như thế: là 
giống như thế ấy, được tôn tại thế ấy, có kiêu cách ấy, có biểu hiện ấy; người ấy 
bị đắm chìm trong sự say mê (ngũ dục); - “người thuộc hạng như thế ấy quả thật 
cách xa sự viễn ly là như thế. 


Bởi vì các dục ở thế gian thật không dễ gì dứt bỏ - Các dục: theo sự 
phân loại thì có hai loại dục: vật dục và ô nhiễm dục. 


Các loại nào là vật dục? Các sắc hợp ý, các thinh hợp ý, các hương hợp ý, 
các vị hợp ý, các xúc hợp ý, các vật trải lót, các vật đắp, các tôi trai và tớ gái, đê 
cừu, gà heo, voi bò ngựa lừa, ruộng, đắt, vàng, bạc, làng mạc, thị trấn, kinh 
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thành, quôc độ, xứ sở, khu trại, nhà kho, và bât cứ vật gì đưa đên sự luyên ái là 
vật dục. 


Thêm nữa là các dục quá khứ, các dục vị lai, các dục hiện tại, các dục nội 
phần, các dục ngoại phần, các dục nội và ngoại phân, các dục hạ liệt, các dục 
trung bình, các dục cao quý, các dục thuộc địa ngục, các dục thuộc loài người, 
các dục thuộc cõi Trời, các dục hiện tiền, các dục được tạo ra, các dục được 
người khác tạo ra, các dục không được tạo ra, các dục thuộc sở hữu, các dục 
không thuộc sở hữu, các dục được chấp là của ta, các dục không được chấp là 
của ta, tính luôn tất cả các pháp dục giới, tất cả các pháp sắc giới, tất cả các 
pháp vô sắc giới, các dục có nền tảng là tham ái, có cảnh giới là tham ái, với ý 
nghĩa đưa đến sự ham muốn, với ý nghĩa đưa đến sự luyến ái, với ý nghĩa đưa 
đến sự Say đắm. Các điều này được gọi là vật dục. 


Ô nhiễm dục là các loại nào? Mong muốn là dục, luyến ái là dục, mong 
muốn và luyến ái là dục, tư duy là dục, luyến ái là dục, tư duy và luyến ái là 
dục, là sự mong muốn về dục, sự luyến ái về dục, niềm vui về dục, sự tham ái 
về dục, sự yêu mến về dục, sự nông nhiệt về dục, sự mê mân về dục, sự bám 
chặt vào dục, sự lôi cuốn của dục, sự gắn bó với dục, sự chấp thủ ở dục, sự che 
lấp do mong muốn về dục ở các dục. 


“Này dục, ta đã nhìn thấy gốc rễ của ngươi. Này dục, ngươi sanh lên từ 
sự tư duy. Ta sẽ không tư duy về ngươi nữa. Này dục, như vậy ngươi sẽ không 
hình thành. ”' 


Các điêu này được gọi là ô nhiễm dục. 


Ở thế gian: ở thế gian của khổ cảnh, ở thế gian của loài người, ở thế gian 
của chư Thiên, ở thế gian của các uẩn, ở thế gian của các giới, ở thế gian của 
các xứ. Bởi vì các dục ở thế gian thật không dễ gì dứt bỏ: Bởi vì các dục ở 
thế gian là khó đứt bỏ, khó từ bỏ, khó từ bỏ hắn, khó đè nén, khó tháo gỡ, khó 
tháo bỏ, khó vượt lên, khó vượt khỏi, khó vượt qua hắn, khó vượt qua khỏi; - 
“bởi vì các dục ở thế gian thật không dễ gì dứt bỏ' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Bị dinh mắc ở hang (thân xác), bị che đậy bởi nhiễu (ô nhiễm), con 
người, trong khi tôn tại, bị đắm chìm trong sự say mê (ngũ dục). Người thuộc 
hạng như thể ấy quả thật cách xa sự viễn ly, bởi vì các đục ở thể gian thật 
không dễ gì dứt bỏ. ” 
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2-2 


Có ước muốn là căn nguyên, bị trỏi buộc vào lạc thủ ở hiện hữu, đang 
trông mong về sau này hoặc luôn cả trước đây, đang tham muốn chính các dục 
này đây hoặc vào thời trước đây, những kẻ ấy là khó giải thoát, đương nhiên 
không thể giúp cho những người khác giải thoát. 


Có ước muốn là căn nguyên, bị trói buộc vào lạc thú ở hiện hữu - 
Ước muốn: nói đến tham ái, tức là sự luyến LÊN luyến ái mãnh liệt, sự say đắm, 
sự chiều chuộng, niềm vui, niềm vui và luyến á1, SỰ luyến ái mãnh liệt của tâm, 
ước muốn, mê mẫn, bám chặt, thèm khát, thèm thuồng, quyến luyến, đắm 
nhiễm, dục vọng, xảo trá, liên quan tái sanh, sự tạo ra khổ, người thợ may, cái 
lưới bẫy, sự cuốn trôi, sự vướng mắc, sợi chỉ trói, sự lan rộng, có sự ra sức, bạn 
đời, nguyện vọng, lối dẫn đến hữu, rừng cây, bụi rậm, sự thân thiết, sự thương 
yêu, sự trông mong, sự thân mật, sự mong mỏi, sự mong ước, trạng thái mong 
ước, sự mong mỏi về sắc, mong mỏi về thinh, mong mỏi về hương, mong mỏi 
về vị, mong mỏi VỀ XÚc, mong mỏi về lợi lộc, mong mỏi về tài sản, mong mỏi 
về con trai, mong mỏi về mạng sông, tham muốn, khởi tham muốn, nguyện cầu, 
biểu hiện tham muốn, trạng thái tham muốn, tham lam, biểu hiện tham lam, 
trạng thái tham lam, xao xuyên, ham muốn vật vừa ý, luyến ái sai pháp, tham 
sai trái, đeo đuôi, khao khát, ước nguyện, mong cầu, ước nguyện tốt đẹp, dục ái, 
hữu ái, phi hữu ái, ái cõi sắc, ái cõi vô sắc, ái Niết Bàn, ái cảnh sắc, ái cảnh 
thinh, ái cảnh khí, ái cảnh vị, ái cảnh xúc, ái cảnh pháp, dòng nước lũ, sự ràng 
buộc, trói buộc, chấp thủ, ngăn trở, ngăn che, che đậy, cột trói, làm ô nhiễm, 
tiềm ân, thâm nhập, quấn lấy, sự keo kiệt, cội nguồn của khổ, căn nguyên của 
khổ, nguồn sanh khổ, cạm bẫy của Ma Vương, lưỡi câu của Ma Vương, lãnh địa 
của Ma Vương, ái ví như dòng sông, ái ví như tắm lưới, ái ví như dây xích, ái ví 
như biễn, tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. 


Có ước muôn là căn nguyên - Có ước muôn là căn nguyên: có ước 
muôn là nhân, có ước muôn là duyên, có ước muôn là lý do, có ước muôn là 
nguôn phát khởi; - “có ước muôn là căn nguyên là như thê.) 


BỊ trồi buộc vào lạc thú ở hiện hữu: Một lạc thú ở hiện hữu: cảm thọ 
lạc. Hai lạc thú ở hiện hữu: cảm thọ lạc và sự việc được ước muốn. Ba lạc thú ở 
hiện hữu: tuôi trẻ, sức khỏe, mạng sống. Bốn lạc thú ở hiện hữu: lợi lộc, danh 
vọng, lời khen, hạnh phúc. Năm lạc thú ở hiện hữu: các sắc hợp ý, các thinh hợp 
ý, các hương hợp ý, các vị hợp ý, các xúc hợp ý. Sáu lạc thú ở hiện hữu: sự thỏa 
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mãn của mắt, sự thỏa mãn của tal, sự thỏa mãn của mũi, sự thỏa mãn của lưỡi, 
sự thỏa mãn của thân, sự thỏa mãn của ý. Bị trói buộc vào lạc thú ở hiện hữu: 
bị dính mắc, bị trói buộc vào cảm thọ lạc, vào sự việc được ước muốn, bị trói 
buộc vào tuổi trẻ, bị trói buộc vào sức khỏe, bị trói buộc vào mạng sống, bị trói 
buộc vào lợi lộc, bị trói buộc vào danh vọng, bị trói buộc vào lời khen, bị trói 
buộc vào hạnh phúc, bị trói buộc vào các sắc hợp ý, các thính - các hương - các 
vị hợp ý, bị trói buộc vào các xúc hợp ý, bị trói buộc vào sự thỏa mãn của mắt, 
bị trói buộc vào sự thỏa mãn của tal, bỊ trói buộc vào sự thỏa mãn của mũi - lưỡi 
- thân - ý, bị trói chặt, bị trói vào, bị máng vào, bị vướng vào, bị giữ lại; - “có 
ước muốn là căn nguyên, bị trói buộc vào lạc thú ở hiện hữu' là như thế. 


Những kẻ ấy là khó giải thoát, đương nhiên không thể giúp cho 
những người khác giải thoát: Các sự việc lạc thú ở hiện hữu ây là khó giải 
thoát, hoặc là chúng sanh khó được giải thoát khỏi sự việc Ấy. 


Các sự việc lạc thú ở hiện hữu ấy là khó giải thoát nghĩa là thế nào? Cảm 
thọ lạc là khó giải thoát, sự việc được ước muốn là khó giải thoát, tuổi trẻ là khó 
giải thoát, sức khỏe là khó giải thoát, mạng sống là khó giải thoát, lợi lộc là khó 
giải thoát, danh vọng là khó giải thoát, lời khen là khó giải thoát, hạnh phúc là 
khó giải thoát, các sắc hợp ý là khó giải thoát, các thinh - các hương - các vị - 
các xúc hợp ý là khó giải thoát, sự thỏa mãn của mắt là khó giải thoát, sự thỏa 
mãn của taI, mũi, lưỡi, thân, ý là khó giải thoát, khó được giải thoát, khó được 
phóng thích, khó tháo gỡ, khó tháo bỏ, khó vượt lên, khó vượt khỏi, khó vượt 
qua hẳn, khó vượt qua khỏi. Các sự việc lạc thú ở hiện hữu ấy là khó giải thoát 
nghĩa là như vậy. 


Chúng sanh khó được giải thoát khỏi sự việc ấy nghĩa là thế nào? Chúng 
sanh là khó được giải thoát khỏi cảm thọ lạc, khó được giải thoát khỏi sự việc 
được ước muốn, khó được giải thoát khỏi tuôi trẻ, khó được giải thoát khỏi sức 
khỏe, khó được giải thoát khỏi mạng sống, khó được giải thoát khỏi lợi lộc, khó 
được giải thoát khỏi danh vọng, khó được giải thoát khỏi lời khen, khó được 
giải thoát khỏi hạnh phúc, khó được giải thoát khỏi các sắc hợp ý, khó được giải 
thoát khỏi các thĩnh - các hương - các vị - các xúc hợp ý, khó được giải thoát 
khỏi sự thỏa mãn của mắt, khó được giải thoát khỏi sự thỏa mãn của tai, mũi, 
lưỡi, thân, ý, khó được phóng thích, khó nâng lên, khó nâng bổng, khó nhắc lên, 
khó nhấc bổng, khó tháo gỡ, khó tháo bỏ, khó vượt lên, khó vượt khỏi, khó vượt 
qua hắn, khó vượt qua khỏi. Chúng sanh khó được giải thoát khỏi sự việc ấy 
nghĩa là như vậy; - “những kẻ ấy là khó giải thoát” là như thế. 
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Đương nhiên không thể giúp cho những người khác giải thoát. Những 
kẻ ấy, tự thân đã bị lún ở bãi lầy, không thể nâng lên kẻ khác đã bị lún ở bãi lầy. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này Cunda, thật vậy kẻ Ấy, tự thân đã bị lún ở bãi lầy, sẽ nâng lên kẻ 
khác đã bị lún ở bãi lầy, sự kiện này không thể có được. Này Cunda, thật vậy kẻ 
ấy, tự thân không được thuần phục, không được huấn luyện, không được hoàn 
toàn tịch diệt, sẽ thuần phục, sẽ huấn luyện, sẽ giúp cho kẻ khác hoàn toản tịch 
diệt; sự kiện này không thể có được;” - 'đương nhiên không thể giúp cho những 
người khác giải thoát” là như vậy. 


Hoặc là, không có kẻ nào khác là người giúp cho giải thoát. Nếu họ có 
thể giải thoát, thì có thể giải thoát bằng sức mạnh của mình, bằng năng lực của 
mình, bằng tinh tấn của mình, bằng nỗ lực của mình, bằng sức mạnh con người 
của mình, bằng năng lực con người của mình, băng tỉnh tấn con người của 
mình, bằng nỗ lực con người của mình, trong khi tự thân thực hành sự thực 
hành đúng đắn, sự thực hành phù hợp, sự thực hành không trái ngược, sự thực 
hành đưa đến lợi ích, sự thực hành đúng pháp và thuận pháp; - “đương nhiên 
không thể giúp cho những người khác giải thoát” còn là như vậy. 


Bởi vì, điêu này cũng đã được đức Thê Tôn nói đên: 


1. "Ta sẽ không có khả năng về việc giúp cho giải thoát bất cứ người nào có 
nổi nghỉ hoặc ở thế gian, này Dhotaka. Nhưng trong khi biết rõ Giáo Pháp tối 
thượng, như vậy ngươi có thể vượt qua dòng lñ này;” - 'đương nhiên không thể 
giúp cho những người khác giải thoát” còn là như vậy. 


Bởi vì, điêu này cũng đã được đức Thê Tôn nói đên: 


2: "Việc ác đã được làm bởi chính bản thân, trở thành ô nhiễm bởi bản 
thán. Việc ác đã không được làm bởi bản thân, trở thành trong sạch bởi chính 
bản thân. Trong sạch (hay) không trong sạch tùy thuộc vào bản thán, không ai 
có thể làm cho người khác trở thành trong sạch;'` - 'đương nhiên không thể 
giúp cho những người khác giải thoát” còn là như vậy. 


Bởi vì, điêu này cũng đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này Bà-la-môn, tương tự y như thế, Niết Bàn quả là có thật, con đường 
đưa đến Niết Bàn là có thật, ta là người chỉ dẫn là có thật, và hơn nữa các đệ tử 
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của ta, trong khi được ta giáo huấn như vậy, trong khi được chỉ dạy như vậy, 
một SỐ đệ tử đạt đến mục đích tột cùng là Niết Bàn, một SỐ không đạt đến. Này 
Bà-la-môn, ở đây ta làm được điều gì? Này Bà-la-môn, Như Lai là người chỉ 
đường. Đức Phật chỉ ra con đường. Chúng sanh, trong khi tự thân thực hành, thì 
có thể giải thoát;” - “đương nhiên không thể giúp cho những người khác giải 
thoát” còn là như vậy; - “những kẻ ấy là khó giải thoát, đương nhiên không thể 
giúp cho những người khác giải thoát là như thế. 


Đang trông mong về sau này hoặc luôn cả trước đây: Sau này nói đên 
tương lai. Trước đây nói đến quá khứ. Thêm nữa, so sánh với quá khứ, tương lai 
và hiện tại là sau này; so sánh với tương lai, quá khứ và hiện tại là trước đây. 


Thế nào là “tiến hành sự trông mong về trước đây'? (Nghĩ răng): “Ta đã 
có sắc như vầy vào thời quá khứ,” rồi tự lấy làm vui mừng về điều ấy; “Ta đã có 
thọ như vầy -nt-“Ta đã có tưởng như vầy -nt- “Ta đã có hành như vây -nt- “Ta 
đã có thức như vây vào thời quá khứ,” rồi tự lấy làm vui mừng về điều ấy; như 
vậy là “tiến hành sự trông mong về trước đây. Hoặc là, (nghĩ răng): “Mắt của ta 
đã là như vầy vào thời quá khứ; các sắc đã là như vầy,” thức bị trói buộc vào sự 
mong muốn và luyến ái về điều ấy. Do trạng thái bị trói buộc vào sự mong 
muốn và luyến ái của thức, rồi thích thú điều ấy; trong khi thích thú điều ấy, 
như vậy cũng là “tiến hành sự trông mong về trước đây. Hoặc là, (nghĩ rằng): 
“Tai của ta đã là như vầy vào thời quá khứ, các thỉnh đã là như vây,” -nt- “Mũi 
của ta đã là như vầy vào thời quá khứ, các hương đã là như vây,” -nt- “Lưỡi của 
ta đã là như vầy vào thời quá khứ, các vị đã là như vầy,” -nt- “Thân của ta đã là 
như vây vào thời quá khứ, các xúc đã là như vầy,” -nt- “Ý của ta đã là như vầy 
vào thời quá khứ, các pháp đã là như vây,” thức bị trói buộc vào sự mong muốn 
và luyến ái về điều ấy. Do trạng thái bị trói buộc vào sự mong muốn và luyến ái 
của thức, rồi thích thú điều ấy; trong khi thích thú điều ấy, như vậy cũng là “tiến 
hành sự trông mong về trước đây. Hoặc là, người ấy có các việc cười hớt, 
chuyện trò, đùa giỡn với người nữ lúc trước đây, rồi hứng thú điều ấy, khao 
khát điều ấy, và do điều ấy đạt được sự vui lòng: như vậy cũng là “tiến hành sự 
trông mong về trước đây.) 


Thế nào là “tiến hành sự trông mong về sau này? (Nghĩ rằng): “Ta sẽ có 
sắc như vây vào thời vị lai,” rồi tự lấy làm vui mừng về điều ấy. “Ta sẽ có thọ 
như vầy -nt- “Ta sẽ có tưởng như vây -nt- “Ta sẽ có hành như vây -nt- “Ta sẽ có 
thức như vây vào thời vị lai, rồi tự lấy làm vui mừng về điều ấy; như vậy là “tiến 
hành sự trông mong về sau này.” Hoặc là, (nghĩ rằng): “Mắt của ta sẽ là như vầy 
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vào thời vị lai, các sắc sẽ là như vầy,” rồi chuyên chú tâm vào việc đạt được 
điều chưa đạt được. Do duyên chuyên chú của tâm, rồi thích thú điều Ấy; trong 
khi thích thú điều ấy, như vậy cũng là “tiến hành sự trông mong về sau này.) 
Hoặc là, (nghĩ rằng): “Tai của ta sẽ là như vây vào thời vị lai, các thinh sẽ là 
như vầy,” -nt- “Mũi của ta sẽ là như vầy vào thời vị lai, các hương sẽ là như 
vây,” -nt- “Lưỡi của ta sẽ là như vầy vào thời vị lai, các vị sẽ là như vầy,”-nt- 
“Thân của ta sẽ là như vầy vào thời vị lai, các xúc sẽ là như vây,” -nt- “Ý của ta 
sẽ là như vầy vào thời vị lai, các pháp sẽ là như vây,” rồi chuyên chú tâm vào 
việc đạt được điều chưa đạt được. Do duyên chuyên chú của tâm, rồi thích thú 
điều ấy; trong khi thích thú điều ấy, như vậy cũng là “tiến hành sự trông mong 
về sau này." Hoặc là, (nghĩ rằng): “Với giới này, hay với phận sự này,-hay với 
sự khắc khổ này, hay với Phạm hạnh này, ta sẽ trở thành Thiên Vương hoặc một 
Thiên nhân nào đó,” rồi chuyên chú tâm vào việc đạt được điều chưa đạt được. 
Do duyên chuyên chú của tâm, rồi thích thú điều ấy; trong khi thích thú điều ấy, 
như vậy cũng là “tiễn hành sự trông mong về sau này;` - “đang trông mong về 
sau này hoặc luôn cả trước đây" là như thế. 


Đang tham muốn chính các dục này đây hoặc vào thời trước đây - 
Chính các dục này đây: Trong khi ước muốn, trong khi ưng thuận, trong khi 
ước nguyện, trong khi nguyện cầu năm loại trong hiện tại. Đang tham muốn 
(các dục) vào thời trước đây: Trong khi tham muốn, trong khi khởi tham 
muốn, trong khi nguyện cầu năm loại dục ở quá khứ; - “đang tham muốn chính 
các dục này đây hoặc vào thời trước đây' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Có ước muốn là căn nguyên, bị trói buộc vào lạc thủ ở hiện hữu, đang 
trông mong về sau này hoặc luôn cả trước đây, đang tham muốn chính các dục 
này đây hoặc vào thời trước đây, những kẻ ấy là khó giải thoát, đương nhiên 
không thể giúp cho những người khác giải thoát. ” 


2-3 
Bị thèm khát ở các dục, bị đeo níu, bị mê đắm, 
là những người thấp kém, họ đã lún sâu vào (sở hành) sai trải. 
Bị dẫn dắt đến khổ đau, họ than vẫn : 


'Vậy chúng ta sẽ trở thành cái gì sau khi đã chết từ nơi đây?` 
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Bị thèm khát ở các dục, bị đeo níu, bị mê đắm - Các dục: theo sự phân 
loại thì có hai loại dục: vật dục và ô nhiễm dục. -nt- Các điều này được gọi là 
vật dục. -nt- Các điều này được gọi là ô nhiễm dục. Thèm khát: nói đến tham 
á1, tức là sự luyến LÊN luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất 
thiện. Bị luyến ái, bị thèm khát, bị buộc trói, bị mê mẫn, bị gần gũi, bi máng 
vào, bị vướng vào, bị giữ lại ở ô nhiễm dục, ở các vật dục; - “bị thèm khát ở các 
dục” là như thế. 


Bị đeo níu: Những kẻ nào tìm kiếm, tìm tòi, tầm cầu các dục, rồi đi theo 
nó, phát triển theo nó, xem trọng nó, nghiêng theo nó, chiều theo nó, xuôi theo 
nó, hướng đến nó, xem nó là chủ đạo, những kẻ ấy là bị đeo níu ở các dục. 
Những kẻ nảo, do tác động của tham ái, tìm kiếm, tìm tòi, tầm cầu các sắc -nt- 
các thinh -nt- các hương -nf- các vị -nft- tìm kiếm, tìm tòi, tầm cầu các xúc, rồi 
đi theo nó, phát triển theo nó, xem trọng nó, nghiêng theo nó, chiều theo nó, 
xuôi theo nó, hướng đến nó, xem nó là chủ đạo, những kẻ ấy là bị đeo níu ở các 
dục. Những kẻ nào, do tác động của tham ái, tiếp nhận các sắc -nt- các thinh -nt- 
các hương -nt- các vị -nt- tiếp nhận các xúc, rồi đi theo nó, phát triển theo nó, 
xem trọng nó, nghiêng theo nó, chiều theo nó, xuôi theo nó, hướng đến nó, xem 
nó là chủ đạo, những kẻ ây là bị đeo níu ở các dục. Những kẻ nào, do tác động 
của tham ái, thọ hưởng các sắc -nf- các thinh -nt- các hương -nt- các vị -nt- thọ 
hưởng các xúc, rồi đi theo nó, phát triển theo nó, xem trọng nó, nghiêng theo 
nó, chiều theo nó, xuôi theo nó, hướng đến nó, xem nó là chủ đạo, những kẻ ây 
là bị đeo níu ở các dục. Giống như người gây nên sự cãi cọ thì bị đeo níu ở sự 
cãi cọ, người làm công việc thì bị đeo níu ở công việc, người đang sống ở nơi 
sinh sống thì bị đeo níu ở nơi sinh sống, người có thiền thì bị đeo níu bởi thiền, 
tương tự như vậy, những kẻ nào tìm kiếm, tìm tòi, tầm cầu các dục, rồi đi theo 
nó, phát triển theo nó, xem trọng nó, nghiêng theo nó, chiều theo nó, xuôi theo 
nó, hướng đến nó, xem nó là chủ đạo, những kẻ ây là bị đeo níu ở các dục. — 


- Những kẻ nào, do tác động của tham ái, tìm kiếm, tìm tòi, tầm cầu các sắc -nt- 
các thinh -nt- các hương -nf- các vị -nf- tìm kiếm, tìm tòi, tầm cầu các xúc, rồi 
đi theo nó, phát triển theo nó, xem trọng nó, nghiêng theo nó, chiều theo nó, 
xuôi theo nó, hướng đến nó, xem nó là chủ đạo, những kẻ ẫy là bị đeo níu ở các 
dục. Những kẻ nào, do tác động của tham ái, tiếp nhận các sắc -nt- các thinh -nt- 
các hương -nt- các vị -nt- tiếp nhận các xúc, rồi đi theo nó, phát triển theo nó, 
xem trọng nó, nghiêng theo nó, chiều theo nó, xuôi theo nó, hướng đến nó, xem 
nó là chủ đạo, những kẻ ẫy là bị đeo níu ở các dục. Những kẻ nào, do tác động 
của tham ái, thọ hưởng các sắc -nt-các thinh -nt- các hương -nt- các vị -nf- thọ 
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hưởng các xúc, rôi đi theo nó, phát triên theo nó, xem trọng nó, nghiêng theo 
nó, chiêu theo nó, xuôi theo nó, hướng đên nó, xem nó là chủ đạo, những kẻ ây 
là bị đeo níu ở các dục. 


Bị mê đắm: Phần nhiều chư Thiên và loài người mê mân, mê đắm, mê 
muội, mê mệt, bị mê mẫn, bị mê đắm, bị mê muội, bị mê mệt, bị vô minh làm 
mù, bị bao bọc, bị bao trùm, bị bao kín, bị che lại, bị che kín, bị đậy kín trong 
năm loại dục; - “bị thèm khát ở các dục, bị đeo níu, bị mê đắm' là như thế. 


Là những người thấp kém, họ đã lún sâu vào (sở hành) sai trái - 
Những người thấp kém: “Những người đi xuống' là những người thấp kém, 
những người bỏn xẻn được gọi là những người thấp kém, “những người không 
năm giữ lời nói, lời giãi bày, lời chỉ bảo, lời khuyên bảo của chư Phật, của chư 
Thinh Văn của đức Phật là những người thấp kém. 


“Những người đi xuống' là những người thấp kém nghĩa là thế nào? 
“Những người đi xuống' là những người đi đến địa ngục, [đi đến loài thú,] đi 
đến thân phận ngạ quỷ, “những người đi xuống" là những người thấp kém nghĩa 
là như vậy. 


Những người bỏn xẻn được gọi là những người thấp kém nghĩa là thế 
nào? Có năm loại bỏn xẻn: bỏn xẻn về chỗ ở, bỏn xẻn về gia tộc, bỏn xẻn về lợi 
lộc, bỏn xẻn về danh tiếng, bỏn xẻn về Pháp; bỏn xẻén nào có hình thức như vậy 
là biểu hiện của bỏn xẻn, trạng thái của bỏn xẻn, sự hám lợi, keo kiệt, tính chất 
bủn xin, trạng thái bị năm giữ của tâm; điều này được gọi là bỏn xẻn. Còn nữa, 
bỏn xẻn về uâẫn cũng là bỏn xẻn, bỏn xẻn về giới cũng là bỏn xẻn, bỏn xẻn về xứ 
cũng là bỏn xẻn, sự nắm lẫy, điều này được gọi là bỏn xẻn. Do sự bỏn xẻn này, 
những người không có sự hào phóng trở nên xao lãng, “những người bỏn xẻn 
được gọi là những người thấp kém nghĩa là như vậy. 


“Những người không nắm giữ lời nói, lời giãi bày, lời chỉ bảo, lời giáo 
huấn của chư Phật, của chư Thinh Văn của đức Phật” là những người thấp kém 
nghĩa là thế nào? “Những người không nắm giữ, không lắng nghe, không để tai, 
không lập tâm để hiểu lời nói, lời giãi bày, lời chỉ bảo, lời giáo huấn của chư 
Phật, của chư Thinh Văn của đức Phật, là những người không nghe theo, không 
làm theo lời đạy, có hành vi nghịch lại, quay mặt về hướng khác. “Những người 
không năm giữ lời nói, lời giãi bày, lời chỉ bảo, lời giáo huấn của chư Phật, của 
chư Thinh Văn của đức Phật là những người thấp kém nghĩa là như vậy; - 
“những người thấp kém' là như thế. 


42 


Họ đã lún sâu vào (sở hành) sai trái - (Sở hành) sai trái: Họ đã lún sâu 
vào thân nghiệp sai trái, đã lún sâu vào khâu nghiệp sai trái, đã lún sâu vào ý 
nghiệp sai trái, đã lún sâu vào việc giết hại sinh mạng sai trái, đã lún sâu vào 
việc trộm cắp sai trái, đã lún sâu vào tà hạnh trong các dục sai trái, đã lún sâu 
vào việc nói dối sai trái, đã lún sâu vào việc nói đâm thọc sai trái, đã lún sâu vào 
việc nói thô lỗ sai trái, đã lún sâu vào việc nói nhảm nhí sai trái, đã lún sâu vào 
tham đắm sai trái, đã lún sâu vào sân hận sai trái, đã lún sâu vào tà kiến sai trái, 
đã lún sâu vào các pháp tạo tác sai trái, đã lún sâu vào năm loại dục sai trái, đã 
lún sâu vào năm pháp che lấp sai trái, đã đi theo vào, đã thiết lập, đã bám vào, 
đã đến gần, đã bám chặt, đã hướng đến, bị máng vào, bị vướng vào, bị giữ lại; - 
“là những người thấp kém, họ đã lún sâu vào (sở hành) sai trái” là như thế. 


Bị dẫn dắt đến khổ đau, họ than vãn - Bị dẫn dắt đến khổ đau: đã đi 
đến khổ đau, đã đạt đến khổ đau, đã đến gần khổ đau, đã đi đến Ma Vương, đã 
đạt đến Ma Vương, đã đến gần Ma Vương, đã đi đến sự chết, đã đạt đến sự chết, 
đã đến gần sự chết. Họ than vẫn: họ rên rỉ, lắm nhảm, sầu muộn, mệt mỏi, than 
vãn, đấm ngực khóc lóc, đi đến sự mê muội; - “bị dẫn dắt đến khổ đau, họ than 
vãn" là như thế. 


Vậy chúng ta sẽ trở thành cái gì sau khi đã chết từ nơi đây? Họ bị rơi 
vào ngờ vực, bị rơi vào nhằm lẫn, bị sanh lên sự lưỡng lự rằng: “Sau khi chết từ 
nơi đây, chúng ta sẽ trở thành cái gì? Chúng ta sẽ trở thành người địa ngục? Sẽ 
trở thành loài thú? Sẽ trở thành thân phận ngạ quỷ? Sẽ trở thành loài người? Sẽ 
trở thành chư Thiên? Sẽ trở thành hữu sắc? Sẽ trở thành vô sắc? Sẽ trở thành 
hữu tưởng? Sẽ trở thành vô tưởng? Sẽ trở thành phi tưởng phi phi tưởng? Phải 
chăng chúng ta sẽ hiện hữu trong thời vị lai? Phải chăng chúng ta sẽ không hiện 
hữu trong thời vị lai? Chúng ta sẽ trở thành cái gì trong thời vị lai? Chúng ta sẽ 
hiện hữu trong thời vị lai như thế nào? Chúng ta sẽ trở thành cái gì rồi sẽ trở 
thành cái gì trong thời vị lai?” Họ rên rỉ, lảm nhảm, sầu muộn, mệt mỏi, than 
vãn, đấm ngực khóc lóc, đi đến sự mê muội; -“vậy chúng ta sẽ trở thành cái gì 
sau khi đã chết từ nơi đây?' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Bị thèm khát ở các dục, bị đeo níu, bị mê đắm, 

là những người thấp kém, họ đã lún sâu vào (sở hành) sai trải. 
Bị dẫn dắt đến khổ đau, họ than vẫn: 

'Vậy chúng ta sẽ trở thành cái gì sau khi đã chết từ nơi đây? `” 
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2Ä 


Chính vì điều ấy, con người ở ngay tại đây nên học tập, 
nên biết bắt cứ điêu gì là 'sai trái` ở thể gian, 

không nên thực hành điêu sai trái do nhân của điễu ấy, 
bởi vì các bậc sáng trí đã nói mạng sống này là ngắn ngủi. 


Chính vì điều ấy, con người ở ngay tại đây nên học tập - Vì điều ấy: 
Vì điều ấy là bởi lý do ấy, bởi nhân ấy, bởi duyên ấy, bởi căn nguyên ấy, trong 
khi nhìn thấy điều bất lợi này ở các dục; - “vì điều ấy' là như thế. Nên học tập: 
Có ba sự học tập: học tập về thắng giới, học tập về thắng tâm, học tập về thắng 
tuệ. 


Việc nào là sự học tập về thắng giới? Ở đây, vị tỳ khưu là vị có giới, sống 
thu thúc với sự thu thúc của giới bổn Pãtimokkha, thành tựu về hạnh kiểm và 
hành xử, thấy sự sợ hãi trong các tội nhỏ nhặt, thọ trì và thực hành trong các 
điều học. Nhóm giới nhỏ, nhóm giới lớn, giới là nền tảng, phần khởi đầu, sự 
thực hành, sự ngăn giữ, sự thu thúc, sự mở đầu, sự dẫn đầu nhằm chứng đạt các 
thiện pháp; việc này là sự học tập về thắng gIỚI. 


Việc nào là sự học tập về thắng tâm? Ở đây, vị tỳ khưu ngay sau khi tách 
ly khỏi các dục, tách ly khỏi các bất thiện pháp, đạt đến và trú thiền thứ nhất, có 
tầm, có tứ, có hỷ lạc sanh lên do sự tách ly; do sự vắng lặng của tầm và tứ, đạt 
đến và trú thiền thứ nhì, có sự tĩnh lặng thuộc nội phần, có trạng thái chuyên 
nhất của tâm, không tầm không tứ, có hý lạc sanh lên do định; do sự không còn 
luyến ái ở hý, an trú xả, có niệm và có sự nhận biết rõ, và cảm nhận lạc bằng 
thân, đó là điều mà các bậc Thánh gọi là: “Có xả, có niệm, có sự trú vào lạc,' đạt 
đến và trú thiền thứ ba; và đo sự từ bỏ lạc, do sự từ bỏ khô (ở thân), do sự biến 
mắt của hỷ tâm và ưu phiền (đã có) ngay trước đó, đạt đến và trú thiền thứ tư, 
có sự thanh tịnh của xả và niệm, không khô không lạc; việc này là sự học tập về 
thắng tâm. 


Việc nào là sự học tập về thắng tuệ? Ở đây, vị tỳ khưu là vị có tuệ, thành 
tựu về tuệ hướng đến sự sanh diệt, góp phần vào Sự thấu triệt cao thượng, dẫn 
đến việc cạn kiệt hoàn toàn của khổ. Vị ây nhận biết đúng theo thực thể rằng: 
* Đây là Khổ, " nhận biết đúng theo thực thể răng: “Đây là nhân sanh Khổ," nhận 
biết đúng theo thực thể răng: “Đây /à sự điệt tận Khổ” nhận biết đúng theo thực 
thể rằng: “Đây là sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ,” nhận biết đúng theo 
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thực thể rằng: “Đáy là các lậu hoặc," nhận biết đúng theo thực thể rằng: “Đây 
là nhán sanh các lậu hoặc,” nhận biết đúng theo thực thể rằng: “Đây là sự diệt 
tận các lậu hoặc,” nhận biết đúng theo thực thể rằng: “Đây là sự thực hành đưa 
đến sự diệt tận các lậu hoặc,” việc này là sự học tập về thắng tuệ 


Trong khi hướng tâm đến ba sự học tập này, thì nên học tập; trong khi 
biết, thì nên học tập; trong khi thấy, thì nên học tập; trong khi quán xét lại, thì 
nên học tập; trong khi quyết định tâm, thì nên học tập; trong khi hướng đến đức 
tin, thì nên học tập; trong khi ra sức tinh tấn, thì nên học tập; trong khi thiết lập 
niệm, thì nên học tập; trong khi tập trung tâm, thì nên học tập; trong khi nhận 
biết bằng tuệ, thì nên học tập; trong khi biết rõ pháp cần được biết rõ, thì nên 
học tập; trong khi biết toàn diện pháp cần được biết toàn diện, thì nên học tập; 
trong khi dứt bỏ pháp cần được dứt bỏ, thì nên học tập; trong khi tu tập pháp 
cần được tu tập, thì nên học tập; trong khi chứng ngộ pháp cần được chứng ngộ, 
thì nên học tập, nên hành xử, nên hành theo, nên thọ trì và vận dụng. 


Ở tại đây: ở quan điểm này, ở sự chấp nhận này, ở sự ưa thích này, ở sự 
năm giữ này, ở Pháp này, ở Luật này, ở Pháp và Luật này, ở giáo lý này, ở 
Phạm hạnh này, ở lời dạy này của bậc Đạo Sự, ở bản ngã này, ở thế giới loài 
người này; vì thế, được gọi là 'ở tại đây. Con người là chúng sanh, đàn ông, - 
nt- nhân loại; - “chính vì điều ấy, con người ở ngay tại đây nên học tập” là như 
thê. 


Nên biết bất cứ điều gì là “sai trái? ở thế gian - Bất cứ Điều gì: tất cả 
theo tổng thể, tất cả trong mọi trường hợp, một cách trọn vẹn, không còn dư sót, 
cụm từ “yam kiñci' này là lối nói của sự bao gồm. Nên biết là *sai trái": Nên 
biết thân nghiệp sai trái là “sai trái,' nên biết khẩu nghiệp sai trái là “sai trái,” 
nên biết ý nghiệp sai trái là “sai trái,' nên biết việc giết hại sinh mạng sai trái là 
“sai trái,' nên biết việc trộm cắp sai trái là “sai trái,` nên biết tà hạnh trong các 
dục sai trái là “sai trái,` nên biết việc nói dối sai trái là “sai trái,' nên biết việc 
nói đâm thọc saI trái là “sal trái,` nên biết việc nói thô lỗ sai trái là “sai trái, nên 
biết việc nói nhảm nhí sai trái là “sai trái,` nên biết tham đăm sai trái là “sai trái, 
nên biết sân hận sai trái là “sai trái,” nên biết tà kiến sai trái là “sai trái, nên biết 
các hành sai trái là “sai trái,” nên biết năm loại dục sai trái là “sai trái,` nên biết 
năm pháp che lấp sai trái là “sai trái,' nên biết, nên hiểu, nên nhận thức, nên 
thừa nhận, nên thấu triệt, ở thế gian: ở thế gian của khổ cảnh, -nt- ở thế gian 
của các xứ; - “nên biết bất cứ điều gì là “sai trái” ở thế gian' là như thế. 
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Không nên thực hành điều sai trái do nhân của điều ấy: Không nên 
thực hành điều sai trái do nhân của thân nghiệp sai trái, không nên thực hành 
điều sai trái do nhân của khâu nghiệp sai trái, không nên thực hành điều sai trái 
do nhân của ý nghiệp sai trái, không nên thực hành điều sai trái do nhân của 
VIỆC giết hại sinh mạng sai trái, không nên thực hành điều sai trái do nhân của 
việc trộm cắp sai trái, không nên thực hành điều sai trái do nhân của tà hạnh 
trong các dục sai trái, không nên thực hành điều sai trái do nhân của việc nói dối 
sai trái, không nên thực hành điều sai trái do nhân của việc nói đâm thọc sai trái, 
không nên thực hành điều sai trái do nhân của việc nói thô lỗ sai trái, không nên 
thực hành điều sai trái do nhân của việc nói nhảm nhí sai trái, không nên thực 
hành điều sai trái do nhân của tham đăm sai trái, không nên thực hành điều sai 
trái do nhân của sân hận sai trái, không nên thực hành điều sai trái do nhân của 
tà kiến sai trái, không nên thực hành điều sai trái do nhân của các pháp tạo tác 
sai trái, không nên thực hành điều sai trái do nhân của năm loại dục sai trái, 
không nên thực hành điều sai trái do nhân của năm pháp che lấp sai trái, không 
nên thực hành điều sai trái do nhân của ý định sai trái, không nên thực hành 
điều sai trái do nhân của ước nguyện sai trái, không nên thực hành điều sai trái 
do nhân của nguyện vọng sai trái, không nên hành xử, không nên hành theo, 
không nên thọ trì và vận dụng; - “không nên thực hành điều sai trái do nhân của 
điều ấy' là như thế. 


Bởi vì các bậc sáng trí đã nói mạng sống này là ngắn ngủi - Mạng 
sống: là tuôi thọ, sự tồn tại, sự đi chuyền, sự làm cho di chuyền, sự thay đôi oai 
nghi, sự vận hành, sự hộ trì, mạng sống, mạng quyên. Và hơn nữa, mạng sống là 
ngắn ngủi bởi hai lý do: mạng sống là ngắn ngủi vì tính chất nhỏ nhoi của sự tồn 
tại, hoặc là mạng sống là ngăn ngủi vì tính chất nhỏ nhoi của phâm chất. Mạng 
sống là ngắn ngủi vì tính chất nhỏ nhoi của sự tồn tại nghĩa là thế nào? Đã sống 
ở sát-na tâm quá khứ thì không sống (ở hiện tại), thì sẽ không sống (ở vị lai); sẽ 
sống ở sát-na tâm vị lai thì không sống (ở hiện tại), thì đã không sống (ở quá 
khứ); đang sống ở sát-na tâm hiện tại thì đã không sống (ở quá khứ), thì sẽ 
không sống (ở vị lai). 


1. “Mạng sống, bản ngã, toàn bộ hạnh phúc và khổ đau được gắn liền với 
một (sát-na) tâm; và sát-na (tâm) trôi qua một cách nhanh chóng) 


2. Ngay cả những vị Thiên nhân tôn tại 84.000 kiếp cũng không có trường 
hợp các vị ấy sinh tôn với hai tâm đã được kết hợp chung lại (trong cùng một 
sát-na, mà sinh tôn theo từng tâm một). 
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3. Các uẩn nào của người đang chết hoặc đang tôn tại ở thế gian này mà đã 
bị diệt tận, hết thảy tất cả các uấn ấy là tương tự nhau, chúng đã ra đi, không 
tiếp nối sanh lên nữa. 


4. Và các uẩn đã bị tan rã liên trước đó, các uẩn sẽ bị tan rã ở tương lai, 
đối với các uấn (đang) bị diệt tận vào khoảng giữa của chúng (ở hiện tạ), 
không có trạng thái khác nhau vỀ tướng trạng. 


3. Với uẩn chưa họ sanh thì chưa được sanh ra, con người sống với uẩn 
hiện tại, thân này bị chết đi do sự tan rã của tâm thức, (đáy là) định luật theo ÿ 
nghĩa tuyệt đối. 


6. Nước di chuyển đến các chỗ thấp như thế nào, thì con người bị thay đổi 
vì sự mong muốn như thể ấy. Các dòng chảy không bị đứt đoạn (của tâm) vận 
hành do duyên của sảu xứ. 


:, Các uấn không đi đến việc tôn trữ, chúng bị tan rã. Không có sự tích lũy 
của các uẩn ở tương lai. Chúng tôn tại ngay khi vừa được sanh lên, tương tự 
nh hạt cải ở đầu mũi kim. 


ổ. Và đổi với các pháp đã được sanh lên, sự tan rã của chúng là ở phía 
trước. Các uân có trạng thái tiêu hoại, chúng tôn tại không bị trộn lân với các 
uân trước đó. 


9. Chúng đi đến không được nhìn thấy; bị tan rã, chúng ra đi không được 
nhìn thấy. Chúng sanh lên và diệt đi tựa như sự xuất hiện của tia chớp ở không 
trung. 


Mạng sống là ngắn ngủi vì tính chất nhỏ nhoi của sự tồn tại nghĩa là như 
vậy. 


Mạng sống là ngắn ngủi vì tính chất nhỏ nhoi của phẩm chất nghĩa là thế 
nào? Mạng sống được gắn liền với hơi thở ra, mạng sông được gắn liền với hơi 
thở vào, mạng sống được gắn liền với hơi thở ra và hơi thở vào, mạng sống 
được gắn liền với bốn yếu tô chính (đất, nước, lửa, gió), mạng sống được gắn 
liền với vật thực ăn uống, mạng sống được găn liền với hơi nóng, mạng sống 
được gắn liền với thức, nguồn gốc của các pháp này là yếu ớt, nhân quá khứ của 
các pháp này cũng là yếu ớt, các pháp nào là duyên các pháp ấy cũng là yếu ớt, 
pháp nào là nguồn sanh khởi pháp ấy cũng là yếu ớt, các pháp cùng hiện hữu 
của các pháp này cũng là yếu ớt, các pháp kết hợp với các pháp này cũng là yếu 
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ớt, các pháp đồng sanh của các pháp này cũng là yếu ớt, pháp nào nối tiếp pháp 
ấy cũng là yếu ớt, các pháp này luôn yếu ớt giống như nhau, các pháp này 
không trụ lại cùng với nhau, các pháp này tiêu hoại giống như nhau, không có 
sự bảo vệ giữa chúng với nhau, và các pháp này cũng không củng có lẫn nhau, 
pháp nào sản sinh ra (pháp khác) thì nó không còn hiện hữu. 


10. “là không có cái nào bị loại bỏ bởi cải nào, bởi vì toàn bộ những cái này 
đêu đạt đến sự tan rã. Do những cái trước mà những cái này được tạo ra, 
những cái là nguồn phát sanh trước đó rôi cũng bị chết đi, thậm chí những cái 
trước và luôn cả những cái sau không bao giờ nhìn thấy lần nhau.” 


Mạng sống là ngăn ngủi vì tính chất nhỏ nhoi của phẩm chất nghĩa là như 
vậy. 


Và hơn nữa, so sánh với mạng sống của chư Thiên cõi Tứ Đại Thiên 
Vương, thì loài người có mạng sống ngắn ngủi, có mạng sống nhỏ nhoi, có 
mạng sống chút ít, có mạng sống chớp nhoáng, có mạng sống mau lẹ, có mạng 
sống chóng qua, có mạng sống không lâu dài, có mạng sống không tôn lại lâu. 
So sánh với mạng sống của chư Thiên cõi Đao Lợi -nt- của chư Thiên cõi Dạ 
Ma -nt- của chư Thiên cõi Đâu Suất -nt- của chư Thiên cõi Hóa Lạc Thiên -nt- 
của chư Thiên cõi Tha Hóa Tự Tại -nt-của chư Thiên thuộc Phạm Thiên Chúng 
thì loài người có mạng sống ngắn ngủi, có mạng sông nhỏ nhoi, có mạng sống 
chút ít, có mạng sống chớp nhoáng, có mạng sống mau lẹ, có mạng sống chóng 
qua, có mạng sống không lâu dài, có mạng sống không tồn tại lâu. Và điều này 
cũng đã được đức Thế Tôn nói đến: 


“Này các tỳ khưu, tuổi thọ này của loài người là ngắn ngủi, kiếp sau rồi 
sẽ được đi đến, nên làm cho giác ngộ nhờ vào trí tuệ, nên làm việc thiện, nên 
thực hành Phạm hạnh, đã được sanh ra không có việc không chết. Này các tỳ 
khưu, người nào sống lâu, người ấy sống một trăm năm, ít hơn hoặc nhiều hơn. 


l1. — Tuôi thọ của loài người là ngăn ngủi, bậc thiện nhân nên xem thường nó, 
nên thực hành tựa như người có cái đâu đã bị cháy rực, việc không xảy đến cái 
chết là không có. 
12. Ngày và đêm trôi qua, mạng sống bị hoại diệt, tuôi thọ của loài người bị 
cạn kiệt, tựa như nước của những con rạch nhỏ. ” 

Bởi vì các bậc sáng trí đã nói mạng sông này là ngắn ngủi - Các bậc 
sáng trí: “Có trí hiêu biệt” là các bậc sáng trí “thành tựu trí hiệu biệt” là các bậc 
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sáng trí, 'nhờm gớm việc ác” là các bậc sáng trí. Sáng trí nói đến tuệ. Tuệ là sự 
nhận biết, sự chọn lựa, sự khám phá, sự chọn lựa pháp, sự quan sát, sự suy xét, 
sự phân biệt, sự thông thái, sự thông thạo, sự khôn khéo, sự thông suốt, sự cân 
nhắc, sự có trí, sự khảo sát, sự hiểu biết rộng rãi, sự thông minh, pháp dẫn đầu, 
sự thấy rõ, sự nhận biết rõ, vật xuyên thủng, tuệ là tuệ quyên, tuệ lực, tuệ là vũ 
khí, tuệ là lâu đài, tuệ là ánh sáng, tuệ là hào quang, tuệ là cây đèn, tuệ là báu 
vật, sự không si mê, sự chọn lựa pháp, chánh kiến, trạng thái thành tựu với tuệ 
ấy là sáng trí. Thêm nữa, sáng trí về uẫn, sáng trí về giới, sáng trí về xứ, sáng trí 
về tùy thuận duyên khởi, sáng trí về vIệC thiết lập niệm, sang trí về chánh cần, 
[sáng trí về nền tảng của thần thông,] sáng trí về quyên, [sáng trí về lực,] sáng 
trí về yếu tố đưa đến giác ngộ, sáng trí về Đạo, sáng trí về Quả, sáng trí về Niết 
Bàn. 


Các bậc sáng trí ấy đã nói như vầy: “Loài người có mạng sống ngắn ngủi, 
có mạng sống nhỏ nhoi, có mạng sống chút ít, có mạng sống mau lẹ, có mạng 
sống chóng qua, có mạng sống không lâu dài? có mạng sống không tôn tại lâu.” 
Các vị đã nói như vậy, thuyết như vậy, phát ngôn như vậy, giảng giải như vậy, 
diễn tả như vậy; - “bởi vì các bậc sáng trí đã nói mạng sống này là ngăn ngủi' là 
như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Chính vì điều ấy, con người ở ngay tại đây nên học tập, 

nên biết bắt cứ điêu gì là 'sai trái` ở thể gian, 

không nên thực hành điều sai trái do nhân của điễu ấy, 

bởi vì các bậc sáng trí đã nói mạng sống này là ngắn ngủi." 


2-5 


Ta nhìn tháy con người này, bị nhiêm tham ải trong các cối, đang chao 
đảo ở thê gian. Những người tháp hèn, chưa xa la tham ái ở hữu và phi hữu, 
rên rỉ ở cửa miệng Tử Thán. 


Ta nhìn thấy (người) đang chao đảo ở thế gian - Ta nhìn thấy: Ta 
nhìn thấy bằng nhục nhãn, Ta nhìn thấy bằng Thiên nhãn, Ta nhìn thấy bằng tuệ 
nhãn, Ta nhìn thấy bằng Phật nhãn, Ta nhìn thấy bằng Toàn nhãn, Ta nhận thấy, 
Ta quan sát, Ta suy xét, Ta khảo sát. Ở thế gian: ở thế gian của khổ cảnh, ở thế 
gian của loài người, ở thế gian của chư Thiên, ở thế gian của các uân, ở thế gian 
của các giới, ở thế gian của các xứ. 
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(Người) đang chao đảo: đang chao động với sự chao động bởi tham ái, 
đang chao động với sự chao động bởi tà kiến, đang chao động với sự chao động 
bởi ô nhiễm, đang chao động với sự chao động bởi sự kết nối, đang chao động 
với sự chao động bởi nghiệp quả, đang chao động với sự chao động bởi uế 
hạnh, kẻ bị luyến ái đang chao động bởi luyến ái, kẻ bị sân hận đang chao động 
bởi sân hận, kẻ bị sĩ mê đang chao động bởi sĩ mê, kẻ bị trói buộc đang chao 
động bởi ngã mạn, kẻ bị bám víu đang chao động bởi tà kiến, kẻ bị tán loạn 
đang chao động bởi sự phóng dật, kẻ không dứt khoát đang chao động bởi hoài 
nghi, kẻ cứng cỏi đang chao động bởi các pháp tiềm ẩn, đang chao động bởi lợi 
lộc, đang chao động bởi không lợi lộc, đang chao động bởi danh vọng, đang 
chao động bởi không danh vọng, đang chao động bởi lời khen, đang chao động 
bởi tiếng chê, đang chao động bởi hạnh phúc, đang chao động bởi khô đau, 
đang chao động bởi sanh, đang chao động bởi giả, đang chao động bởi bệnh, 
đang chao động bởi chết, đang chao động bởi sầu-bi-khổ-ưu-não, đang chao 
động bởi khô ở địa ngục, đang chao động bởi khổ ở loài thú, đang chao động 
bởi khổ ở thân phận ngạ quỷ, đang chao động bởi khổ của loài người, đang chao 
động bởi khổ bắt nguồn từ việc nhập thai, đang chao động bởi khô bắt nguồn từ 
việc trụ thai, đang chao động bởi khô bắt nguồn từ việc ra khỏi thai, đang chao 
động bởi khổ gắn liền sau khi sanh ra, đang chao động bởi khổ do kẻ khác áp 
đặt sau khi sanh ra, đang chao động bởi khổ do sự ra sức của bản thân, đang 
chao động bởi khổ do sự ra sức của kẻ khác, đang chao động bởi khổ do (thọ) 
khổ, đang chao động bởi khổ do pháp tạo tác, đang chao động bởi khổ do sự 
biến đổi, đang chao động bởi khổ do bệnh ở mắt, đang chao động bởi khổ do 
bệnh ở tai trong, bởi khổ do bệnh ở mũi, bởi khô do bệnh ở lưỡi, bởi khổ do 
bệnh ở thân, [bởi khổ do bệnh ở đầu, ] bởi khổ do bệnh ở lỗ tai, bởi khô do bệnh 
ở miệng, bởi khổ do bệnh ở rằng, bởi ho, bởi suyễn, bởi số mũi, bởi nhiệt, bởi 
cảm sốt, bởi đầu bụng, bởi xây xâm, bởi kiết ly, bởi đầu bụng bão, bởi dịch tả, 
bởi phong cùi, bởi khối u, bởi bệnh chàm, bởi lao phôi, bởi động kinh, bởi mụn, 
bởi nhọt, bởi ghẻ ngứa, bởi sảy, bởi loét tay chân, bởi máu, bởi mật, bởi bệnh 
tiêu đường, bởi bệnh trĩ, bởi ghẻ lở, bởi loét hậu môn, bởi bệnh phát khởi từ 
mật, bởi bệnh phát khởi từ đàm, bởi bệnh phát khởi từ gió, bởi bệnh tổng hợp 
do mật-đàm-gió, bởi bệnh sanh lên vì thay đối thời tiết, bởi bệnh sanh lên vì bốn 
oai nghi không đồng đều, bởi bệnh thuộc dạng cấp tính, bởi bệnh sanh lên vì 
quả của nghiệp, lạnh, nóng, đói, khát, đại tiện, tiểu tiện, bởi khổ do sự xúc chạm 
với ruồi muỗi gió năng và các loài bò sát, bởi khổ do cái chết của mẹ, bởi khổ 
do cái chết của cha, bởi khổ do cái chết của anh (em) trai, bởi khổ do cái chết 
của chị (em) gái, bởi khổ đo cái chết của con trai, bởi khổ do cái chết của con 
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gái, bởi khổ do sự tổn hại về thân quyến, bởi khổ do sự tôn hại về của cải, bởi 
khổ do sự tốn hại vì bệnh tật, bởi khổ do sự tốn hại về giới, bởi khổ do sự tổn 
hại về kiến thức, Ta nhìn thấy, Ta nhận thấy, Ta quan sát, Ta suy xét, Ta khảo 
sát người đang chao động, đang lay động, đang xáo động, đang run rấy, đang 
chắn động, đang rúng động; - “ta nhìn thấy (người) đang chao đảo ở thế gian' là 
như thê. 


Con người này, bị nhiễm tham ái trong các cõi - Con người: là tên gọi 
cho chúng sanh. Tham ái: là ái cảnh sắc, ái cảnh thinh, ái cảnh khí, ái cảnh VỊ, 
ái cảnh xúc, ái cảnh pháp, hữu ái, phi hữu ái, đi theo tham ái, di chuyển theo 
tham ái, đạt đến tham ái, bị rơi vào tham ái, bị ngự trị, có tâm bị khuất phục. 
Trong các cõi: ở dục giới, ở sắc giới, ở vô sắc giới; - “con người này, bị nhiễm 
tham ái trong các cõi là như thế. 


Những người thấp hèn rên rỉ ở cửa miệng Tử Thần - Những người 
thấp hèn: “Người có thân nghiệp thấp hèn' là những người thấp hèn, “người có 
khâu nghiệp thấp hèn' là những người thấp hẻn, “người có ý nghiệp thấp hèn' là 
những người thấp hèn, “người có việc giết hại sinh mạng thấp hèn' là những 
người thấp hèn, “người có việc trộm cắp thấp hèn - tà hạnh thấp hèn trong các 
dục- việc nói đối thấp hèn - việc nói đâm thọc thấp hèn - việc nói thô lỗ thấp 
hèn - việc nói nhảm nhí thấp hèn - tham đắm thấp hèn - sân hận thấp hèn - tà 
kiến thấp hèn - các pháp tạo tác thấp hèn - năm loại dục thấp hèn - năm pháp 
che lấp thấp hèn - ý định thấp hèn -ước nguyện thấp hèn - nguyện vọng thấp 
hèn' là thấp hèn, hèn kém, thấp kém, thấp thỏi, tôi tệ, nhỏ nhoi; - 'những người 
thấp hèn' là như thế. Rên rỉ ở cửa miệng Tử Thần - ở cửa miệng Tử Thần: ở 
cửa miệng Ma Vương, ở cửa miệng sự chết. Đã đi đến Tử Thần, đã đạt đến Tử 
Thân, đã đến gần Tử Thân, đã đi đến Ma Vương, đã đạt đến Ma Vương, đã đến 
gần Ma Vương, đã đi đến sự chết, đã đạt đến sự chết, đã đến gần sự chết, họ rên 
rỉ, họ lảm nhảm, họ sầu muộn, họ mệt mỏi, họ than vãn, họ đấm ngực khóc lóc, 
họ đi đến sự mê muội; - “những người thấp hèn rên rỉ ở cửa miệng Tử Thần' là 
như thê. 


Chưa xa lìa tham ái ở hữu và phi hữu - Tham ái: ái cảnh sắc, -nt- ái 
cảnh pháp, ở hữu và phi hữu: ở dục giới-sắc giới-vô sắc giới, ở sự hiện hữu của 
nghiệp, ở sự hiện hữu lần nữa; ở sự hiện hữu của nghiệp là dục giới, ở sự hiện 
hữu lần nữa là dục giới, ở sự hiện hữu của nghiệp là sắc giới, ở sự hiện hữu lần 
nữa là sắc giới, ở sự hiện hữu của nghiệp là vô sắc giới, ở sự hiện hữu lần nữa là 
vô sắc giới; ở sự hiện hữu được lặp đi lặp lại, ở cảnh giới tái sanh được lặp ổi 
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lặp lại, ở sự tiếp nối tái sanh được lặp đi lặp lại, ở sự sanh ra của bản ngã được 
lặp đi lặp lại, (những kẻ ấy) có tham ái chưa được xa lìa, có tham ái chưa được 
tách lìa, có tham ái chưa được từ bỏ, có tham ái chưa được tây trừ, có tham ái 
chưa được giải thoát, có tham ái chưa được dứt bỏ, có tham ái chưa được buông 
bỏ; - “chưa xa lìa tham ái ở hữu và phi hữu' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Ta nhìn thấy con người này, bị nhiễm tham ái trong các cối, đang chao 
đảo ở thế gian. Những người thấp hèn, chưa xa lìa tham ái ở hữu và phì hữu, 


, 


rên rỉ ở cửa miệng Tử Thán. ` 
2-6 


Hãy nhìn xem những kẻ đang chao động về vật đã được chấp là của ta 
tựa nhự những con cả ở chỗ Ít nước, ở dòng cháy bị cạn kiệt. Và sau khi nhìn 
thấy điều ấy, nên sống không chấp là của ta, không tạo nên sự dính mắc ở các 
hữu. 


Hãy nhìn xem những kẻ đang chao động về vật đã được chấp là của 
ta -Trạng thái chấp là của ta: có hai trạng thái chấp là của ta: trạng thái chấp 
là của ta do tham ái và trạng thái chấp là của ta do tà kiến. 


Trạng thái chấp là của ta do tham ái là điều nào? Cho đến vật đã được tạo 
lập ranh giới, đã được tạo lập biên giới, đã được tạo lập giới hạn, đã được tạo 
lập hạn định, đã thuộc sở hữu, đã được chấp là của ta bởi cái gọi là tham ái 
rằng: Cái này là của tôi, cái ấy là của tôi, chừng này là của tôi, cho đến chừng 
này là của tôi, các sắc, các thính, các hương, các vị, các xúc, các vật trải, các vật 
đắp, các tôi trai tớ gái, các con dê cừu, các con gà, heo, voi, bò ngựa, lừa, ruộng, 
đất, vàng, bạc, làng mạc, thị trấn, kinh thành, quốc độ, xứ sở, khu trại, nhà kho 
của tôi, và luôn cả toàn thể đại địa cầu, đều được chấp là của ta do tác động của 
tham ái, được giải rộng ra cho đến 108 ái; điều này là trạng thái chấp là của ta 
do tham ái. 


Trạng thái chấp là của ta do tà kiến là điều nào? Thân kiến có 20 nền 
tảng, tà kiến có 10 nền tảng, hữu biên kiến có 10 nên tảng, quan điểm nào có 
hình thức như vậy là sự đi đến tà kiến, có sự nắm giữ của tà kiến, có sự hiểm trở 
của tà kiến, có sự bóp méo của tà kiến, có sự xáo động của tà kiến, có sự ràng 
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buộc của tà kiến, là sự nắm lấy, sự chấp nhận, sự chấp chặt, sự bám víu, con 
đường xấu, con đường sai trái, bản thể sai trái, ngoại giáo, sự năm lấy đường lối 
trái nghịch, sự năm lấy điều sai lệch, sự nắm lấy điều trái khuấy, sự năm lấy 
điều sai trái, sự năm lấy điều không xác đáng cho là xác đáng, cho đến 62 tà 
kiến; điều này là trạng thái chấp là của ta do tà kiến. 


Hãy nhìn xem những kẻ đang chao động về vật đã được chấp là của 
ta: Có sự lo âu về việc chiếm đoạt vật đã được chấp là của ta nên họ chao động, 
trong khi đang bị chiếm đoạt họ cũng chao động, khi đã bị chiếm đoạt họ cũng 
chao động; có sự lo âu về việc biến đổi của vật đã được chấp là của ta nên họ 
chao động, trong khi vật đang biến đổi họ cũng chao động, khi vật đã bị biến 
đôi họ cũng chao động, họ lay động, họ xáo động, họ run IÂy, họ chấn động, họ 
rúng động. Trong khi họ đang chao động, đang lay động, đang xáo động, đang 
run rây, đang chắn động, đang rúng động như vậy, các ngươi hãy nhìn xem, hãy 
nhận thấy, hãy quan sát, hãy suy xét, hãy khảo sát họ; - “hãy nhìn xem những kẻ 
đang chao động về vật đã được chấp là của ta' là như thế. 


Tựa như những con cá ở chỗ ít nước, ở dòng chảy bị cạn kiệt: Giống 
như những con cá ở chỗ ít nước, ở chỗ cạn nước, ở chỗ kiệt nước, đang bị tấn 
công, đang bị gắp lên, đang bị ngấu nghiến bởi những con quạ, bởi những con 
điều hâu, bởi những con hạc nâu, chúng chao động, chúng lay động, chúng xáo 
động, chúng run rây, chúng chấn động, chúng rúng động, tương tự như vậy, 
những người có sự lo âu về việc chiếm đoạt vật đã được chấp là của ta nên họ 
chao động? trong khi đang bị chiếm đoạt họ cũng chao động, khi đã bị chiếm 
đoạt họ cũng chao động; (những người) có sự lo âu về việc biến đổi của vật đã 
được chấp là của ta nên họ chao động, trong khi vật đang biến đôi họ cũng chao 
động, khi vật đã bị biến đổi họ cũng chao động, họ lay động, họ xáo động, họ 
run rây, họ chân động, họ rúng động; - “tựa như những con cá ở chỗ ít nước, ở 
dòng chảy bị cạn kiệt” là như thế. 


Và sau khi nhìn thấy điều ấy, nên sống không chấp là của ta: Sau khi 
nhìn thấy, sau khi nhìn xem, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh 
định, sau khi làm rõ rệt điều bất lợi ẫy ở các trạng thái chấp là của ta; - “và sau 
khi nhìn thấy điều ấy? là như thế. Nên sống không chấp là của ta - Trạng thái 
chấp là của ta: có hai trạng thái chấp là của ta: trạng thái chấp là của ta do tham 
ái và trạng thái chấp là của ta do tà kiến, -nt- điều này là trạng thái chấp là của ta 
do tham ái. -nt- điều này là trạng thái chấp là của ta do tà kiến. Sau khi dứt bỏ 
trạng thái chấp là của ta do tham ái, sau khi buông bỏ trạng thái chấp là của ta 
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do tà kiến, trong khi không chấp mắt là của ta, trong khi không chấp tai là của 
ta, trong khi không chấp mũi là của ta, trong khi không chấp lưỡi là của ta, trong 
khi không chấp thân là của ta, trong khi không chấp ý là của ta, trong khi không 
chấp các sắc, các thinh, các hương, các vi, các xúc, các pháp, gia tộc, đồ chúng, 
chỗ ngụ, lợi lộc, danh vọng, lời khen, hạnh phúc, y phục, đồ ăn khất thực, chỗ 
nằm ngồi, vật dụng là thuốc men chữa bệnh, dục gIỚI, sắc ĐIỚI, VÔ sắc gIỚI, CÕI 
dục, cõi sắc, cõi vô sắc, cói hữu tưởng, cõi vô tưởng, cõi phi tưởng phi phi 
tưởng, cõi một uân, cõi bốn uân, cõi năm uân, quá khứ, vị lai, hiện tại, các pháp 
đã được thấy-đã được nghe-đã được cảm giác-đã được nhận thức, trong khi 
không nắm lấy, trong khi không bám víu, trong khi không chấp chặt, nên thực 
hành, nên trú ngụ, nên sinh hoạt, nên vận hành, nên bảo hộ, nên hộ trì, nên bảo 
dưỡng; - “và sau khi nhìn thấy điều ấy, nên sống không chấp là của ta' là như 
thê. 


Không tạo nên sự dính mắc ở các hữu - ở các hữu: ở dục hữu, ở sắc 
hữu, ở vô sắc hữu. Sự dính mắc: nói đến tham ái, tức là sự luyến ái, luyễn ái 
mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. Không tạo nên sự 
dính mắc ở các hữu: không tạo nên, không làm sanh ra, không làm sanh khởi, 
không làm hạ sanh sự mong muốn, sự yêu thương, sự luyến ái, sự chấp nhận; - 
“không tạo nên sự dính mắc ở các hữu' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Hãy nhìn xem những kẻ đang chao động về vật đã được chấp là của ta 
tựa nhự những con cả ở chô ít nước, ở dòng chảy bị cạn kiệt. Và sau khi nhìn 
thấy điều ấy, nên sống không chấp là của ta, không tạo nên sự dính mắc ở các 
hữu.” 
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Sau khi dẹp bỏ sự mong muốn ở cả hai thái cực, sau khi biết toàn diện về 
xúc, không còn thèm muốn, có sự chê trách bản thân về điêu nào thì không làm 
điều ấy, người sảng trí không bị lắm nhơ ở những điều đã được thấy, đã được 
nghe. 


Sau khi dẹp bỏ sự mong muốn ở cả hai thái cực - Thái cực: Có hai thái 
cực: Xúc là một thái cực, nhân sanh ra xúc là thái cực thứ hai. Quá khứ là một 
thái cực, vị lai là thái cực thứ hai. Cảm thọ lạc là một thái cực, cảm thọ khổ là 
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thái cực thứ hai. Danh là một thái cực, sắc là thái cực thứ hai. Sáu nội xứ là một 
thái cực, sáu ngoại xứ là thái cực thứ hai. Sự chấp thân này là một thái cực, 
nhân sanh ra sự chấp thân này là thái cực thứ hai. Mong muốn: là sự mong 
muốn về dục, sự luyến ái về dục, niềm vui về dục, sự tham ái về dục, sự yêu 
mến về dục, sự nồng nhiệt về dục, sự mê mân về dục, sự bám chặt vào dục, sự 
lôi cuốn của dục, sự gắn bó với dục, sự chấp thủ ở dục, sự che lấp do mong 
muốn về dục ở các dục. Sau khi dẹp bỏ sự mong muốn ở cả hai thái cực: là 
sau khi dẹp bỏ, sau khi dẹp hắn, sau khi dứt bỏ, sau khi xua đi, sau khi làm 
chấm dứt, sau khi làm cho không còn hiện hữu sự mong muốn ở cả hai thái cực; 
- “sau khi đẹp bỏ sự mong muốn ở cả hai thái cực' là như thế. 


Sau khi biết toàn diện về xúc, không còn thèm muốn - Xúc: là nhãn 
xúc, nhĩ xúc, tỷ xúc, thiệt xúc, thân xúc, ý xúc, xúc do diễn đạt (xúc thông qua ý 
môn), xúc do va chạm (xúc thông qua ngũ môn), xúc tạo ra thọ lạc, xúc tạo ra 
thọ khổ, xúc tạo ra thọ không khô không lạc, xúc (ở tâm) thiện, xúc (ở tâm) bất 
thiện, xúc (ở tâm) vô ký, xúc thuộc dục giới, xúc thuộc sắc giới, xúc thuộc vô 
sắc giới, xúc (do quán xét) không tánh, xúc (do quán xét) vô tướng, xúc (do 
quán xét) vô nguyện, xúc hiệp thế, xúc xuất thế, xúc quá khứ, xúc vị lai, xúc 
hiện tại, xúc nào có hình thức như vậy là sự chạm vảo, biểu hiện chạm vào, 
trạng thái chạm vào; điều này được gọi là xúc. 


Sau khi biêt toàn diện về xúc: Sau khi biệt toàn diện về xúc với ba 
trường hợp biêt toàn diện: biệt toàn diện về điêu đã được biệt, biệt toàn diện về 
sự xét đoán, biệt toàn diện về sự dứt bỏ. 


Biết toàn diện về điều đã được biết là những gì? Biết về xúc. Biết rằng, 
thấy rằng: “Cái này là nhãn xúc, cái này là nhĩ xúc, cái này là tỷ xúc, cái này là 
thiệt xúc, cái này là thân xúc, cái này là ý xúc, cái này là xúc do diễn đạt (xúc 
thông qua ý môn), cái này là xúc do va chạm (xúc thông qua ngũ môn), cái này 
là xúc tạo ra thọ lạc, cái này là xúc tạo ra thọ khô, cái này là xúc tạo ra thọ 
không khổ không lạc, cái này là xúc (ở tâm) thiện, cái này là xúc (ở tâm) bất 
thiện, cái này là xúc (ở tâm) vô ký, cái này là xúc thuộc dục giới, cá! này là xúc 
thuộc sắc giới, cái này là xúc thuộc vô sắc giới, cái này là xúc (do quán xét) 
không tánh, cái này là xúc (do quán xét) vô tướng, cái này là xúc (do quán xét) 
vô nguyện, cái này là xúc hiệp thế, cái này là xúc xuất thế, cái này là xúc quá 
khứ, cái này là Xúc vị lai, cái này là xúc hiện tại;” điều này là sự biết toàn diện 
về điều đã được biết. 
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Biết toàn điện về sự xét đoán là những gì? Sau khi thực hiện điều đã được 
biết như thế, thì xét đoán về xúc, xét đoán là vô thường, là khổ, là cơn bệnh, là 
mụn ghẻ, là mũi tên, là tai ương, là tật nguyên, là không sai khiến được, là biến 
hoại, là tai họa, là bất hạnh, là sợ hãi, là nguy cơ, là thay đôi, là mảnh mai, là 
không bền, là không nơi nương náu, là không nơi trú ân, là không nơi nương 
nhờ, là trạng thái không có nơi nương nhờ, là trống rỗng, là rỗng không, là trống 
không, là vô ngã, là bất lợi, là có bản chất biến đổi, là không có cốt lõi, là gốc 
gác của tai ương, là kẻ giết hại, là vật hư hỏng, là có sự rò rỉ, là bị tạo tác, là môi 
nhử của Ma Vương, là có bản chất sanh ra, là có bản chất già, là có bản chất 
bệnh, là có bản chất chết, là có bản chất sầu-bi-khô-ưu-não, là cố bản chất ô 
nhiễm, là nhân sanh khởi, là sự tiêu hoại, là sự hứng thú, là sự bất lợi, là sự 
thoát ra; điều này là sự biết toàn diện về sự xét đoán. 


Biết toàn điện về sự dứt bỏ là những gì? Sau khi xét đoán như vậy thì đứt 
bỏ, xua đi, làm chấm dứt, làm cho không còn hiện hữu sự mong muốn và luyến 
ái ở XÚC. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này các tỳ khưu, cái gì là sự mong muốn và luyến ái ở các xúc, các 
ngươi hãy dứt bỏ cái ấy. Như vậy xúc ấy sẽ được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, 
như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn 
điều kiện sanh khởi trong tương lai;” điều này là sự biết toàn diện về sự đứt bỏ. 


Sau khi biết toàn diện về xúc: Sau khi biết toàn diện về xúc với ba 
trường hợp biết toàn diện này. Không còn thèm muốn - Thèm khát: nói đến 
tham ái, tức là sự luyến áI, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn 
của bắt thiện. Đối với người nào, sự thèm khát ấy là đã được dứt bỏ, đã được trừ 
tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được 
thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, người ấy được gọi là không còn thèm khát. Người 
ấy không thèm khát ở sắc, không thèm khát ở thinh, không thèm khát ở hương, 
không thèm khát ở vị, không thèm khát ở xúc, không thèm khát ở gia tộc, ở đồ 
chúng, ở chỗ ngụ, ở lợi lộc, ở danh vọng, ở lời khen, ở hạnh phúc, ở y phục, ở 
đồ ăn khất thực, ở chỗ nằm ngồi, ở vật dụng là thuốc men chữa bệnh, ở dục 
ĐIỚI, Ở sắc ĐIỚI, Ở VÔ sắc giới, ở cõi dục, ở cõi sắc, ở cõi vô sắc, ở cõi hữu 
tưởng, ở cõi vô tưởng, ở cõi phi tưởng phi phi tưởng, ở cõi một uẫn, ở cõi bốn 
uân, ở cõi năm uân, ở quá khứ, ở vị lai, ở hiện tại, ở các pháp đã được thấy-đã 
được nghe-đã được cảm giác-đã được nhận thức, không bị buộc trói, không bị 
mê mân, không bị gần gũi, có sự thèm khát đã được xa lìa, có sự thèm khát đã 
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được tách lìa, có sự thèm khát đã được từ bỏ, có sự thèm khát đã được tây trừ, 
có sự thèm khát đã được giải thoát, có sự thẻm khát đã được dứt bỏ, có sự thèm 
khát đã được buông bỏ, có sự luyễn ái đã được xa lìa, có sự luyến ái đã được 
tách lìa, có sự luyến ái đã được từ bỏ, có sự luyến ái đã được tẩy trừ, có sự 
luyến ái đã được giải thoát, có sự luyến ái đã được dứt bỏ, có sự luyến ái đã 
được buông bỏ, không còn khao khát, được tịch diệt, có trạng thái mát mẻ, có sự 
cảm thọ lạc, sống với trạng thái cao thượng tự thân; - “sau khi biết toàn diện về 
xúc, không còn thèm muốn” là như thế. 


Có sự chê trách bản thân về điều nào thì không làm điều ấy - Điều 
nào: là việc nào. Có sự chê trách bản thân: Chê trách bản thân bởi hai lý do: 
do trạng thái đã làm và do trạng thái đã không làm. 


Chê trách bản thân do trạng thái đã làm và do trạng thái đã không làm 
(nghĩa) là thế nào? Chê trách bản thân răng: “Ta đã làm uế hạnh về thân, ta đã 
không làm thiện hạnh về thân.” Chê trách bản thân rằng: “Ta đã làm uế hạnh về 
khâu, ta đã không làm thiện hạnh về khẩu.” Chê trách bản thân rằng: “Ta đã làm 
uế hạnh về ý, ta đã không làm thiện hạnh về ý.” Chê trách bản thân rằng: “Ta đã 
giết hại sinh mạng, ta đã không tránh xa sự giết hại sinh mạng.” Chê trách bản 
thân rằng: “Ta đã trộm cắp, ta đã không tránh xa sự trộm cắp.” Chê trách bản 
thân rằng: ““Ƒa đã làm tà hạnh trong các dục, ta đã không tránh xa sự tà hạnh 
trong các dục.” Chê trách bản thân rằng: “Ta đã nói dối, ta đã không tránh xa 
việc nói dối.” Chê trách bản thân rằng: “Ta đã nói đâm thọc, ta đã không tránh 
xa việc nói đâm thọc.” Chê trách bản thân rằng: “Ta đã nói thô lỗ, ta đã không 
tránh xa việc nói thô lỗ.” Chê trách bản thân rằng: “Ta đã nói nhảm nhí, ta đã 
không tránh xa việc nói nhảm nhí.” Chê trách bản thân rằng: “Ta đã hành động 
tham đắm, ta đã không hành động không tham đắm.” Chê trách bản thân răng: 
“Ta đã hành động sân hận, ta đã không hành động không sân hận.” Chê trách 
bản thân rằng: “Ta đã thực hành tà kiến, ta đã không thực hành chánh kiến.” 
Chê trách bản thân do trạng thái đã làm và do trạng thái đã không làm (nghña) là 
như vậy. Hoặc là, chê trách bản thân rằng: “Ta không phải là người thực hành 
đầy đủ các giới.” Chê trách bản thân rằng: “Ta là người có các giác quan không 
được gìn giữ.” Chê trách bản thân rằng: “Ta là người không biết chừng mực về 
vật thực.” Chê trách bản thân rằng: “Ta không luyện tập về tỉnh thức.” Chê 
trách bản thân rằng: ““Ƒa không có niệm và sự nhận biết rõ.” Chê trách bản thân 
rằng: “Bốn sự thiết lập niệm chưa được ta tu tập.” Chê trách bản thân rằng: 
“Bốn chánh cần chưa được ta tu tập.” Chê trách bản thân rằng: “Bốn nền tảng 
của thần thông chưa được ta tu tập.” Chê trách bản thân rằng: “Năm quyền chưa 
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được ta tu tập.” Chê trách bản thân rằng: “Năm lực chưa được ta tu tập.” Chê 
trách bản thân rằng: “Bảy yếu tố đưa đến giác ngộ chưa được ta tu tập.” Chê 
trách bản thân rằng: “Đạo lộ thánh thiện tám chỉ phần chưa được ta tu tập.” Chê 
trách bản thân rằng: “Khổ chưa được ta biết toàn diện.” Chê trách bản thân 
rằng: “Tập chưa được ta dứt bỏ.” Chê trách bản thân rằng: “Đạo chưa được ta tu 
tập.” Chê trách bản thân rằng: “Diệt chưa được ta chứng ngộ.” Chê trách bản 
thân do trạng thái đã làm và do trạng thái đã không làm (nghĩa) là như vậy. 
Không tạo ra, không làm sanh ra, không làm sanh khởi, không làm hạ sanh, 
không làm phát sanh ra nghiệp khiến cho có sự chê trách bản thân (nghĩa) là 
như vậy; - “có sự chê trách bản thân về điều nào thì không làm điều ấy' là như 
thê. 


Người sáng trí không bị lắm nhơ ở những điều đã được thấy, đã được 
nghe - Lắm nhơ: - có hai sự lắm nhơ: Lắm nhơ do tham ái và lắm nhơ đo tà 
kiến. -nt- điều này là lắm nhơ do tham ái. -nt- điều này là lắm nhơ do tà kiến. 
Người sáng trí: Người sáng trí là người sáng suốt, có tuệ, có sự giác ngộ, có trí, 
có sự rành rẽ, có sự thông minh. Người sáng trí sau khi dứt bỏ lắm nhơ do tham 
ái, sau khi buông bỏ lắm nhơ do tà kiến, không bị lắm nhơ ở điều đã được thấy, 
không bị lắm nhơ ở điều đã được nghe, không bị lắm nhơ ở điều đã được cảm 
giác, không bị lắm nhơ ở điều đã được nhận thức, không bị nhiễm bân, không bị 
vấy bấn, (là người) đã không bị lắm nhơ, đã không bị nhiễm bản, đã không bị 
vấy bản, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, đã được thoát khỏi, không bị ràng buộc, 
sống với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; - “người sáng trí không 
bị lắm nhơ ở những điều đã được thấy, đã được nghe' là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Sau khi dẹp bỏ sự mong muốn ở cả hai thái cực, sau khi biết toàn diện 
về xúc, không còn thèm muốn, có sự chê trách bản thân về điều nào thì không 
làm điều ấy, người sáng trí không bị lắm nhơ ở những điều đã được thấy, đã 
được nghe. ” 


2-8 


Sau khi biết toàn diện về tưởng, có thể vượt khỏi dòng lũ, 
bậc hiên trí không bị vấy bẩn ở các sự sở hữu, 

có mũi tên đã được lấy ra, không bị xao lãng trong khi sống, 
không mong ước đời này và đời khác. 
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Sau khi biết toàn diện về tưởng, có thể vượt khỏi dòng lũ - Tưởng: 
dục tưởng, sân tưởng, hại tưởng, xuất ly tưởng, vô sân tưởng, vô hại tưởng, sắc 
tưởng, thinh tưởng, hương tưởng, vị tưởng, xúc tưởng, pháp tưởng; tưởng nào 
có hình thức như vậy là biểu hiện của tưởng, trạng thái của tưởng; điều này 
được gọi là tưởng. Sau khi biết toàn diện về tưởng: Sau khi biết toàn diện về 
tưởng với ba trường hợp biết toàn diện: biết toàn diện về điều đã được biết, biết 
toàn diện về sự xét đoán, biết toàn diện về sự dứt bỏ. 


Biết toàn diện về điều đã được biết là những gì? Biết về tưởng là biết 
rằng, thấy răng: “Cái này là dục tưởng, cái này là sân tưởng, cái này là hại 
tưởng, cái này là xuất ly tưởng, cái này là vô sân tưởng, cái này là vô hại tưởng, 
cái này là sắc tưởng, cái này là thính tưởng, cái này là hương tưởng, cái này là 
vị tưởng, cái này là xúc tưởng, cái này là pháp tưởng;” điều này là sự biết toàn 
diện về điều đã được biết. 


Biết toàn diện về sự xét đoán là những gì? Sau khi thực hiện điều đã được 
biết như thế, thì xét đoán về tưởng, xét đoán là vô thường, là khổ, là cơn bệnh, 
là mụn ghẻ, là mũi tên, là tai ương, là tật nguyên, là không sai khiến được, là sự 
biến hoại, là tai họa, là bất hạnh, là sợ hãi, là nguy cơ, là thay đổi, là mảnh mai, 
-nf- là nhân sanh khởi, là sự tiêu hoại, là sự hứng thú, là sự bắt lợi, là sự thoát 
ra; điều này là sự biết toàn diện về sự xét đoán. 


Biết toàn diện về sự đứt bỏ là những gì? Sau khi thực hiện điều đã được 
biết như vậy, sau khi xét đoán như vậy thì đứt bỏ, xua đi, làm chấm dứt, làm 
cho không còn hiện hữu sự mong muốn và luyến ái ở tưởng. 


Bởi vì, điêu này cũng đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này các tỳ khưu, cái gì là sự mong muốn và luyến ái ở tưởng, các ngươi 
hãy dứt bỏ cái ấy. Như vậy, tưởng ấy sẽ được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như 
cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn điều 
kiện sanh khởi trong tương lai;” điều này là sự biết toàn diện về sự dứt bỏ. 


Sau khi biết toàn diện về tưởng: Sau khi biết toàn điện về tưởng với ba 
trường hợp biết toàn diện. Có thể vượt khỏi dòng lũ: có thể vượt qua, có thể 
vượt lên, có thể vượt khỏi, có thể vượt qua hăn, có thể vượt qua khỏi dòng lũ 
(ngũ) dục, dòng lũ của hữu, dòng lũ tà kiến, dòng lũ vô minh; - “sau khi biết 
toàn diện về tưởng, có thể vượt khỏi dòng lũ' là như thế. 
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Bậc hiền trí không bị vấy bẵn ở các sự sở hữu - Các sự sở hữu: có hai 
sự sở hữu: sự sở hữu do tham ái và sự sở hữu do tà kiến, -nt- điều này là sở hữu 
do tham ái. -nt- điều này là sở hữu đo tà kiến. Bậc hiển trí: bản thể hiền trí nói 
đến trí, tức là tuệ, là sự nhận biết, -nt- sự không s1 mê, sự chọn lựa pháp, chánh 
kiến; được thành tựu với trí ấy bậc hiền trí có sự đạt đến bản thể hiền trí. 


Ba hiền trí hạnh: hiền trí hạnh về thân, hiền trí hạnh về khẩu, hiền trí hạnh 
về ý. 


Hiền trí hạnh về thân là điều nào? Sự dứt bỏ ba loại uế hạnh về thân là 
hiền trí hạnh về thân, ba loại thiện hạnh về thân là hiền trí hạnh về thân, trí ở đối 
tượng thân là hiền trí hạnh về thân, sự biết toàn diện về thân là hiền trí hạnh về 
thân, Đạo đồng hành với sự biết toàn diện là hiền trí hạnh về thân, sự dứt bỏ 
mong muốn và luyến ái ở thân là hiền trí hạnh về thân, sự chứng đạt tứ thiền có 
sự diệt của thân hành là hiền trí hạnh về thân; điều này là hiền trí hạnh về thân. 


Hiền trí hạnh về khâu là điều nào? Sự dứt bỏ bốn loại uễ hạnh về khâu là 
hiền trí hạnh về khâu, bốn loại thiện hạnh về khâu là hiền trí hạnh về khẩu, trí ở 
đối tượng khâu là hiền trí hạnh về khẩu, sự biết toàn điện về khẩu là hiền trí 
hạnh về khâu, Đạo đồng hành với sự biết toàn diện là hiền trí hạnh về khẩu, sự 
dứt bỏ mong muốn và luyến ái ở khẩu là hiền trí hạnh về khâu, sự chứng đạt nhị 
thiền có sự diệt của khẩu hành là hiền trí hạnh về khâu; điều này là hiền trí hạnh 
về khâu. 


Hiền trí hạnh về ý là điều nào? Sự dứt bỏ ba loại uế hạnh về ý là hiền trí 
hạnh về ý, ba loại thiện hạnh về ý là hiền trí hạnh về ý, trí ở đối tượng tâm là 
hiền trí hạnh về ý, sự biết toàn diện về tâm là hiền trí hạnh về ý, Đạo đồng hành 
với sự biết toàn diện là hiền trí hạnh về ý, sự đứt bỏ mong muốn và luyến ái ở 
tâm là hiền trí hạnh về ý, sự chứng đạt diệt thọ tưởng có sự diệt của tâm hành là 
hiền trí hạnh về ý; điều này là hiền trí hạnh về ý. 


1. “(Chư Phật) đã nói về bậc hiển trí về thân, bậc hiển trí về khẩu, bậc hiển 
trí về ý, bậc không còn lậu hoặc, bậc hiển trí thành tựu hiên trí hạnh là bậc có 
sự dứt bỏ tất cả. 


2. (Chư Phát) đã nói về bậc hiển trí về thân, bậc hiện trí về kháu, bậc hiện 
trí về ý, bậc không còn lậu hoặc, bậc hiện trí thành tựu hiện trí hạnh là bậc có 
điêu ác đã được rửa sạch. ” 
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Được thành tựu ba pháp hiền trí hạnh này là sáu hạng hiền trí: các bậc 
hiền trí tại gia, các bậc hiển trí xuất gia, các bậc hiền trí Hữu Học, các bậc hiền 
trí Vô Học, các bậc hiền trí Độc Giác, các bậc hiền trí của các bậc hiền trí. Các 
bậc hiền trí tại gia là các hạng nào? Những người tại gia đã thấy Niết Bàn, đã 
nhận thức Giáo Pháp, là các bậc hiền trí tại gia. Các bậc hiền trí xuất gia là các 
hạng nào? Những vị xuất gia đã thấy Niết Bàn, đã nhận thức Giáo Pháp, là các 
bậc hiền trí xuất gia. Bảy hạng Hữu Học là các bậc hiền trí Hữu Học. Các vị A- 
la-hán là các bậc hiền trí Vô Học. Các vị Phật Độc Giác là các bậc hiền trí Độc 
Giác. Các đức Như Lai, A-la -hán, Chánh Đăng Giác là các bậc hiền trí của các 
bậc hiền trí. 


3. “Không phải do trạng thái im lặng mà kẻ có bộ dạng khờ khạo, ngu dốt 
trở thành bậc hiển trí. Nhưng người nào, tựa như người cẩm lấy cái cân rồi 
chọn lấy vật quý giá, là người sáng suốt. 


4. Người lánh xa hăn các điêu ác, người ấy là bậc hiện trí; do việc ấy người 
ây trở thành bậc hiện trí. Người nào hiểu rõ cả hai thê giới (nội tâm và ngoại 
cảnh), do việc ấy được gọi là bác hiển trí. 


3. VỊ biết được bản chất của những kẻ xáu và của những người tốt, nội phán 
và ngoại phân, ở tất cả thê gian, vị được tôn vinh bởi chư Thiên và nhân loại, vị 
đã vượt qua sự quyên luyên và mạng lưới (tham ái và tà kiên), vị áy là bậc hiển 


7.3} 


frI. 


Lẫm nhơ - có hai sự lắm nhơ: Lẫm nhơ do tham ái và lắm nhơ do tà kiến, 
-nt-điều này là lắm nhơ do tham ái. -nt- điều này là lắm nhơ do tà kiến. Bậc hiền 
trí sau khi dứt bỏ lắm nhơ do tham ái, sau khi buông bỏ lắm nhơ do tà kiến, 
không bị lắm nhơ ở các sự sở hữu, không bị nhiễm bắn, không bị vấy bản, (là 
người) đã không bị lắm nhơ, đã không bị nhiễm bản, đã không bị vấy bản, đã đi 
ra ngoài, đã được rời ra, đã được thoát khỏi, không bị ràng buộc, sống với tâm 
đã được làm trở thành không còn giới hạn; - “bậc hiền trí không bị vấy bân ở 
các sự sở hữu' là như thế. 


Có mũi tên đã được lấy ra, không bị xao lãng trong khi sống - Mũi 
tên: Có bảy mũi tên: mũi tên luyến ái, mũi tên sân hận, mũi tên si mê, mũi tên 
ngã mạn, mũi tên tà kiến, mũi tên sầu muộn, mũi tên uế hạnh. Đối với người 
nào, những mũi tên này là đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, 
đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí 
tuệ, người ấy được gọi là có mũi tên đã được lấy lên, có mũi tên đã được lấy ra, 
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có mũi tên đã được nhồ lên, có mũi tên đã được nhồ ra, có mũi tên đã được rút 
lên, có mũi tên đã được rút ra, có mũi tên đã được từ bỏ, có mũi tên đã được tây 
trừ, có mũi tên đã được giải thoát, có mũi tên đã được dứt bỏ, có mũi tên đã 
được buông bỏ, không còn khao khát, được tịch diệt, có trạng thái mát mẻ, có sự 
cảm thọ lạc, sống với trạng thái cao thượng tự thân; - “có mũi tên đã được lấy 
ra` là như thế. Trong khi sống: là trong khi thực hành, trong khi trú ngụ, trong 
khi sinh hoạt, trong khi vận hành, trong khi bảo hộ, trong khi hộ trì, trong khi 
bảo dưỡng. Không bị xao lãng: là có sự thực hành nghiêm trang, có sự thực 
hành liên tục, có sự thực hành không ngừng nghỉ, có thói quen không biếng 
nhác, không buông bỏ mong muốn, không buông bỏ bổn phận trong các thiện 
pháp. (Nghĩ rằng): “Băng cách nào ta có thể làm đầy đủ giới uân chưa được đầy 
đủ, hoặc có thể bảo vệ giới uân đã được đây đủ tại chỗ kia tại chỗ nọ bằng trí 
tuệ?" điều này, trong trường hợp ấy, là sự mong muốn, sự cần cù, sự gắng sức, 
sự ráng sức, sự không thối chí, niệm, sự nhận biết rõ, sự nhiệt tâm, sự cần mẫn, 
sự quyết tâm, sự chuyên cần, sự không xao lãng trong các thiện pháp. (Nghĩ 
rằng): “Bằng cách nào ta có thê làm đầy đủ định uân chưa được đây đủ, hoặc có 
thể bảo vệ định uân đã được đầy đủ tại chỗ kia tại chỗ nọ bằng trí tuệ?” -nt- 
trong các thiện pháp. (Nghĩ rằng): “Băng cách nào ta có thể làm đầy đủ tuệ uẫn 
chưa được đầy đủ, -nt- có thể làm đầy đủ giải thoát uẫn -nt- giải thoát tri kiến 
uẩn chưa được đây đủ, hoặc có thể bảo vệ giải thoát tri kiến uẫn đã được đầy đủ 
tại chỗ kia tại chỗ nọ bằng trí tuệ?” điều này, trong trường hợp ấy, là sự mong 
muốn, sự cần cù, sự găng sức, sự ráng sức, sự không thối chí, niệm, sự nhận biết 
rõ, sự nhiệt tâm, sự cần mẫn, sự quyết tâm, sự chuyên cần, sự không xao lãng 
trong các thiện pháp. (Nghĩ rằng): “Bằng cách nào ta có thể biết toàn diện về 
Khô chưa được biết toàn diện, hoặc có thể đứt bỏ các ô nhiễm chưa được dứt 
bỏ, hoặc có thể tu tập Đạo chưa được tu tập, hoặc có thể chứng ngộ Diệt chưa 
được chứng ngộ?” điều này, trong trường hợp ấy, là sự mong muốn, sự cần cù, 
sự găng sức, sự ráng sức, sự không thối chí, niệm, sự nhận biết rõ, sự nhiệt tâm, 
sự cần mẫn, sự quyết tâm, sự chuyên cần, sự không xao lãng trong các thiện 
pháp; - “có mũi tên đã được lấy ra, không bị xao lãng trong khi sống' là như thế. 


Không mong ước đời này và đời khác: Không mong ước đời này tức là 
bản ngã của bản thân, không mong ước đời khác tức là bản ngã ở đời khác, 
không mong ước đời này tức là sắc-thọ-tưởng-hành-thức của bản thân, không 
mong ước đời khác tức là sắc-thọ-tưởng-hành-thức ở đời khác, không mong ước 
đời này tức là sáu nội xứ, không mong ước đời khác tức là sáu ngoại xứ, không 
mong ước đời này tức là thế giới loài người, không mong ước đời khác tức là 
thế giới chư Thiên, không mong ước đời này tức là dục giới, không mong ước 
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đời khác tức là sắc giới, vô sắc giới, không mong ước đời này tức là dục giới, 
sắc giới, không mong ước đời khác tức là vô sắc giới, không mong ước, không 
ước muốn, không ưng thuận, không ước nguyện, không mong cầu, không 
nguyện cầu cảnh giới tái sinh, sự tái sinh, sự nối liền tái sanh, sự hiện hữu, sự 
luân hồi, hoặc sự luân chuyển; - “không mong ước đời này và đời khác" là như 
thê. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
Sau khi biết toàn diện về tưởng, có thể vượt khỏi dòng lũ, 
bậc hiên trí không bị vấy bẩn ở các sự sở hữu, 
có mũi tên đã được lấy ra, không bị xao lãng trong khi sống, 
không mong ước đời này và đời khác. ” 

Diễn Giải Kinh Nhóm Tám về Hang - phần thứ nhì. 


--ooOoo-- 


3. DIỄN GIẢI KINH NHÓM TÁM VẺ XÂU XA 
Giờ sẽ nói đến Diễn Giải Kinh Nhóm Tám về Xấu Xa: 
3-1 


Thật vậy, một số người nói (bôi nhọ) với tâm ÿ xấu xa. 

Quả vậy, một số người có tâm ý Chân thật cũng nói (bôi nhọ). 
Bậc hiển trí không tiếp cận lời nói (bôi nhọ) đã khởi lên, 

bởi vậy, bậc hiên trí không có sự cứng cỏi ở bắt cứ đâu. 


Thật vậy, một số người nói (bôi nhọ) với tâm ý xấu xa: Một số ngoại 
đạo, với tâm ý xấu xa, với tâm ý tồi bại, với tâm ý chống đối, với tâm ý đối 
chọi, với tâm ý hăn học, với tâm ý thù hẳn, với tâm ý căm hờn, với tâm ý thù 
hận, nói (bôi nhọ), gièm pha đức Thế Tôn và Hội Chúng tỳ khưu với việc không 
có thật; - “thật vậy, một số người nói (bôi nhọ) với tâm ý xấu xa' là như thế. 


Quả vậy, một số người có tâm ý Chân thật cũng nói (bôi nhọ): là 
những người đang tin tưởng, đang tin cậy, đang hướng đến, có tâm ý Chân thật, 
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có suy nghĩ Chân thật, có tâm ý ngay thật, có suy nghĩ ngay thật, có tâm ý đúng 
đăn, có suy nghĩ đúng đắn, có tâm ý xác đáng, có suy nghĩ xác đáng, có tâm ý 
không sai quấy, có suy nghĩ không sai quấy đối với những kẻ ngoại đạo ấy, họ 
nói (bôi nhọ), gièềm pha đức Thế Tôn và Hội Chúng tỳ khưu với việc không có 
thật; - “quả vậy, một sỐ người có tâm ý Chân thật cũng nói (bôi nhọ)” là như thế. 


Bậc hiền trí không tiếp cận lời nói (bôi nhọ) đã khởi lên: lời nói (bôi nhọ) 
ấy là đã được sanh ra, đã được sanh khởi, đã được hạ sanh, đã được phát sanh, 
đã được xuất hiện, là tiếng nói từ những người khác, là sự sỉ vả, sự gièm pha về 
đức Thế Tôn và Hội Chúng tỳ khưu với việc không có thật; - “lời nói (bôi nhọ) 
đã khởi lên” là như thế. 


Bậc hiền trí không tiếp cận - Bậc hiền trí: Bản thể hiền trí nói đến trí, 
tức là tuệ, là sự nhận biết, -nt- sự không si mê, sự chọn lựa pháp, chánh kiến; 
được thành tựu với trí ấy bậc hiền trí đạt đến bản thể hiền trí. -nt- đã vượt qua 
sự quyến luyến và mạng lưới (tham ái và tà kiến), vị ấy là hiền trí. Người nào 
tiếp cận lời nói (bôi nhọ), người ấy tiếp cận lời nói (bôi nhọ) bởi hai lý do: 
Người đã làm tiếp cận lời nói (bôi nhọ) đo tình trạng (vị ấy) là người đã làm; 
hoặc là, trong khi bị nói (bôi nhọ), trong khi bị gièm pha, (vị ấy) bị bực tức, tức 
giận, phản kháng, rồi bày tỏ sự bực tức, sự sân hận, sự không bằng lòng rằng: 
“Tôi không có làm.” Người nào tiếp cận lời nói (bôi nhọ), người ấy tiếp cận lời 
nói (bôi nhọ) bởi hai lý do này. Bậc hiền trí không tiếp cận lời nói (bôi nhọ) bởi 
hai lý do: Không phải là người đã làm, bậc hiền trí không tiếp cận lời nói (bôi 
nhọ) do tình trạng không phải là người đã làm; hoặc là, trong khi bị nói (bôi 
nhọ), trong khi bị gièm pha, (vị ấy) không bị bực tức, không tức giận, không 
phản kháng, không bày tỏ sự bực tức, sự sân hận, sự không bằng lòng rằng: 
“Tôi không có làm.” Bậc hiền trí không tiếp cận, không đi đến gần, không nắm 
lấy, không bám víu, không chấp chặt lời nói (bôi nhọ) bởi hai lý do này; - “bậc 
hiền trí không tiếp cận lời nói (bôi nhọ) đã khởi lên" là như thế. 


Bởi vậy, bậc hiền trí không có sự cứng cồỏi ở bất cứ đâu - Bởi vậy: là 
do điều ấy, bởi lý do ấy, bởi nhân ấy, bởi duyên ấy, bởi căn nguyên ấy, đối với 
bậc hiển trí, trạng thái tâm hăn học, bản tánh cứng cỏi là không có, và năm sự 
cứng cỏi của tâm' cũng là không có. Ba sự cứng cỏi cũng là không có: sự cứng 
cỏi của luyến ái, sự cứng cỏi của sân hận, sự cứng cỏi của sỉ mê là không có, 
không hiện hữu, không tìm thấy, không tồn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ 
tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được 
thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ. Ở bất cứ đâu: ở bất cứ đâu, về bất cứ điều gì, ở 
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bắt cứ chỗ nào, thuộc nội phân, hoặc ngoại phần, hoặc thuộc nội phần và ngoại 
phân; - “bởi vậy, bậc hiện trí không có sự cứng cỏi ở bât cứ đâu” là như thê. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Thật vậy, một số người nói (bôi nhọ) với tâm ýxấu xa. 
Quả vậy, một số người có tâm ý Chân thật cũng nói (bôi nhọ). 
Bậc hiển trí không tiếp cận lời nói (bôi nhọ) đã khởi iên, 
bởi vậy, bậc hiên trí không có sự cứng cỏi ở bắt cứ đâu. ` 


, 


3-2 


Bị dẫn dắt bởi lòng mong muốn, đã đi theo sự ưa thích, 
trong khi tự mình làm cho (các quan điểm trở nên) đây đủ, 
làm thể nào có thể vượt trội quan điểm của chính mình? 
Bởi vì người biết thế nào thì sẽ nói thể ấy. 


Làm thế nào có thể vượt trội quan điểm của chính mình: Những kẻ 
ngoại đạo sau khi giết chết nữ du sĩ SundarT rồi vu khống cho các vị Sa-môn, 
những người con trai dòng Sakya, (nghĩ rằng): “Như vậy chúng ta sẽ đoạt lại lợi 
lộc, danh vọng, sự trọng vọng, sự kính nỀ này.” Với quan điểm như vậy, VỚI Sự 
chấp nhận như vậy? với sự ưa thích như vậy, với quan niệm như vậy, với ý định 
như vậy, với chủ tâm như vậy, họ đã không có thể bước qua quan điểm của 
mình, sự chấp nhận của mình, sự ưa thích của mình, quan niệm của mình, ý 
định của mình, chủ tâm của mình. Sau đó, chính sự mất danh vọng đã quay trở 
về với họ; - 'làm thế nào có thể vượt trội quan điểm của chính mình” là như vậy. 


Hoặc là, người nào có học thuyết như vây: “Thế giới là thường còn; chỉ 
điều này là Chân lý, điều khác là rồ dại,” người ấy làm thế nào có thê vượt trội, 
có thể vượt qua, có thể vượt qua hắn, có thể vượt qua khỏi quan điểm của mình, 
sự chấp nhận của mình, sự ưa thích của mình, quan niệm của mình, ý định của 
mình, chủ tâm của mình? Điều ấy có nguyên nhân là gì? Đối với người ấy, quan 
điểm ấy như thế là được đầy đủ, được thọ trì, được năm lấy, được bám víu, 
được chấp chặt, được bám chặt, được hướng đến; - “làm thế nào có thể vượt trội 
quan điểm của chính mình? còn là như vậy. 


Hoặc là, người nào có học thuyết như vầy: “Thế giới là không thường 
còn, thế giới là có giới hạn, thế giới là không có giới hạn, mạng sống và thân thê 
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là một, mạng sống và thân thể là khác, chúng sanh hiện hữu ở nơi khác sau khi 
chết, chúng sanh không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết, chúng sanh hiện hữu 
và không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết, chúng sanh không hiện hữu và 
không phải là không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết; chỉ điều này là Chân lý, 
điều khác là rồ dại,” người ấy làm thế nào có thể vượt trội, có thể vượt qua, có 
thể vượt qua hắn, có thể vượt qua khỏi quan điểm của mình, sự chấp nhận của 
mình, sự ưa thích của mình, quan niệm của mình, ý định của mình, chủ tâm của 
mình? Điều ấy có nguyên nhân là gì? Đối với người ấy, quan điểm ấy như thế là 
được đầy đủ, được thọ trì, được nắm lấy, được bám víu, được chấp chặt, được 
bám chặt, được hướng đến; - làm thế nào có thể vượt trội quan điểm của chính 
mình còn là như vậy. 


Bị dẫn dắt bởi lòng mong muốn, đã đi theo sự ưa thích - Bị dẫn dắt 
bởi lòng mong muốn: bị đưa đi, bị dẫn đi, bị lôi đi, bị mang đi bởi quan điểm 
của mình, bởi sự chấp nhận của mình, bởi sự ưa thích của mình, bởi quan niệm 
của mình. Giống như người bị đưa đi, bị dẫn đi, bị lôi đi, bị mang đi bằng 
phương tiện voi, bằng phương tiện ngựa, bằng phương tiện bò, bằng phương 
tiện cừu, bằng phương tiện lạc đà, tương tự như vậy, là người bị đưa đi, bị dẫn 
đi, bị lôi đi, bị mang đi bởi quan điểm của mình, bởi sự chấp nhận của mình, bởi 
sự ưa thích của mình, bởi quan niệm của mình; - “bị dẫn dắt bởi lòng mong 
muốn" là như thế. Đã đi theo sự ưa thích: đã đi theo, đã thiết lập, đã bám vào, 
đã đến gần, đã bám chặt, đã hướng đến quan điểm của mình, sự chấp nhận của 
mình, sự ưa thích của mình, quan niệm của mình; - “bị dẫn dắt bởi lòng mong 
muốn, đã đi theo sự ưa thích" là như thế. 


Trong khi tự mình làm cho (các quan điểm trở nên) đầy đủ: Tự mình 
làm cho đủ, làm cho hoàn hảo, làm cho không thiếu sót, làm cho cao cả, nhất 
hạng, thù thăng, dẫn đầu, tối thượng, cao quý. (Nghĩ rằng): “Bậc Đạo Sư này là 
đẳng Toàn Tri” rồi tự mình làm cho đủ, làm cho hoàn hảo, làm cho không thiếu 
sót, làm cho cao cả, nhất hạng, thù thăng, dẫn đầu, tối thượng, cao quý. (Nghĩ 
rằng); “Giáo Pháp này khéo được thuyết giảng, tập thể này đã thực hành tốt đẹp, 
quan điểm này là tốt lành, lỗi thực hành này đã khéo được quy định, đạo lộ này 
dẫn dắt ra khỏi” rồi tự mình làm cho đủ, làm cho hoàn hảo, làm cho không thiếu 
sót, làm cho cao cả, nhất hạng, thù thắng, dẫn đầu, tối thượng, cao quý, làm 
sanh ra, làm sanh khởi, làm hạ sanh, làm phát sanh; - “trong khi tự mình làm cho 
(các quan điểm trở nên) đầy đủ' là như thế. 
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Bởi vì người biết thế nào thì sẽ nói thế ấy: Người biết thế nào thì sẽ nói, 
sẽ thuyết, sẽ phát ngôn, sẽ giảng giải, sẽ diễn tả thế ấy. Người biết thế nào về: 
“Thế giới là thường còn; chỉ điểu này là Chân lý, điều khác là rồ dạ" thì sẽ 
nói, sẽ thuyết, sẽ phát ngôn, sẽ giảng giải, sẽ diễn tả thế ấy. Người biết thế nào 
về: “Thế giới là không thường còn, -n- chúng sanh không hiện hữu và không 
phải là không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết; chỉ điểu này là Chân lÿ, điễu 
khác là rô dại” thì sẽ nói, sẽ thuyết, sẽ phát ngôn, sẽ giảng giải, sẽ diễn tả thế 
ấy; - “bởi vì người biết thế nào thì sẽ nói thế ấy' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Bị dẫn dắt bởi lòng mong muốn, đã đi theo sự ưa thích, 
trong khi tự mình làm cho (các quan điểm trở nên) đây đủ, 
làm thế nào có thể vượt trội quan điểm của chỉnh mình? 
Bởi vì người biết thể nào thì sẽ nói thể ấy. ” 


3-3 


Người nào, dâu không được hỏi đến, mà nói với những người khác về 
giới và phận sự của bản thán, người nào tự chính mình nói về bản thân, các bậc 
thiện xảo đã nói kẻ ây là không có Thánh pháp. 


Người nào ... về giới và phận sự của bản thân - Người nào: Người nào 
là người như thế, được gắn bó như thế, được định đặt như thế, có biểu hiện như 
thế, đã đạt đến địa vị ấy, đã thành tựu phẩm chất ấy, hoặc là vị Sát-đề-ly, hoặc 
là vị Bà-la-môn, hoặc là thương nhân, hoặc là kẻ nô lệ, hoặc là người tại gia, 
hoặc là vị xuất gia, hoặc là vị Thiên nhân, hoặc là người nhân loại. Giới và 
phận sự: Có việc là giới và còn là phận sự, có việc là phận sự mà không phải là 
gIỚI. 


Việc nào là giới và còn là phận sự? Ở đây, vị tỳ khưu là người có giới, 
sống thu thúc với sự thu thúc trong giới bổn Pãtimokkha, thành tựu về hạnh 
kiểm và hành xứ, thấy sự sợ hãi trong các tội nhỏ nhặt, thọ trì và thực hành 
trong các điều học. Việc nào, trong trường hợp Ấy, là sự tự chế ngự, sự thu thúc, 
sự không vi phạm, cái này là giới. Cái nào là sự thọ trì, cái ấy là phận sự. Giới 
với ý nghĩa thu thúc, phận sự với ý nghĩa thọ trì. Việc này được gọi là giới và 
còn là phận sự. 
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Việc nảo là phận sự mà không phải là giới? Tám pháp từ khước: pháp của 
vị ngụ ở rừng, pháp của vị chuyên đi khất thực, pháp của vị chỉ mặc y may bằng 
vải bị quăng bỏ, pháp của vị chỉ sử dụng ba y, pháp của vị đi khất thực tuần tự 
theo từng nhà, pháp của vị không ăn vật thực đằng sau, pháp của vị chuyên về 
oai nghĩ ngồi (không nằm), pháp của vị ngụ ở chỗ đã được chỉ định, việc này 
được gọi là phận sự mà không phải là giới. Việc thọ trì sự tinh tấn được gọi là 
phận sự mà không phải là giới. Vị ra sức và xác định tâm rằng: “Hãy sẵn lòng 
để cho còn lại chỉ da, gân, xương, hãy để cho thịt và máu ở thân xác khô cạn. 
Việc nào có thể đạt được với sức mạnh của người nam, với sức lực của người 
nam, với tinh tấn của người nam, với nỗ lực của người nam, khi còn chưa đạt 
được việc ây thì sẽ không ngừng lại sự tĩnh tấn.” Việc thọ trì sự tinh tấn có hình 
thức như vậy được gọi là phận sự mà không phải là giới. 


Vị ra sức và xác định tâm rằng: “Khi mãi tên tham ái chưa được nhổ lên, 
ta sẽ không ăn, ta sẽ không uống, ta không đi ra khỏi trú xá, ta cũng sẽ không 
nằm xuống một bên hông ;” việc thọ trì sự tỉnh tấn có hình thức như vậy cũng 
được gọi là phận sự mà không phải là giới. Vị ra sức và xác định tâm rằng: “Ta 
sẽ không lìa khỏi tư thế kiết già này cho đến khi nào tâm của ta còn chưa giải 
thoát khỏi các lậu hoặc không còn chấp thủ;” việc thọ trì sự tỉnh tấn có hình 
thức như vậy được gọi là phận sự mà không phải là giới. VỊ ra sức và xác định 
tâm răng: “Ta sẽ không đứng dậy khỏi chỗ ngồi này, ta sẽ không bước khỏi 
đường kinh hành, ta sẽ không rời khói trú xá, ta sẽ không rời khỏi nhà một mái, 
ta sẽ không rời khỏi tòa lâu đài, ta sẽ không rời khỏi tòa nhà dai, ta sẽ không rời 
khỏi hang động, ta sẽ không rời khỏi thạch thất, ta sẽ không rời khỏi cốc liêu, ta 
sẽ không rời khỏi nhà mái nhọn, ta sẽ không rời khỏi chỏi canh, ta sẽ không rời 
khỏi ngôi nhà tròn, ta sẽ không rời khỏi căn lều, ta sẽ không rời khỏi hội trường, 
ta sẽ không rời khỏi mái che, ta sẽ không rời khỏi gốc cây này cho đến khi nào 
tâm của ta còn chưa giải thoát khỏi các lậu hoặc không còn chấp thủ,” việc thọ 
trì sự tỉnh tấn có hình thức như vậy được gọi là phận sự mà không phải là giới. 
VỊ ra sức và xác định tâm rằng: “Ta sẽ đem lại, ta sẽ hoàn tất, ta sẽ chứng đắc, 
ta sẽ chạm đến, ta sẽ chứng ngộ Thánh pháp ngay trong buổi sáng này;" việc thọ 
trì sự tinh tấn có hình thức như vậy được gọi là phận sự mà không phải là giới. 
VỊ ra sức và xác định tâm rằng: “Ta sẽ đem lại, ta sẽ hoàn tất, ta sẽ chứng đắc, 
ta sẽ chạm đến, ta sẽ chứng ngộ Thánh pháp ngay trong buổi trưa này -nt- trong 
buôi chiều - trước bữa ăn - sau bữa ăn - vào canh đầu - vào canh giữa - vào canh 
cuối - vào hậu bán nguyệt - vào tiền bán nguyệt - vào mùa mưa - vào mùa lạnh - 
vào mùa nóng - ở chặng đầu của tuôi thọ - ở chặng giữa của tuôi thọ - ở chặng 
cuối của tuôi thọ;” việc thọ trì sự tính tấn có hình thức như vậy cũng được gọi là 
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phận sự mà không phải là giới. Người: là chúng sanh, đàn ông, thanh niên, 
người nam, cá nhân, mạng sống, người còn sanh tử, loài người, người đi theo 
nghiệp, sinh vật, nhân loại; - 'người nào ... về giới và phận sự của bản thân" là 
như thế. 


Dầu không được hỏi đến, mà nói với những người khác - Với những 
người khác: với các vị Sát-đề-ly, với các vị Bả-la-môn, với các thương buôn, 
với các kẻ nô lệ, với các người tại gia, VỚI các VỊ xuất gia, với chư Thiên, với 
loài người. Không được hỏi đến: không được hỏi, không được vấn, không 
được yêu cầu, không được thỉnh cầu, không được đặt niềm tin. Mà nói: phát 
biểu về giới, hoặc về phận sự, hoặc về giới và phận sự của bản thân rằng: “Tôi 
thành tựu về giới,” hoặc “Tôi thành tựu về phận sự,” hoặc “Tôi thành tựu về 
giới và phận sự;” phát biểu, thuyết giảng, phát ngôn, giảng giải, diễn tả về xuất 
thân, về dòng dõi, về con nhà gia thế, về vẻ đẹp của làn da, về tài sản, về học 
vấn, về công việc, về tài nghệ, về kiến thức, về sự học hỏi, về tài biện giải, hoặc 
về sự việc này khác răng: “Tôi xuất gia từ gia tộc thượng lưu,” hoặc “Tôi xuất 
gia từ gia tộc lớn,” hoặc “Tôi xuất gia từ gia tộc có nhiều của cải,” hoặc “Tôi 
xuất gia từ gia tộc có của cải quý giá,” hoặc “Tôi được biết tiếng, có danh vọng 
trong số các hàng tại gia và xuất gia,” hoặc “Tôi có lợi lộc về y phục, vật thực, 
chỗ trú ngụ, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh,” hoặc “Tôi là vị trì Luật,” 
hoặc “Tôi là vị chuyên về Kinh,” hoặc “Tôi là vị thuyết Pháp,” hoặc “Tôi là vị 
ngụ ở rừng,” hoặc “Tôi là vị ngụ ở gốc cây,” hoặc “Tôi là vị chuyên đi khất 
thực,” hoặc “Tôi là vị chỉ mặc y may bằng vải bị quăng bỏ,” hoặc “Tôi là vị chỉ 
sử dụng ba y,” hoặc “Tôi là vị đi khất thực tuần tự theo từng nhà,” hoặc “Tôi là 
vị không ăn vật thực dâng sau,” hoặc “Tôi là vị chuyên về oai nghi ngồi (không 
nằm),” “Tôi là vị ở chỗ đã được chỉ định,” hoặc “Tôi đạt sơ thiền,” hoặc “Tôi 
đạt nhị thiền," hoặc “Tôi đạt tam thiền,” hoặc “Tôi đạt tứ thiền,” hoặc “Tôi đạt 
sự thể nhập không vô biên xứ,” hoặc “Tôi đạt sự thê nhập thức vô biên xứ,” 
hoặc “Tôi đạt sự thể nhập vô sở hữu xứ,” hoặc “Tôi đạt sự thể nhập phi tưởng 
phi phi tưởng xứ;” - 'đầu không được hỏi đến, mà nói với những người khác" là 
như thế. 


Các bậc thiện xảo đã nói kẻ ấy là không có Thánh pháp - Các bậc 
thiện xảo: là các bậc thiện xảo về uân, thiện xảo về giới, thiện xảo về xứ, thiện 
xảo về pháp tùy thuận sanh khởi, thiện xảo về sự thiết lập niệm, thiện xảo về 
chánh cần, thiện xảo về nền tảng của thần thông, thiện xảo về quyên, thiện xảo 
về lực, thiện xảo về giác chi, thiện xảo về Đạo, thiện xảo về Quả, thiện xảo về 
Niết Bàn, các bậc thiện xảo ấy đã nói như vậy: “Việc ấy là pháp của các kẻ 
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không phải Thánh, việc ấy không phải là pháp của các bậc Thánh, việc ấy là 
pháp của các kẻ ngu, việc ấy không phải là pháp của các bậc sáng suốt, việc ấy 
là pháp của các kẻ phi chân nhân, việc ấy không phải là pháp của các bậc Chân 
nhân;" các vị đã nói như vậy, các vị thuyết như vậy, phát ngôn như vậy, giảng 
giải như vậy, diễn tả như vậy; - “các bậc thiện xảo đã nói kẻ ây là không có 
Thánh pháp" là như thế. 

Người nào tự chính mình nói về bản thân - Bản thân: nói đến tự ngã. 
Tự chính mình nói: Tự chính mình phát biểu về bản thân rằng: “Tôi thành tựu 
về giới,” hoặc “Tôi thành tựu về phận sự,” hoặc “Tôi thành tựu về giới và phận 
sự;” phát biểu, thuyết giảng, phát ngôn, giảng giải, diễn tả về xuất thân, về dòng 
dõi, về con nhà gia thế, về vẻ đẹp của làn da, về tài sản, về học vấn, [về công 
việc, | về tài nghệ, về kiến thức, về sự học hỏi, về tài biện giải, hoặc về Sự VIỆC 
này khác rằng: “Tôi xuất gia từ gia tộc thượng lưu,” hoặc “Tôi xuất gia từ gia 
tộc lớn," hoặc ““Tôi xuất gia từ gia tộc có nhiều của cải,” hoặc “Tôi xuất gia từ 
gia tộc có của cải quý giá,” hoặc “Tôi được biết tiếng, có danh vọng trong số 
các hàng tại gia và xuất gia,” hoặc “Tôi có lợi lộc về y phục, vật thực, chỗ trú 
ngụ, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh,” hoặc “Tôi là vị chuyên về Kinh,” 
hoặc “Tôi là vị trì Luật,” hoặc ““Tôi là vị thuyết Pháp,” hoặc “Tôi là vị ngụ ở 
rừng,” hoặc “Tôi là vị chuyên đi khất thực,” hoặc “Tôi là vị chỉ mặc y may bằng 
vải bị quang bỏ,” hoặc ““Tôi là vị chỉ sử dụng ba y,” hoặc “Tôi là vị đi khất 
thực tuần tự theo từng nhà,” hoặc “Tôi là vị không ăn vật thực dâng sau,” hoặc 
“Tôi là vị chuyên về oai nghi ngồi (không nằm),” “Tôi là vị ở chỗ đã được chỉ 
định,” hoặc “Tôi đạt sơ thiền,” hoặc “Tôi đạt nhị thiền,” hoặc “Tôi đạt tam 
thiền,” hoặc “Tôi đạt tứ thiền,” hoặc “Tôi đạt sự thể nhập không vô biên xứ,” 
hoặc “Tôi đạt sự thể nhập thức vô biên xứ,” hoặc “lôi đạt sự thể nhập vô sở 
hữu xứ,” hoặc “Tôi đạt sự thể nhập phi tưởng phi phi tưởng xứ,” - “người nào tự 
chính mình nói về bản thân' là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Người nào, dâu không được hỏi đến, mà nói với những người khác về 
giới và phận sự của bản thán, người nào tự chính mình nói về bản thân, các bậc 
thiện xảo đã nói kẻ ấy là không có Thánh pháp” 


3-4 
Và vị f} khưu an tịnh, có trọng thải đã được hoàn toàn điệt tắt, không 


khoe khoang về các giới răng: Tôi là thê này, ` đổi với vị nào không có các sự 
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kiêu ngạo ở bát cứ đâu ở thê gian, các bậc thiện xảo nói vị áy là có Thánh 
pháp. 


Và vị tỳ khưu an tịnh, có trạng thái đã được hoàn toàn diệt tắt - An 
tịnh: trạng thái được yên lặng của luyến ái là an tịnh, trạng thái được yên lặng 
của sân hận là an tịnh, trạng thái được yên lặng của si mê là an tịnh, trạng thái 
được an tịnh, trạng thái được yên lặng, trạng thái được văng lặng, trạng thái 
được thiêu hủy, trạng thái được tịch diệt, trạng thái được tách lìa, trạng thái 
được tịch tịnh của giận dữ, của thù hẳn, của gièm pha, của ác ý, của ganh ty, của 
bỏn xẻn, của xảo trá, của lừa gạt, của bướng bỉnh, của hung hăng, của ngã mạn, 
của cao ngạo, của đam mê, của xao lãng, của tất cả ô nhiễm, của tất cả uế hạnh, 
của mọi sự lo lắng, của mọi sự bực bội, của mọi sự nóng nảy, của tất cả các 
pháp tạo tác bất thiện là an tịnh, yên tịnh, vắng lặng, tịch diệt, tịch tịnh; - “an 
tịnh' là như thế. 


Vị tỳ khưu: tỳ khưu do trạng thái đã phá vỡ bảy pháp: thân kiến được 
phá vỡ, hoài nghi được phá vỡ, sự bám víu vào giới và phận sự được phá vỡ, 
luyến ái được phá vỡ, sân hận được phá vỡ, si mê được phá vỡ, ngã mạn được 
phá vỡ, các ác bất thiện pháp, các điều ô nhiễm đưa đến tái sanh, có sự phiền 
muộn, có kết quả khô, đưa đến sanh-già-chết ở vị lai của vị này được phá vỡ. 


(Đức Thể Tôn nói: “Này Sabhiya,) vị đã tự mình thực hành theo đường 
lỗi, đã đi đến sự tịch diệt hoàn toàn (ô nhiễm), đã vượt khỏi sự nghỉ ngờ, đã lìa 
bỏ (hai thái cực) phi hữu và hữu, đã được hoàn mãn, có sự tái sanh đã được 
cạn kiệt, vị ấy là 'tỳ khưu. '”' 

Và vị tỳ khưu an tịnh, có trạng thái đã được hoàn toàn diệt tắt: do 
trạng thái đã được tịch diệt luyến ái, vị ấy có trạng thái đã được hoàn toàn diệt 
tắt; do trạng thái đã được tịch diệt sân hận, vị ẫy có trạng thái đã được hoàn toàn 
diệt tắt; do trạng thái đã được tịch diệt si mê, vị ấy có trạng thái đã được hoàn 
toàn diệt tắt; do trạng thái đã được tịch diệt sự giận dữ, thù hẵn, gièm pha, ác ý, 
ganh ty, bỏn xẻn, xảo trá, lừa gạt, bướng bỉnh, hung hăng, ngã mạn, cao ngạo, 
đam mê, xao lãng, tất cả ô nhiễm, tất cả uế hạnh, mọi sự lo lắng, mọi sự bực 
bội, mọi sự nóng nảy, tất cả các pháp tạo tác bất thiện, vị ấy có trạng thái đã 
được hoàn toàn diệt tắt; - “và vị tỳ khưu an tịnh, có trạng thái đã được hoàn toàn 
diệt tắt là như thế. 


Không khoe khoang về các giới rằng: “Tôi là thế này' - Tôi là thế này: 
Từ “Iihan” này là sự nối liền các câu văn, sự kết hợp các câu văn, sự làm đầy đủ 
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các câu văn, sự gặp gỡ của các âm, trạng thái trau chuốt từ ngữ, tính chất tuần tự 
của các câu văn? Không khoe khoang về các giới: ở đây, một vị (tỳ khưu) nào 
đó là có sự khoe khoang, có sự phô trương: vị ấy khoe khoang răng: “Tôi thành 
tựu về giới,” hoặc “lôi thành tựu về phận sự,” hoặc “Tôi thành tựu về gIỚI Và 
phận sự;” khoe khoang, phô trương về xuất thân, về dòng dõi, về con nhà gia 
thế, về vẻ đẹp của làn da, -nt-“Tôi đạt sự thê nhập phi tưởng phi phi tưởng xứ.” 
VỊ không khoe khoang, không phô trương như vậy là đã tránh khỏi sự khoe 
khoang, đã xa lánh, đã tránh xa, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, đã được thoát 
khỏi, không bị ràng buộc, sống với tâm đã được làm trở thành không còn giới 
hạn; - “không khoe khoang về các giới rằng: Tôi là thế này' là. như thế. 


Các bậc thiện xảo nói vị Ấy là có Thánh pháp - Các bậc thiện xảo: là 
các bậc thiện xảo về uân, thiện xảo về giới, thiện xảo vỀ XỨ, thiện xảo về pháp 
tùy thuận sanh khởi, thiện xảo về sự thiết lập niệm, thiện xảo về chánh cần, 
thiện xảo về nền tảng của thần thông, thiện xảo về quyên, thiện xảo về lực, thiện 
xảo về giác chị, thiện xảo về Đạo, thiện xảo về Quả, thiện xảo về Niết Bàn, các 
bậc thiện xảo ấy nói như vầy: “Việc ấy là pháp của các bậc Thánh, việc ấy 
không phải là pháp của các kẻ không phải Thánh. Việc ấy là pháp của các bậc 
sáng suốt, việc ấy không phải là pháp của các kẻ ngu. Việc ấy là pháp của bậc 
Chân nhân, việc ấy không phải là pháp của các các kẻ phi Chân nhân,” các vị 
nói như vậy, thuyết như vậy, phát ngôn như vậy, giảng giải như vậy, diễn tả như 
vậy; - “các bậc thiện xảo nói vị ấy là có Thánh pháp" là như thế. 


Đối với vị nào không có các sự kiêu ngạo ở bất cứ đâu ở thế gian - 
Đối với vị nào: đối với vị A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt. Các sự kiêu 
ngạo - Có bảy sự kiêu ngạo: kiêu ngạo do luyến ái, kiêu ngạo do sân hận, kiểu 
ngạo do si mê, kiêu ngạo do ngã mạn, kiêu ngạo do tà kiến, kiêu ngạo do ô 
nhiễm, kiêu ngạo do nghiệp. Đối với vị ấy, các sự kiêu ngạo này là không có, 
không hiện hữu, không tìm thấy, không tồn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ 
tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được 
thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ. ở bất cứ đâu: ở bất cứ đâu, về bất cứ điều gì, ở bắt 
cứ chỗ nào, thuộc nội phân, hoặc ngoại phần, hoặc thuộc nội phần và ngoại 
phần, Ở thế gian: ở thế gian của khô cảnh, ở thế gian của loài người, ở thế gian 
của chư Thiên, ở thế gian của các uân, ở thế gian của các giới, ở thế gian của 
các xứ; - “đối với vị nào không có các sự kiêu ngạo ở bất cứ đâu ở thế gian" là 
như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
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“Và vị t) khưu an tịnh, có trạng thái đã được hoàn toàn diệt tắt, 
không khoe khoang về các giới rằng: Tôi là thế này, ` 

đối với vị nào không có các sự kiêu ngạo ở bất cứ đâu ở thể gian, 
các bậc thiện xảo nói vị ấy là có Thánh pháp. ” 


3-5 


Các quan điểm của người nào là được xếp đặt, được tạo tác, được chu 
trọng, (thì các quan điểm ấy) là không trong sạch, (người ấy) nhìn thấy điều 
nào có lợi ích cho bản thân, thì nương vào điểu ấy, vào sự an tịnh bị thay đổi, 
thuận theo điều kiện. 


Các quan điểm của người nào là được xếp đặt, được tạo tác - Sự xếp 
đặt: Có hai sự xếp đặt: xếp đặt do tham ái và xếp đặt do tà kiến, -nt- điều này là 
xếp đặt do tham ái. -nt- điều này là xếp đặt do tà kiến. Đây là hai sự xếp đặt. 
Được tạo tác: được tạo tác là được tạo lập, được tác thành, được thành lập; - 
“được tạo tác” là như thế. Hoặc là, không thường còn, được tạo tác, được sanh 
lên thuận theo điều kiện, có sự hoại, có sự diệt, có sự SUy giảm, có sự chấm dứt; 
- “được tạo tác” còn là như thế. Của người nào: của người có tà kiến. Các quan 
điểm: nói đến 62 tà kiến; -“các quan điểm của người nào là được xếp đặt, được 
tạo tác là như thế. 


Được chú trọng, (thì các quan điểm ấy) là không trong sạch - Được 
chú trọng: Có hai sự chú trọng: chú trọng do tham ái và chú trọng đo tà kiến, - 
nt- điều này là chú trọng đo tham ái. -nt- điều này là chú trọng đo tà kiến. Đối 
VỚI VỊ Ấy, sự chú trọng do tham ái chưa được dứt bỏ, sự chú trọng do tà kiến 
chưa được buông bỏ. Đối với vị ấy, do trạng thái chưa được dứt bỏ đối với sự 
chú trọng do tham ái, do trạng thái chưa được buông bỏ đối với sự chú trọng do 
tà kiến, vị ấy sống, chú trọng tham ái hoặc tà kiến. Có tham ái là ngọn cờ, có 
tham ái là biểu hiện, có tham ái là chủ đạo, có tà kiến là ngọn cờ, có tà kiến là 
biểu hiện, có tà kiến là chủ đạo, vị ấy sống, được vây quanh bởi tham ái hoặc 
bởi tà kiến; - “được chú trọng' là như thế. Là: hiện hữu, được tìm thấy, có, được 
tồn tại. Không trong sạch: không trong sạch là không trong trắng, không thanh 
tịnh, bị ô nhiễm, liên quan phiền não; - “được chú trọng, (thì các quan điểm ấy) 
là không trong sạch" là như thế. 


(Người ấy) nhìn thấy điều nào có lợi ích cho bản thân - Điều nào ... 
cho bản thân: điều nào ... liên quan đến bản thân. Bản thân: nói đến việc đi 
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theo tà kiến (của bản thân). Do quan điểm của bản thân, (người ấy) nhìn thấy 
hai sự lợi ích: lợi ích ở đời hiện tại và lợi ích ở đời vị lai. 


Lợi ích ở đời hiện tại do quan điểm là lợi ích nào? Vị thầy có quan điểm 
nào thì các đệ tử có cùng quan điểm ấy. Các đệ tử trọng vọng, cung kính, sùng 
bái, cúng dường, nê nang vị thầy có quan điểm ấy. Và đo điều đó? (vị thầy) 
nhận được y phục, vật thực, chỗ trú ngụ, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh. 
Điều này là lợi ích ở đời hiện tại do quan điểm. 


Lợi ích ở đời vị lai do quan điểm là lợi ích nào? Là người có sự mong đợi 
kết quả ở vị lai rằng: “Quan điểm này đủ đề đưa đến bản thể loài rồng, hoặc đưa 
đến bản thể nhân điều, hoặc đưa đến bản thể Dạ-xoa, hoặc đưa đến bản thể A- 
tu-la, hoặc đưa đến bản thể Cản-thát-bà, hoặc đưa đến bản thể Đại Thiên 
Vương, hoặc đưa đến bản thể Thiên chủ, hoặc đưa đến bản thể Phạm Thiên, 
hoặc đưa đến bản thể Thiên nhân. Quan điểm này đủ đề đưa đến sự trong sạch, 
đưa đến sự thanh tịnh, đưa đến sự hoàn toàn trong sạch, đưa đến sự thoát khỏi, 
đưa đến sự giải thoát, đưa đến sự hoàn toàn thoát khỏi. Do quan điểm này, họ 
trở nên trong sạch, họ trở nên thanh tịnh, họ trở nên hoàn toàn trong sạch, họ 
được thoát khỏi, họ được giải thoát, họ được hoàn toàn thoát khỏi. Do quan 
điểm này, ta sẽ trở nên trong sạch, ta sẽ trở nên thanh tịnh, ta sẽ trở nên hoàn 
toàn trong sạch, ta sẽ được thoát khỏi, ta sẽ được giải thoát, ta sẽ được hoàn 
toàn thoát khỏi.” Điều này là lợi ích ở đời vị lai đo quan điểm. Do quan điểm 
của bản thân, (người ấy) nhìn thấy, nhận thấy, quan sát, suy xét, khảo sát hai sự 
lợi ích này; - “(người ấy) nhìn thấy điều nào có lợi ích cho bản thân" là như thế. 


Thì nương vào Điều ấy, vào sự an tịnh bị thay đổi, thuận theo điều 
kiện 


- Có ba sự an tịnh: sự an tịnh tột cùng, sự an tịnh tạm thời, sự an tịnh theo 
quy ước. 


Sự an tịnh tột cùng là điều nào? Sự an tịnh tột cùng nói đến Bất Tử, Niết 
Bàn, là sự yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, sự buông bỏ tất cả các mầm tái 
sanh, sự diệt trừ tham ái, sự lìa khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết Bàn. Đây là sự an 
tịnh tột cùng. 


Sự an tịnh tạm thời là điều nào? Đối với vị đã thê nhập sơ thiền, các pháp 
che lấp (thiền định) được an tịnh. Đối với vị thể nhập nhị thiền, tầm và tứ được 
an tịnh. Đối với vị thể nhập tam thiền, hỷ được an tịnh. Đối với vị thể nhập tứ 
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thiền, lạc và khổ được an tịnh. Đối với vị thể nhập không vô biên xứ, sắc tưởng, 
bất bình tưởng, dị biệt tưởng được an tịnh. Đối với vị thể nhập thức vô biên xứ, 
không vô biên xứ tưởng được an tịnh. Đối với vị thể nhập vô sở hữu xứ, thức vô 
biên xứ tưởng được an tịnh. Đối với vị thể nhập phi tưởng phi phi tưởng xứ, vô 
sở hữu xứ tưởng được an tịnh. Đây là sự an tịnh tạm thời. 


Sự an tịnh theo quy ước là điều nào? Sự an tịnh theo quy ước nói đến 62 
tà kiến, các điều này là sự an tịnh của tà kiến. Thêm nữa, sự an tịnh theo quy 
ước là sự an tịnh được đề cập ở ý nghĩa này. Thì nương vào điều ấy, vào sự an 
tịnh bị thay đối, thuận theo điều kiện: thì (người ấy) nương tựa, dựa dẫm, 
bám vào, đến gần, bám chặt, hướng đến sự an tịnh bị thay đổi, sự an tinh bị 
khuấy động, sự an tịnh bị di động, sự an tịnh bị chuyền động, sự an tịnh bị dao 
động, sự an tịnh bị đụng chạm, sự an tịnh được sắp đặt, sự an tịnh được xếp đặt, 
không thường còn, bị tạo tác, được sanh lên thuận theo điều kiện, có sự hoại, có 
sự diỆt, có sự suy giảm, có sự chấm dứt; 


-“thì nương vào điều ấy, vào sự an tịnh bị thay đổi, thuận theo điều kiện" là như 
thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Các quan điểm của người nào là được xếp đặt, được tạo tác, được chủ 
trọng, (thì các quan điểm ấy) là không trong sạch, (người ấy) nhìn thấy điều 
nào có lợi ích cho bản thân, thì nương vào điểu ấy, vào sự an tịnh bị thay đổi, 


, 


thuận theo điều kiện. ° 
3-6 


Các sự chấp chặt vào tà kiến quả thật không dễ vượt qua 

sau khi suy xét về điều đã được nắm bắt trong số các pháp (tà kiến). 
Vì thế, trong số các sự chấp chặt áy, loài người 

rời bỏ và nắm giữ tà kiến (này đến tà kiến khác). 


Các sự chấp chặt vào tà kiến quả thật không dễ vượt qua - Các sự 
chấp chặt vào tà kiến: Sự chấp chặt và bám víu rằng: “Thế giới là thường còn; 
chỉ điều này là Chân lý, điều khác là rồ dại là sự chấp chặt vào tà kiến. Sự chấp 
chặt và bám víu rằng: “Thế giới là không thường còn, thế giới là có giới hạn, thế 
giới là không có giới hạn, mạng sống và thân thể là một, mạng sống và thân thê 
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là khác, chúng sanh hiện hữu ở nơi khác sau khi chết, chúng sanh không hiện 
hữu ở nơi khác sau khi chết, chúng sanh hiện hữu và không hiện hữu ở nơi khác 
sau khi chết, chúng sanh không hiện hữu và không phải là không hiện hữu ở nơi 
khác sau khi chết, chỉ điều này là Chân lý, điều khác là rồ dại” là sự chấp chặt 
vào tà kiến; - “các sự chấp chặt vào tà kiến? là như thế. Quà thật không dễ vượt 
qua: Các sự chấp chặt vào tà kiến quà thật không đễ vượt qua, khó vượt qua, 
khó vượt lên, khó vượt khỏi, khó vượt qua hắn, khó vượt qua khỏi; - “các sự 
chấp chặt vào tà kiến quà thật không đễ vượt qua' là như thế. 


Sau khi suy xét về điều đã được nắm bắt trong số các pháp - Trong số 
các pháp: trong số 62 tà kiến. Sau khi suy xét: sau khi đã suy xét, sau khi đã 
suy cứu, sau khi đã suy gẫm, sau khi đã suy nghiệm, sau khi đã cân nhắc, sau 
khi đã xác định, sau khi đã minh định, sau khi đã làm rõ rệt. Điều đã được nắm 
bắt: là sự năm lấy có giới hạn, sự nắm lấy từng phần, sự năm lấy phần quan 
trọng nhất, sự nắm lấy một khối, sự nắm lấy theo số lượng, sự nắm lấy tổng thể 
Ở các sự chấp chặt rằng: “Điều này là sự thật, là đúng đắn, là thực thể, là đang 
xảy ra, có bản thế thật, không bị sai lệch,” được năm lấy, được bám víu, được 
chấp chặt, được bám chặt, được hướng đến; - “sau khi suy xét về điều đã được 
năm bắt trong số các pháp” là như thế. 


Vì thế, trong số các sự chấp chặt ấy, loài người - Vì thế: bởi điều ấy, 
bởi lý do ấy, bởi nhân ấy, bởi duyên ấy, bởi căn nguyên ấy. Loài người là 
chúng sanh, đàn ông, thành niên, người nam, cá nhân, mạng sống, người còn 
sanh tử, con người, người đi theo nghiệp, sinh vật, nhân loại. Trong số các sự 
chấp chặt ấy: trong số các sự chấp chặt vào tà kiến ấy; - “vì thế, trong số các sự 
chấp chặt ấy, loài người” là như thế. 


Rời bỏ và nắm giữ tà kiến - Rời bỏ: Rời bỏ bởi hai lý đo: rời bỏ do sự 
can ngăn của người khác, hoặc là trong khi không thành tựu rồi rời bỏ. 


Rời bỏ do sự can ngăn của người khác là thế nào? Người khác can ngăn 
rằng: “Vị đạo sự ấy không phải là đắng toàn tri, pháp không khéo được thuyết 
giảng, tập thể không thực hành tốt đẹp, quan điểm không tốt lành, lối thực hành 
không khéo được quy định, đạo lộ không dẫn dắt ra khỏi; ở đây không có sự 
trong sạch, hay sự thanh tịnh, hay sự hoàn toàn trong sạch, hay sự thoát khỏi, 
hay sự giải thoát, hay sự hoàn toàn thoát khỏi; ở đây không có những người 
được trong sạch, hay được thanh tịnh, hay được hoàn toàn trong sạch, hay được 
thoát khỏi, hay được giải thoát, hay được hoàn toàn thoát khỏi; họ thấp hèn, hèn 
kém, thấp kém, thấp thỏi, tôi tệ, nhỏ nhoI1;” -“người khác can ngăn” là như vậy. 
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Trong khi bị căn ngăn như vậy trôi rời bỏ vị đạo sự, rời bỏ giáo lý, rời bỏ tập thê, 
rời bỏ quan điêm, rời bỏ lôi thực hành, rời bỏ đạo lộ; -“rời bỏ do sự can ngăn 
của người khác” là như vậy. 


Trong khi không thành tựu rồi rời bỏ là thế nào? Trong khi không thành 
tựu giới rồi rời bỏ giới, trong khi không thành tựu phận sự rồi rời bỏ phận sự, 
trong khi không thành tựu giới và phận sự rồi rời bỏ giới và phận sự. Và năm 
giữ tà kiến: Nắm lấy vị thầy, năm lấy giáo lý, nắm lấy tập thể, nắm lấy quan 
điểm, nắm lấy lỗi thực hành, nắm lấy đạo lộ, rồi bám víu, chấp chặt; - “rời bỏ và 
năm giữ tà kiến" là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Các sự chấp chặt vào tà kiến quả thật không dễ vượt qua 

sau khi suy xét về điều đã được nắm bắt trong số các pháp (tà kiến). 
Vì thế, trong số các sự chấp chặt ấy, loài người 

rời bỏ và nắm giữ tà kiến (này đến tà kiến khác) ” 


3-7 


Quả thật, đối với vị đã rũ sạch thì không có quan điểm được xếp đặt liên 
quan đến hữu và phi hữu ở bất cứ đâu ở thể gian. Vị đã rũ sạch sau khi dứt bỏ 
xảo trá và ngã mạn, thì bởi điều gì mà vị ấy có thể đi (tái sanh) khi vị ấy không 
có sự vướng bận? 


Quả thật, đối với vị đã rũ sạch thì không có quan điểm được xếp đặt 
liên quan đến hữu và phi hữu ở bắt cứ đâu ở thế gian - Vị đã rũ sạch: Việc 
rũ sạch được gọi là tuệ. Tuệ là sự nhận biết, sự chọn lựa, sự khám phá, sự chọn 
lựa pháp, sự quan sát, sự suy xét, sự phân biệt, sự thông thái, sự thông thạo, sự 
khôn khéo, sự thông suốt, sự cân nhắc, sự khảo sát, sự hiểu biết rộng rãi, Sự 
thông minh, pháp dẫn đầu, sự thấy rõ, sự nhận biết rõ, vật xuyên thủng, tuệ là 
tuệ quyên, tuệ lực, tuệ là vũ khí, tuệ là lâu đài, tuệ là ánh sáng, tuệ là hào quang, 
tuệ là báu vật, là sự không s1 mê, sự chọn lựa pháp, chánh kiến. 


Vì lý do gì mà việc rũ sạch được gọi là tuệ? Nhờ vào tuệ ấy, uế hạnh về 
thân được rũ bỏ, được rũ sạch, được tây sạch, được gột sạch; uế hạnh về khẩu 
được rũ bỏ, được rũ sạch, được tây sạch, được gột sạch; uế hạnh về ý được rũ 
bỏ, được rũ sạch, được tây sạch, được gọt sạch; sự luyến ái được rũ bỏ, được rũ 
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sạch, được tây sạch, được gột sạch; sân hận - si mê - giận dữ - thù hận - giềm 
pha - ác ý được rũ bỏ, được rũ sạch, được tây sạch, được gột sạch; ganh ty được 
rũ bỏ, được rũ sạch, được tây sạch, được gột sạch; lừa gạt được rũ bỏ, được rũ 
sạch, được tây sạch, được gột sạch; bướng bỉnh được rũ bỏ, được rũ sạch, được 
tây sạch, được gột sạch; hung hăng - ngã mạn -cao ngạo - đam mê - xao lãng 
được rũ bỏ, được rũ sạch, được tây sạch, được gột sạch; tất cả ô nhiễm - tất cả 
uế hạnh - mọi sự lo lắng - mọi sự bực bội - mọi sự nóng nảy - tất cả các pháp 
tạo tác bất thiện được rũ bỏ, được rũ sạch, được tây sạch, được gột sạch. Vì lý 
do ấy mà việc rũ sạch được gọi là tuệ. 


Hoặc là, nhờ vào chánh kiến, tà kiến được rũ bỏ, được rũ sạch, được tây 
sạch, được gột sạch; nhờ vào chánh tư duy, tà tư duy được rũ bỏ, được rũ sạch, 
được tây sạch, được gột sạch; nhờ vào chánh ngữ, tà ngữ được rũ bỏ - nhờ vào 
chánh nghiệp, tà nghiệp được rũ bỏ - nhờ vào chánh mạng, tà mạng được rũ bỏ - 
nhờ vào chánh tinh tấn, tà tỉnh tấn được rũ bỏ - nhờ vào chánh niệm, tà niệm 
được rũ bỏ - nhờ vào chánh định, tà định được rũ bỏ, được rũ sạch, được tây 
sạch, được gột sạch; nhờ vào chánh trí, tà trí được rũ bỏ - nhờ vào chánh giải 
thoát, tà giải thoát được rũ bỏ, được rũ sạch, được tây sạch, được gột sạch. 


Hoặc là, nhờ vào đạo lộ thánh thiện tắm chi phần, tất cả ô nhiễm, tất cả uế 
hạnh, mọi sự lo lắng, mọi sự bực bội, mọi sự nóng nảy, tất cả các pháp tạo tác 
bất thiện được rũ bỏ, được rũ sạch, được tây sạch, được gột sạch. Bậc A-la-hán 
đã tiễn đến, đã tiến gần, đã đến gần, đã tiễn vào, đã đạt đến, đã tròn đủ, đã thành 
tựu các pháp cần được rũ sạch này; vì thế, bậc A-la-hán là vị đã được rũ sạch. 
Vị ấy có luyến ái đã được rũ bỏ, có điều ác đã được rũ bỏ, có ô nhiễm đã được 
rũ bỏ, có sự bực bội đã được rũ bỏ; - “vị đã rũ sạch" là như thế. 


Ở bắt cứ đâu: ở bắt cứ đâu, về bất cứ điều gì, ở bất cứ chỗ nào, thuộc nội 
phần, hoặc ngoại phần, hoặc thuộc nội phần và ngoại phần, ở thế gian: ở thế 
gian của khổ cảnh, ở thế gian của loài người, ở thế gian của chư Thiên, ở thế 
gian của các uẫn, ở thế gian của các giới, ở thế gian của các xứ. Được xếp đặt: 
Có hai sự xếp đặt: xếp đặt do tham ái và xếp đặt do tà kiến, -nt- điều này là xếp 
đặt do tham ái. -nt- điều này là xếp đặt do tà kiến. Ở hữu và phi hữu: ở dục 
giới-sắc giớI-VÔ sắc giới, ở sự hiện hữu của nghiệp, ở sự hiện hữu lần nữa; ở sự 
hiện hữu của nghiệp là dục giới, ở sự hiện hữu lần nữa là dục giới, ở sự hiện 
hữu của nghiệp là sắc giới, ở sự hiện hữu lần nữa là sắc giới, ở sự hiện hữu của 
nghiệp là vô sắc giới, ở sự hiện hữu lần nữa là vô sắc giới; ở sự hiện hữu được 
lặp đi lặp lại, ở cảnh giới tái sanh được lặp đi lặp lại, ở sự tiếp nối tái sanh được 
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lặp đi lặp lại, ở sự sanh ra của bản ngã được lặp đi lặp lại. Quả thật, đối với vị 
đã rũ sạch thì không có quan điểm được xếp đặt liên quan đến hữu và phi 
hữu ở bất cứ đâu ở thế gian: đối với vị đã rũ sạch, quan điểm đã được sắp đặt, 
[đã được xếp đặt,] đã được tác thành, đã được thành lập liên quan đến hữu và 
phi hữu ở bất cứ đâu ở thế gian thì không có, không hiện hữu, không tìm thấy, 
không tồn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được 
tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; -“quả 
thật, đối với vị đã rũ sạch thì không có quan điểm được xếp đặt liên quan đến 
hữu và phi hữu ở bất cứ đâu ở thế gian' là như thế. 


Vị đã rũ sạch sau khi dứt bỏ xảo trá và ngã mạn - Xảo trá: nói đến 
hành vi tráo trở. Ở đây, một vị (tỳ khưu) nào đó, sau khi làm uế hạnh băng thân, 
sau khi làm uế hạnh bằng lời nói, sau khi làm uế hạnh bằng ý, vì nguyên nhân 
che đậy việc ây mà hoặc định ước muốn xấu xa; (vị ấy) ước muốn rằng: “Chớ ai 
biết về ta,” tư duy rằng: “Chớ ai biết về ta,” nói lời rằng: “Chớ ai biết về ta,” nỗ 
lực bằng thân răng: “Chớ ai biết về ta.” Sự xảo trá nào có hình thức như vậy là 
trạng thái xảo trá, sự cố tình không nhớ, sự tráo trở, gian lận, thay đôi, tránh né, 
cất giấu, che giấu, che đậy, che lấp, không phơi bày, không làm rõ, khéo che 
đậy, việc làm ác; điều này được gọi là xảo trá. 


Ngã mạn: Ngã mạn theo một loại: là sự kiêu hãnh của tâm. Ngã mạn 
theo hai loại: ngã mạn do tâng bốc bản thân và ngã mạn do khinh bỉ người khác. 
Ngã mạn theo ba loại: (nghĩ răng): “Ta là tốt hơn” là ngã mạn, (nghĩ rằng): “Ta 
là ngang bằng” là ngã mạn, (nghĩ rằng): “Ta là thua kém” là ngã mạn. Ngã mạn 
theo bốn loại: do lợi lộc rồi sanh khởi ngã mạn, do danh vọng rồi sanh khởi ngã 
mạn, do khen ngợi rồi sanh khởi ngã mạn, do sung sướng rồi sanh khởi ngã 
mạn. Ngã mạn theo năm loại: (nghĩ rằng): "Ta đạt được các sắc hợp ý” rồi sanh 
khởi ngã mạn, (nghĩ rằng): “Ta đạt được các thinh - các hương - các vị - các xúc 
hợp ý” rồi sanh khởi ngã mạn. Ngã mạn theo sáu loại: Do sự thành tựu của mắt 
rồi sanh khởi ngã mạn, do sự thành tựu của tai - do sự thành tựu của mũi - do sự 
thành tựu của lưỡi - do sự thành tựu của thân - do sự thành tựu của ý rồi sanh 
khởi ngã mạn. Ngã mạn theo bảy loại: ngã mạn, cao ngạo, cao ngạo dựa trên 
ngã mạn, tự t1, tăng thượng mạn, ngã mạn về bản thân, ngã mạn do hiểu biết sai 
trải. Ngã mạn theo tám loại: do lợi lộc rồi sanh khởi ngã mạn, do không có lợi 
lộc rồi sanh khởi tự ti, do danh vọng rồi sanh khởi ngã mạn, do không có danh 
vọng rồi sanh khởi tự t1, do lời khen rồi sanh khởi ngã mạn, do lời chê rồi sanh 
khởi tự tí, đo sung sướng rồi sanh khởi ngã mạn, do khổ rồi sanh khởi tự ti. Ngã 
mạn theo chín loại: (nghĩ rằng): “Ta là tốt hơn so với người tốt hơn” là ngã mạn, 
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“Ta là ngang bằng so với người tốt hơn” là ngã mạn, “Ta là thua kém so với 
người tốt hơn” là ngã mạn, “Ta là tốt hơn so với người ngang bằng” là ngã mạn, 
“Ta là ngang bằng so với người ngang bằng” là ngã mạn, “Ta là thua kém so với 
người ngang bằng” Ta ngã mạn, “Ta là tốt hơn so với người thua kém” là ngã 
mạn, “Ta là ngang bằng so với người thua kém” là ngã mạn, “Ta là thua kém so 
với người thua kém” là ngã mạn. Ngã mạn theo mười loại: Ở đây một người nào 
đó sanh khởi ngã mạn về xuất thân, hoặc về dòng dõi, hoặc về con nhà gia thế, 
hoặc về vẻ đẹp của làn da, hoặc về tài sản, hoặc về học vấn, hoặc về công việc, 
hoặc về tài nghệ, hoặc về kiến thức, hoặc về sự học hỏi, hoặc về tài biện giải, 
hoặc về sự việc này khác. Ngã mạn nào có hình thức như vậy là biểu hiện của 
ngã mạn, trạng thái của ngã mạn, sự kiêu hãnh, sự hãnh diện, sự giương lên 
(như ngọn cờ), sự tự nâng lên, sự mong muốn nỗi bật của tâm; điều này được 
gọi là ngã mạn. VỊ đã rũ sạch sau khi dứt bỏ xảo trá và ngã mạn: VỊ đã rũ sạch 
sau khi dứt bỏ, sau khi dứt trừ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi 
làm cho không còn hiện hữu xảo trá và ngã mạn; - “vị đã rũ sạch sau khi dứt bỏ 
xảo trá và ngã mạn' là như thế. 


Bởi điều gì mà vị ấy có thể đi (tái sanh) khi vị ấy không có sự vướng 
bận? - Sự vướng bận: Có hai sự vướng bận: sự vướng bận do tham ái và sự 
vướng bận do tà kiến, -nt- điều này là sự vướng bận do tham ai. -nt- điều này là 
sự vướng bận do tà kiến. Đối với vị Ấy, sự vướng bận do tham ái đã được dứt 
bỏ, sự vướng bận do tà kiến đã được buông bỏ. Do trạng thái đã được dứt bỏ đối 
với sự vướng bận do tham ái, do trạng thái đã được buông bỏ đối với sự vướng 
bận do tà kiến, thì vị không có sự vướng bận có thê đi (tái sanh) bởi sự luyến ái 
gì, có thể đi (tái sanh) bởi sự sân hận gì, có thể đi (tái sanh) bởi sự sỉ mê gì, có 
thê đi (tái sanh) bởi sự ngã mạn øì, có thể đi (tái sanh) bởi tà kiến gì, có thê đi 
(tái sanh) bởi sự phóng dật gì, có thể đi (tái sanh) bởi hoài nghi gì, có thê đi (tái 
sanh) bởi các pháp tiềm ân gì, (làm thế nào có thể là) “kẻ bị luyến ái, hoặc là 
“kẻ bị sân hận,” hoặc là “kẻ bị sĩ mê,' hoặc là “kẻ bị trói buộc,' hoặc là “kẻ bị 
bám víu,` hoặc là “kẻ bị tán loạn,” [hoặc là “kẻ không dứt khoát,°| hoặc là “kẻ 
cứng cỏi”? (Đối với vị ấy,) các pháp tạo tác ấy là đã được dứt bỏ. Do trạng thái 
đã được dứt bỏ đối với các pháp tạo tác, thì bởi điều gì vị ấy có thể đi đến cảnh 
giới tái sanh (trở thành) “người địa ngục, ` hoặc là “loài thú,` hoặc là “thân phận 
ngạ quỷ,` hoặc là “loài người,' hoặc là “Thiên nhân,' hoặc là “người hữu sắc,” 
hoặc là “người vô sắc,' hoặc là “người hữu tưởng,° hoặc là “người vô tưởng, 
hoặc là “người phi tưởng phi phi tưởng”? Không có nhân, không có duyên, 
không có lý do, mà bởi điều ấy vị ấy có thê đi (tái sanh); - “bởi điều gì mà vị ấy 
có thể đi (tái sanh) khi vị ấy không có sự vướng bận?” là như thế. 
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Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Quả thật, đối với vị đã rũ sạch thì không có quan điểm được xếp đặt liên 
quan đến hữu và phi hữu ở bất cứ đâu ở thế gian. Vị đã rũ sạch sau khi đứt bỏ 
xảo trá và ngã mạn, thì bởi điều gì mà vị ấy có thể đi (tái sanh) khi vị ấy không 
có sự vướng bận?" 


3-8 


Quả thật, kẻ có sự vướng bận tiếp cận sự tranh luận về các pháp, 
bởi điễu gì, bằng cách nào, có thể nói về vị không có sự vướng bận? 
Bởi vì điều điều năm giữ và được rời bỏ là không có đổi với vị ấy; 
vị ấy đã rũ bỏ mọi tà kiến ở ngay tại nơi đây. 


Quả thật, kẻ có sự vướng bận tiếp cận sự tranh luận về các pháp - 
Vướng bận: Có hai sự vướng bận: sự vướng bận do tham ái và sự vướng bận 
do tà kiến, -nt- điều này là sự vướng bận đo tham ái. -nt- điều này là sự vướng 
bận do tà kiến. Đối với kẻ Ấy, sự vướng bận do tham ái chưa được dứt bỏ, sự 
vướng bận do tà kiến chưa được buông bỏ. Do trạng thái chưa được dứt bỏ đối 
với sự vướng bận do tham ái, do trạng thái chưa được buông bỏ đối với sự 
vướng bận do tà kiến, kẻ ấy tiếp cận sự tranh luận về các pháp (nói răng): 
“(Ngươi là) “kẻ bị luyến ái,` hoặc là “kẻ bị sân hận, hoặc là “kẻ bị si mê, hoặc 
là “kẻ bị trói buộc,” hoặc là “kẻ bị bám víu,' hoặc là “kẻ bị tán loạn,” hoặc là “kẻ 
không dứt khoát,` hoặc là “kẻ cứng cỏi.”” (Đối với kẻ ấy,) các pháp tạo tác ấy 
chưa được dứt bỏ. Do trạng thái chưa được dứt bỏ đối với các pháp tạo tác, kẻ 
ấy tiếp cận sự tranh luận về cảnh giới tái sanh (nói rằng): “(Ngươi sẽ trở thành) 
“người địa ngục,` hoặc là “loài thú,` hoặc là “thân phận ngạ quỷ,` hoặc là “loài 
người,` hoặc là “Thiên nhân, hoặc là “người hữu sắc,” hoặc là “người vô sắc,° 
hoặc là “người hữu tưởng, ` hoặc là “người vô tưởng, hoặc là “người phi tưởng 
phi phi tưởng,”” kẻ ấy tiếp cận sự tranh luận, đi đến gần, năm lấy, bám víu, chấp 
chặt; - “quả thật, kẻ có sự vướng bận tiếp cận sự tranh luận về các pháp là như 
thê. 


Bởi điều øì, bằng cách nào có thể nói về vị không có sự vướng bận? - 
Vướng bận: Có hai sự vướng bận: sự vướng bận do tham ái và sự vướng bận 
do tà kiến, -nt- điều này là sự vướng bận đo tham ái. -nt- điều này là sự vướng 
bận do tà kiến. Đối với vị ấy, sự vướng bận do tham ái đã được dứt bỏ, sự 
vướng bận do tà kiến đã được buông bỏ. Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với sự 
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vướng bận do tham ái, do trạng thái đã được buông bỏ đối với sự vướng bận do 
tà kiến, thì (kẻ có sự vướng bận) có thê nói bởi sự luyến ái gì, có thể nói bởi sự 
sân hận gì, có thể nói bởi Sự sI mê gì, có thể nói bởi sự ngã mạn øì, có thể nói 
bởi tà kiến gì, có thể nói bởi sự phóng đật gì, có thể nói bởi hoài nghỉ gì, có thể 
nói bởi các pháp tiềm ẩn gì về vị không có sự vướng bận (rằng): “(Ngươi là) “kẻ 
bị luyễn ái/ hoặc là “kẻ bị sân hận/ hoặc là “kẻ bị sỉ mê/ hoặc là “kẻ bị trói buộc/ 
hoặc là “kẻ bị bám víu/ hoặc là “kẻ bị tán loạn/ hoặc là “kẻ không dứt khoát/ 
hoặc là “kẻ cứng cỏi”?” (Đối với vị ấy,) các pháp tạo tác ấy là đã được dứt bỏ. 
Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với các pháp tạo tác, thì bởi điều gì có thể nói 
về cảnh giới tái sanh (của vị ấy) là: “(Ngươi sẽ trở thành) “người địa ngục/ -nt- 
hoặc là “người phi tưởng phi phi tưởng ””? Không có nhân, không có duyên, 
không có lý do mà bởi điều ấy có thể nói, có thể thuyết, có thể phát ngôn, có thể 
giảng giải, có thể diễn tả (về vị ấy); - “Bởi điều gì, bằng cách nào có thể nói về 
vị không có sự vướng bận?” là như thế. 


Bởi vì điều điều nắm giữ và được rời bỏ là không có đối với vị ấy: Không 
có thường kiến răng: “Có tự ngã.” Không có đoạn kiến rằng: “Không có tự 
ngã.” Không có điều đã được năm lấy rằng: “Có tự ngã.” Không có điều cần 
được giải thoát rằng: “Không có tự ngã.” Người nào có điều đã được năm lấy 
thì người ấy có điều cần được giải thoát, người nào có điều cần được giải thoát 
thì người ấy có điều đã được năm lấy. Trong khi vượt qua hẳn việc nắm giữ và 
việc giải thoát, bậc A-la-hán vượt qua khỏi sự tiễn tu và sự thối thất. Vị ấy đã 
trải qua cuộc sống (của bậc Thánh), đã hoàn tất việc thực hành, đã đi qua cuộc 
hành trình, đã đi đến nơi. Việc sanh tử luân hồi, việc sanh ra lần nữa không có 
đối với vị ấy; - “bởi vì điều điều năm giữ và được rời bỏ là không có đối với vị 
ấy' là như thế. 


Vị ấy đã rũ bỏ mọi tà kiến ở ngay tại nơi đây - Đối với vị ấy, 62 tà kiến 
là đã được đứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, 
không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ. Vị ấy đã rũ bỏ, 
đã giũ bỏ, đã giũ đi, đã giũ sạch, đã từ bỏ, đã dứt bỏ, đã xua đi, đã làm chấm 
dứt, đã làm cho không còn hiện hữu mọi tà kiến ở ngay tại nơi đây; - “vị ấy đã 
rũ bỏ mọi tà kiến ở ngay tại nơi đây là như thế. 


Vì thê, đức Thê Tôn đã nói răng: 

“Quả thật, kẻ có sự vướng bận tiệp cận sự tranh luận về các pháp, 
bởi điểu gì, băng cách nào, có thê nói về vị không có sự vướng bận? 
Bởi vì điêu điêu năm giữ và được rời bỏ là không có đổi với vị ấy; 
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vị ấy đã rũ bỏ mọi tà kiến ở ngay tại nơi đây. ” 
Diễn Giải Kinh Nhóm Tám về Xấu Xa - phần thứ ba. 


-—=ooOoo-- 


4. DIỄN GIẢI KINH NHÓM TÁM VẺ TRONG 
SẠCH 


GIờ phần Diễn Giải Kinh Nhóm Tám về Trong Sạch được nói đến: 
4-1 


Tôi nhìn thấy đối tượng trong sạch là tối thắng, không bệnh. 

Do việc nhìn thấy, con người có được sự thanh khiết, ° 

trong khi biết rõ như thế, sau khi biết (việc ấy) là Tôi thắng, ° 

kẻ có sự quan sát đối tượng trong sạch tin rằng (điều ấy) là trí tuệ. 


Tôi nhìn thấy đối tượng trong sạch là tối thắng, không bệnh - Tôi 
nhìn thấy đối tượng trong sạch: Tôi nhìn thấy đối tượng trong sạch là tôi 
nhận thấy đối tượng trong sạch, tôi quan sát đối tượng trong sạch, tôi suy xét 
đối tượng trong sạch, tôi khảo sát đối tượng trong sạch. Tối thăng, không bệnh: 
là tôi thắng, đạt đến sự không bệnh, đạt đến sự an toàn, đạt đến nơi nương náu, 
đạt đến nơi trú ấn, đạt đến nơi nương nhờ, đạt đến nơi không sợ hãi, đạt đến Bất 
Hoại, đạt đến Bắt Tử, đạt đến Niết Bàn; - “Tôi nhìn thấy đối tượng trong sạch là 
tối thắng, không bệnh” là như thế. 


Do việc nhìn thấy, con người có được sự thanh khiết: Do sự nhận thức 
của mắt, do việc nhìn thấy sắc, sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoản toàn trong 
sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi thành tựu đến con 
người; con người được trong sạch, được thanh tịnh, được hoàn toàn trong sạch, 
được thoát khỏi, được giải thoát, được hoàn toàn thoát khỏi; - “do việc nhìn 
thấy, con người có được sự thanh khiết là như thế. 


Trong khi biết rõ như thế, sau khi biết (việc ấy) là “tối thắng”: Trong 
khi biết rõ, trong khi hiểu, trong khi nhận thức, trong khi thừa nhận, trong khi 
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thấu triệt như vậy; sau khi biết, sau khi biết được, sau khi cân nhắc, sau khi xác 
định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt rằng: “Việc này là tối thắng, cao cả, 
nhất hạng, thù thắng, dẫn đầu, tối thượng, cao quý;” - “trong khi biết rõ như thế, 
sau khi biết (việc ấy) là tối thăng" là như thế. 


Kẻ có sự quan sát đối tượng trong sạch tin rằng (Điều ấy) là trí tuệ: 
Người nào nhìn thấy đối tượng trong sạch, người ấy có sự quan sát đối tượng 
trong sạch. Tin rằng (điều ấy) là trí tuệ: Do sự nhận thức của mắt, do việc nhìn 
thấy sắc, (kẻ ấy) tin rằng (điều ấy) là “trí tuệ,” tin rằng (điều ấy) là “đạo lộ,” tin 
rằng (điều ấy) là “con đường,” tin rằng (điều ấy) là “lối dẫn dắt ra khỏi.” - “kẻ 
có sự quan sát đối tượng trong sạch tin răng (điều ấy) là trí tuệ” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Tôi nhìn thấy đối tượng trong sạch là tối thắng, không bệnh. 

Do việc nhìn thấy, con người có được sự thanh khiết, ` 

trong khi biết rõ như thế, sau khi biết (việc ấy) là 'tối thắng, ° 

kẻ có sự quan sát đối tượng trong sạch tin rằng (Điễu ấy) là trí tuệ. ° 


, 
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Nếu do nhìn thấy mà con người có được sự trong sạch, hoặc do nhận biết 
mà người ấy dứt bỏ khổ, thì người ấy - người còn mâm mồng tái sanh - được 
trong sạch do (đạo lộ) khác (so với Thánh Đạo), chỉnh quan điểm (thể ấy) phát 
biểu về người ấy trong khi người ấy nói như thế. 


Nếu do nhìn thấy mà con người có được sự trong sạch: Nếu do sự 
nhận thức của mắt, do việc nhìn thấy sắc, mà sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự 
hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi thành 
tựu đến con người; con người được trong sạch, được thanh tịnh, được hoàn toàn 
trong sạch, được thoát khỏi, được giải thoát, được hoàn toàn thoát khỏi; - “nếu 
do nhìn thấy mà con người có được sự trong sạch” là như thế. 


Hoặc do nhận biết mà người ấy dứt bỏ khổ: Nếu do sự nhận thức của 
mắt, do việc nhìn thấy sắc, mà con người dứt bỏ khổ sanh, đứt bỏ khổ già, đứt 
bỏ khổ bệnh, dứt bỏ khổ chết, dứt bỏ khổ do sầu-bi-khô-ưu-não; - “hoặc do nhận 
biết mà người ấy dứt bỏ khổ' là như thế. 
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Thì người ấy - người còn mầm mống tái sanh - được trong sạch do 
(đạo lộ) khác (so với Thánh Đạo): Do (đạo lộ) khác là do đạo lộ không trong 
sạch, do cách thực hành sai trái, do đường lối không dẫn dắt ra khỏi, ngoại trừ 
các sự thiết lập niệm, ngoại trừ các chánh cần, ngoại trừ các nên tảng của thần 
thông, ngoại trừ các quyền, ngoại trừ các lực, ngoại trừ các yếu tô đưa đến giác 
ngộ, ngoại trừ đạo lộ thánh thiện tám chi phân, con người được trong sạch, được 
thanh tịnh, được hoàn toản trong sạch, được thoát khỏi, được giải thoát, được 
hoàn toàn thoát khỏi. Còn mầm mống tái sanh: là có luyến ái, có sân hận, có s1 
mê, có ngã mạn, có tham ái, có tà kiến, có ô nhiễm, có chấp thủ; - “thì người ấy 
- người còn mầm mống tái sanh -được trong sạch do (đạo lộ) khác (so với 
Thành Đạo)' là như thế. 


Chính quan điểm (thế ấy) phát biểu về người ấy trong khi người ấy 
nói như thế: Và quan điểm ấy phát biểu về nhân vật ấy rằng: “Và như vậy thì 
người này là người có tà kiến, có cái nhìn sai lệch.” Trong khi người ấy nói 
như thế: là trong khi đang nói, đang thuyết, đang phát ngôn, đang giảng giải, 
đang diễn tả như thế; trong khi đang nói, đang thuyết, đang phát ngôn, đang 
giảng giải, đang diễn tả như thế này: “Thể giới là thường còn, chỉ điểu này là 
Chân lý, điểu khác là rô dại;” trong khi đang nói, đang thuyết, đang phát ngôn, 
đang giảng giải, đang diễn tả như thế này: “7h giới là không thường còn, thể 
giới là có giới hạn, thể giới là không có giới hạn, mạng sống và thân thể là một, 
mạng sống và thân thể là khác, chúng sanh hiện hữu ở nơi khác sau khi chết, 
chúng sanh không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết, chúng sanh hiện hữu và 
không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết, chúng sanh không hiện hữu và không 
phải là không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết; chỉ điều này là Chân lý, điều 
khác là rô dại;” - “chính quan điểm (thế ấy) phát biểu về người ấy trong khi 
người ấy nói như thế' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Nếu do nhìn thấy mà con người có được sự trong sạch, hoặc do nhận 
biết mà người ấy dứt bỏ khổ, thì người ấy - người còn mâm mống tái sanh - 
được trong sạch do (đạo lộ) khác (so với Thánh Đạo), chính quan điểm (thể ấy) 
đã phát biểu về người ấy trong khi người ấy nói như thể. ” 


4-3 


VỊ Bà-la-môn đã nói rằng sự trong sạch là không do (đạo lộ) khác, không 
liên quan đến điều đã được thấy, đến điều đã được nghe, đến giới và phận sự, 
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hoặc đến điều đã được cảm giác, là người không bị vấy bẩn bởi phước và tội, 
buông bỏ điêu đã điều nắm giữ, không tạo ra (nghiệp gù ở nơi đây. 


Vị Bà-la-môn đã nói rằng sự trong sạch là không do (đạo lộ) khác, 
không liên quan đến điều đã được thấy, đến điều đã được nghe, đến giới và 
phận sự, hoặc đến Điều đã được cảm giác - Không: là sự phủ định. Bà-la- 
môn: Bà-la-môn do trạng thái đã loại trừ bảy pháp: sự nhận thức sai trái về thân 
được loại trừ, sự hoài nghi được loại trừ, sự bám víu vào giới và phận sự được 
loại trừ, luyến ái được loại trừ, sân hận được loại trừ, sĩ mê được loại trừ, ngã 
mạn được loại trừ, các ác bất thiện pháp, các điều ô nhiễm đưa đến tái sanh, có 
sự phiền muộn, có kết quả khổ, đưa đến sanh-già-chết ở vị lai của vị này là đã 
được loại trừ. 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Sabhiya,) sau khi loại trừ tất cả các Điễu ác, là 
người không còn vết nhơ, tốt lành, định tĩnh, có bản thân vững chãi, vị ấy đã 
vượt qua luân hôi, có sự toàn hảo, không nương nhờ, tự tại, Vị ấy được gọi là 
Bà-la-môn. ” 

Vị Bà-la-môn đã nói rằng sự trong sạch là không do (đạo lộ) khác: Vị 
Bà-la-môn đã không nói, không thuyết, không phát ngôn, không giảng giải, 
không diễn tả rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự 
thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toản thoát khỏi do (đạo lộ) khác, do đạo lộ 
không trong sạch, do cách thực hành sai trái, do đường lối không dẫn dắt ra 
khỏi, ngoại trừ các sự thiết lập niệm, ngoại trừ các chánh cần, ngoại trừ các nên 
tảng của thần thông, ngoại trừ các quyền, ngoại trừ các lực, ngoại trừ các yếu tô 
đưa đến giác ngộ, ngoại trừ đạo lộ thánh thiện tám chi phần; - “VỊ Bà-la-môn đã 
nói rằng sự trong sạch là không do (đạo lộ) khác) là như thế. 


Liên quan đến điều đã được thấy, điều điều đã được nghe, đến giới 
và phận sự, hoặc đến điều đã được cảm giác: Có một số Sa-môn và Bà-la- 
môn theo quan điểm trong sạch do điều đã được thấy. Các vị ấy tin rằng việc 
nhìn thấy một số cảnh sắc là điềm lành, tin rằng việc nhìn thấy một số cảnh sắc 
là điềm gở. 


Họ tin rằng việc nhìn thấy các cảnh sắc nào là điềm lành? Các vị ấy, sau 
khi thức dậy vào lúc sáng sớm, nhìn thấy các cảnh sắc đem lại điều tốt lành: 
nhìn thấy chim bồ cắt, nhìn thấy chồi măng vào mùa lễ hội Phussa, nhìn thấy 
phụ nữ mang thai, nhìn thấy người đang đi có đứa bé trai được đặt ở vai, nhìn 
thấy cái chậu đầy (nước), nhìn thấy cá hồng, nhìn thấy ngựa nòi, nhìn thấy cỗ xe 
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kéo bởi ngựa nòi, nhìn thấy bò mộng, nhìn thấy bò cái màu hung; họ tin rằng 
việc nhìn thấy các cảnh sắc có hình thức như thế là điềm lành. 


Họ tin rằng việc nhìn thấy các cảnh sắc nào là điềm gở? Họ nhìn thấy 
đống vỏ trấu, nhìn thấy chậu bơ sữa, nhìn thấy chậu trồng rỗng, nhìn thấy vũ 
công, nhìn thấy vị Sa-môn lõa thể, nhìn thấy con lừa, nhìn thấy xe lừa kéo, nhìn 
thấy xe do một con thú kéo, nhìn thấy người chột, nhìn thấy người cụt tay, nhìn 
thấy người quẻ, nhìn thấy người bại liệt, nhìn thấy người già, nhìn thấy người 
bệnh, nhìn thấy người chết; họ tin rằng việc nhìn thấy các cảnh sắc có hình thức 
như thế là điềm gở. 


Các vị Sa-môn và Bà-la-môn này đây theo quan điểm trong sạch do điều 
đã được thấy. Các vị ấy tin rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong 
sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi do điều đã được thấy. 


Có một số Sa-môn và Bà-la-môn theo quan điểm trong sạch do điều đã 
được nghe. Các vị ấy tin rằng việc nghe được một số âm thanh là điềm lành, tin 
răng việc nghe được một sô âm thanh là điềm gỞ. 


Họ tin rằng việc nghe các âm thanh nảo là điềm lành? Các VỊ Ấy, sau khi 
thức dậy vào lúc sáng sớm, nghe các âm thanh đem lại điều tốt lành: “tăng 
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trưởng,” “đang tăng trưởng,” “tràn đầy,” “may mẫn,” “vô ưu,” “thiện ý,” “sao 
tốt,” “điềm rất lành,” “thịnh vượng,” hoặc “thịnh vượng và phát triển;” họ tin 


rằng việc nghe các âm thanh có hình thức như thế là điềm lành. 


Họ tin răng việc nghe các âm thanh nào là điểm gở? (Nghe răng): “Chột,” 
“cụt tay,” “què,” “bại liệt,” “già,” “bệnh,” “chêt,” “bị đứt,” “bị vỡ,” “bỊ cháy,” 
“bị mật,” hoặc “không có;” họ tin răng việc nghe các âm thanh có hình thức như 


thế là điềm gở. 


Các vị Sa-môn và Bà-la-môn này đây theo quan điểm trong sạch do điều 
đã được được nghe. Các vị ấy tin rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn 
trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi do điều đã được 
nghe. 


Có một số Sa-môn và Bà-la-môn theo quan điểm trong sạch do giới. Các 
VỊ ây tin rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát 
khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi chỉ với giới, chỉ với sự ngăn giữ, chỉ 
với sự thu thúc, chỉ với sự không vi phạm. 


S7 


Sa-môn Mandikäputta đã nói như vầy: “Này ông thợ mộc, ta tuyên bố 
rằng một người nam được thành tựu bốn pháp là người có thiện pháp đầy đủ, có 
thiện pháp tối thắng, là vị Sa-môn đã đạt được sự chứng đạt tối thượng, không 
bị đánh bại. Với bốn pháp nào? Này ông thợ mộc, ở đây là không làm việc ác 
băng thân, không nói lời nói ác, không tư duy ý nghĩ ác, không sống theo lối 
nuôi mạng ác xấu. Này ông thợ mộc, ta tuyên bố răng một người nam được 
thành tựu bốn pháp này là người có thiện pháp đầy đủ, có thiện pháp tối thắng, 
là vị Sa-môn đã đạt được sự chứng đạt tối thượng, không bị đánh bại.” Tương tự 
y như thế, có một số Sa-môn và Bà-la-môn theo quan điểm trong sạch do giới. 
Các vị ẫy tin rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát 
khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi chỉ với giới, chỉ với sự ngăn giữ, chỉ 
với sự thu thúc, chỉ với sự không vi phạm. 


Có một số Sa-môn và Bà-la-môn theo quan điểm trong sạch do phận sự. 
Các vị ấy là người hành trì hạnh loài voi, là người hành trì hạnh loài ngựa, là 
người hành tựu hạnh loài bò, là người hành trì hạnh loài chó, là người hành trì 
hạnh loài quạ, là người hành trì hạnh Thân Tài, là người hành trì hạnh Thần Sức 
Mạnh, là người hành trì hạnh Thần Punnabhaddã, là người hành trì hạnh Thần 
Manibhaddä, là người hành trì hạnh của lửa, là người hành trì hạnh loài rồng, là 
người hành trì hạnh linh điều, là người hành trì hạnh Dạ-xoa, là người hành trì 
hạnh A-tu-la, là người hành trì hạnh Càn-thát-bà, là người hành trì hạnh đại 
vương, là người hành trì hạnh Mặt Trăng, là người hành trì hạnh Mặt Trời, là 
người hành trì hạnh Thiên Vương, là người hành trì hạnh Phạm Thiên, là người 
hành trì hạnh Thiên nhân, là người hành trì hạnh (lẽ bái theo) phương hướng. 
Các vị Sa-môn và Bà-la-môn này đây theo quan điểm trong sạch do phận sự. 
Các vị ây tin rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát 
khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi do phận sự. 


Có một số Sa-môn và Bà-la-môn theo quan điểm trong sạch do điều đã 
được cảm giác. Các vị Ấy, sau khi thức dậy vào lúc sáng sớm, chạm vào mặt đất, 
chạm vào cây xanh, chạm vào phân bò, chạm vào con rùa, đạp lên lưỡi cày, 
chạm vào xe chở hạt mẻ, nhai hạt mè trăng, thoa dầu mè trắng, nhai tăm xỉa 
răng màu trắng, tắm đất sét trắng, mặc vải trắng, quàng khăn trắng. Các vị Sa- 
môn và Bà-la-môn này đây theo quan điểm trong sạch do điều đã được cảm 
giác. Các vị ấy tin rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự 
thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi do điều đã được cảm giác. 
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Vị Bà-la-môn đã nói rằng sự trong sạch là không do (đạo lộ) khác, 
không liên quan đến điều đã được thấy, đến điều đã được nghe, đến giới và 
phận sự, hoặc đến điều đã được cảm giác: Vị Bà-la-môn đã không nói rằng 
sự trong sạch nhờ vào sự trong sạch do điều đã được thấy, đã không nói rằng sự 
trong sạch nhờ vào sự trong sạch do điều đã được nghe, đã không nói rằng sự 
trong sạch nhờ vào sự trong sạch do giới, đã không nói rằng sự trong sạch nhờ 
vào sự trong sạch do phận sự, đã không nói rằng sự trong sạch nhờ vào sự trong 
sạch do điều đã được cảm giác, không thuyết, không phát ngôn, không giảng 
giải, không diễn tả; - “vị Bà-la-môn đã nói rằng sự trong sạch là không do (đạo 
lộ) khác, không liên quan đến điều đã được thấy, đến điều đã được nghe, đến 
giới và phận sự, hoặc đến điều đã được cảm giác) là như thế. 


Là người không bị vấy bấn bởi phước và tội: Phước nói đến bất cứ 
pháp tạo tác thiện nào thuộc tam giới, vô phước nói đến tất cả các pháp bất 
thiện. Khi nào phúc hành, phi phúc hành, và bất động hành được dứt bỏ, cỏ rễ 
đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã đi đến sự không còn hiện 
hữu, không còn các điều kiện sanh khởi trong tương lai, cho đến như thế thì (vị 
ấy) không bị lắm nhơ ở phước và tội, không bị nhiễm bân, không bị vấy bản, (là 
người) đã không bị lắm nhơ, đã không bị nhiễm bản, đã không bị vấy bản, đã đi 
ra ngoài, đã được rời ra, đã được thoát khỏi, không bị ràng buộc, sống với tâm 
đã được làm trở thành không còn giới hạn; - “là người không bị vấy bân bởi 
phước và tội” là như thế. 


Buông bỏ điều đã Điều nắm giữ, không tạo ra (nghiệp gì) ở nơi đây - 
Buông bỏ điều đã điều nắm giữ: là buông bỏ tà kiến đã điều năm giữ; “buông 
bỏ điều đã điều nắm giữ là buông bỏ sự nắm lấy; “buông bỏ điều đã điều nắm 
giữ' là điều (nào) đã bị nắm lấy, đã bị bám víu, đã bị chấp chặt, đã bị bám chặt, 
đã bị hướng đến do tác động của tham ái, do tác động của tà kiến, toàn bộ điều 
ấy là đã được từ bỏ, đã được tây trừ, đã được giải thoát, đã được dứt bỏ, đã được 
buông bỏ. Không tạo ra (nghiệp gì) ở nơi đây: Trong khi không tạo nên, trong 
khi không làm sanh ra, trong khi không làm sanh khởi, trong khi không làm hạ 
sanh, trong khi không làm phát sanh ra phúc hành, phi phúc hành, hoặc bất động 
hành; - “buông bỏ điều đã được nắm lấy, không tạo ra (nghiệp gì) ở nơi đây" là 
như thê. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


%Ƒ† Bà-la-môn đã nói rằng sự trong sạch là không do (đạo lộ) khác, 
không liên quan đến điều đã được thấy, đến điều đã được nghe, đến giới và 
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phận sự, hoặc đến điều đã được cảm giác, là người không bị vấy bẩn bởi phước 
và tội, buông bỏ điều đã được năm lấy, không tạo ra (nghiệp gì) ở nơi đây.” 
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Dứt bỏ cải trước rồi nương vào cải khác, đeo đuôi dục vọng, những 
người ấy không vượt qua sự quyên luyến. Họ năm bất rồi rời bỏ, tựa như con 
khi với việc năm láy cảnh cây trước mặt. 


Dứt bồ cái trước rồi nương vào cái khác: Dứt bỏ bậc đạo sự trước rồi 
nương tựa bậc đạo sự khác, dút bỏ giáo lý trước rồi nương tựa giáo lý khác, dứt 
bỏ tập thể trước rồi nương tựa tập thể khác, đứt bỏ quan điểm trước rồi nương 
tựa quan điểm khác, dứt bỏ lối thực hành trước rồi nương tựa lối thực hành 
khác, đứt bỏ đạo lộ trước rồi nương tựa đạo lộ khác, nương tựa vào, bám vảo, 
đến gần, bám chặt, hướng đến; -“dứt bỏ cái trước rồi nương vào cái khác" là như 
thê. 


Đeo đuổi dục vọng, những người ấy không vượt qua sự quyến luyến - 
Dục vọng: nói đến tham ái, tức là sự luyến ái, luyễn ái mãnh liệt, -nt- tham 
đăm, tham, cội nguồn của bất thiện. Đeo đuôi dục vọng: Đeo đuổi dục vọng là 
đi theo dục vọng, đi chuyền theo dục vọng, đạt đến dục vọng, bị rơi vào, bị ngự 
trị, có tâm bị khuất phục. Những người ấy không vượt qua sự quyến luyến: 
không vượt qua, không vượt lên, không vượt qua hắn, không vượt qua khỏi sự 
quyến luyến bởi luyến ái, sự quyến luyến bởi sân hận, sự quyền luyến bởi si mê, 
sự quyến luyến bởi ngã mạn, sự quyền luyến bởi tà kiến, sự quyến luyến bởi ô 
nhiễm, sự quyến luyến bởi uế hạnh; - “đeo đuổi dục vọng, những người ấy 
không vượt qua sự quyền luyến' là như thế. 


Họ nắm bắt rồi rời bỏ: Họ nắm lấy bậc đạo sự, rồi buông vị ây ra và 
năm lấy bậc đạo sự khác; họ năm lấy giáo lý, rồi buông giáo lý ấy ra và năm lấy 
giáo lý khác; họ năm lấy tập thể, rồi buông tập thể ấy ra và năm lấy tập thể 
khác; họ năm lấy quan điểm, rồi buông quan điểm ấy ra và năm lấy quan điểm 
khác; họ năm lấy lối thực hành, rồi buông lối thực hành ấy ra và năm lấy lối 
thực hành khác; họ nắm lấy đạo lộ, rồi buông đạo lộ ây ra và năm lấy đạo lộ 
khác; họ nắm lẫy và buông ra, họ năm giữ và rời bỏ; - “họ năm bắt rồi rời bỏ” là 
như thế. 
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Tựa như con khỉ với việc nắm lẫy cảnh cây trước mặt: Giống như con 
khi trong khi đi chuyển ở khu rừng nhỏ, ở khu rừng lớn, thì năm lấy cành cây, 
rồi buông cành cây ấy ra và năm lấy cành cây khác, rồi lại buông cành cây khác 
ấy ra và năm lấy cành cây khác nữa; tương tự y như thế, các vị Sa-môn và Bà- 
la-môn khác nhau năm lấy và buông ra, năm giữ và rời bỏ các tà kiến khác 
nhau; - “tựa như con khỉ với việc năm lấy cành cây trước mặt” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


*Dựt bỏ cải trước rồi nương vào cải khác, đeo đuổi dục vọng, những 
người ây không vượt qua sự quyên luyến. Họ năm Đất rồi rời bỏ, tựa như con 
khi với việc năm láy cành cậy trước mặt.” 


4-5 


Sau khi tự mình thọ trì các phận sự, con người 

đi đến chỗ cao chỗ thấp, bị dính mắc vào tưởng; 

còn người có sự hiểu biết, sau khi thông hiểu pháp nhờ các sự hiểu biết, 
không đi đến chỗ cao chỗ thấp, là người có tuệ bao la. 


Sau khi tự mình thọ trì các phận sự, con người - Sau khi tự mình thọ 
trì: là sau khi thọ trì cho mình. Các phận sự: là sau khi nhận lấy, sau khi thọ 
trì, sau khi nắm giữ, sau khi năm giữ đúng đắn, sau khi năm lấy, sau khi bám 
víu, sau khi chấp chặt hạnh loài vol, hoặc hạnh loài ngựa, hoặc hạnh loài bò, 
hoặc hạnh loài chó, hoặc hạnh loài quạ, hoặc hạnh Thần Tài, hoặc hạnh Thần 
Sức Mạnh, hoặc hạnh Thần Punnabhadda, hoặc hạnh Thần Manibhaddã, hoặc 
hạnh của lửa, hoặc hạnh loài rồng, hoặc hạnh linh điều, hoặc hạnh Dạ-xoa, hoặc 
hạnh A-tu-la, -nt- hoặc hạnh (lễ bái theo) phương hướng. Con người: là chúng 
sanh, đàn ông, -nf- nhân loại; -“người sau khi tự mình thọ trì các phận sự” là như 
thê. 


Đi đến chỗ cao chỗ thấp, bị dính mắc vào tưởng: là từ bậc đạo sư (này) 
đi đến bậc đạo sư (khác), từ giáo lý (này) đi đến giáo lý (khác), từ tập thể (này) 
đi đến tập thể (khác), từ quan điểm (này) đi đến quan điểm (khác), từ lỗi thực 
hành (này) đi đến lỗi thực hành (khác), từ đạo lộ (này) đi đến đạo lộ (khác). Bị 
dính mắc vào tưởng: là bị dính mắc, bị dính liền, bị dính vào, bị máng vào, bị 
vướng vào, bị giữ lại ở dục tưởng, ở sân tưởng, ở hại tưởng, ở tà kiến tưởng. 
Giống như gói hàng bị dính mắc, bị dính liền, bị dính vào, bị máng vào, bị 
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vướng vào, bị giữ lại ở chôt găn trên tường hoặc ở móc ngà vol, tương tự y như 
thế là bị dính mắc, bị dính liền, bị dính vào, bị máng vào, bị vướng vào, bị giữ 
lại ở dục tưởng, ở sân tưởng, ở hại tưởng, ở tà kiên tưởng. 


Còn người có sự hiểu biết, sau khi thông hiểu pháp nhờ các sự hiểu 
biết - Người có sự hiểu biết: người có sự hiểu biết là người đã đạt đến kiến 
thức, có trí, [có sự giác ngộ,| có sự rảnh rẽ, có sự thông minh. Nhờ các sự hiểu 
biết: Các sự hiểu biết nói đến trí ở bốn Đạo, tuệ, tuệ quyên, tuệ lực, trạch pháp 
giác chi, sự thâm xét, sự thấy rõ, chánh kiến. Với các sự hiểu biết ấy, (vị ấy) đã 
đi đến điểm cuối đối với sanh-già-chết, đã đạt đến điểm cuối, đã đi đến đỉnh, đã 
đạt đến đỉnh, đã đi đến tận cùng, đã đạt đến tận cùng, đã đi đến sự hoàn tất, đã 
đạt đến sự hoàn tất, đã đi đến nơi nương nấu, đã đạt đến nơi nương nấu, đã ổi 
đến nơi trú ấn, đã đạt đến nơi trú ân, đã đi đến nơi nương nhờ, đã đạt đến nơi 
nương nhờ, đã đi đến nơi không sợ hãi, đã đạt đến nơi không sợ hãi, đã đi đến 
Bất Hoại, đã đạt đến Bất Hoại, đã đi đến Bất Tử, đã đạt đến Bất Tử, đã đi đến 
Niết Bàn, đã đạt đến Niết Bàn. “Người đã đi đến điểm cuối của các sự hiểu biết 
là bậc đã đạt được sự hiểu biết, hoặc “người đã đi đến điểm cuối nhờ vào các sự 
hiểu biết” là bậc đã đạt được sự hiểu biết, hoặc do trạng thái đã hiểu biết về bảy 
pháp: sự nhận thức sai trái về thân đã được hiếu biết, sự hoài nghi đã được hiểu 
biết, sự bám víu vào giới và phận sự đã được hiểu biết, sự luyến ái đã được hiểu 
biết, sân hận đã được hiểu biết, si mê đã được hiểu biết, ngã mạn đã được hiểu 
biết - là bậc đã đạt được sự hiểu biết; đối với người này, các ác bất thiện pháp, 
các điều ô nhiễm đưa đến tái sanh, có sự phiền muộn, có kết quả khổ, đưa đến 
sanh-già-chết ở vị lai là đã được hiểu biết. 


(Đức Thể Tôn nói: “Này Sabhiya,) vị đã suy gám toàn bộ các loại kiến 
thức thuộc về các Sa-môn, thuộc về các Bả-la-môn, vị đã xa lìa sự luyên ái ở tát 
cả các cảm thọ, vị đã vượt qua mọi kiến thức, vị áy là bậc đã đạt được sự hiểu 
biết. ” 


Còn người có sự hiểu biết, sau khi thông hiểu pháp nhờ các sự hiểu 
biết: Sau khi thông hiểu, sau khi thấu hiểu pháp; sau khi thông hiểu, sau khi 
thấu hiểu pháp: “Tất cả các hành là vô thường;” sau khi thông hiểu, sau khi thấu 
hiểu pháp: “Tất cả các hành là khổ;” sau khi thông hiểu, sau khi thấu hiểu pháp: 
“Tất cả các pháp là vô ngã;” sau khi thông hiểu, sau khi thấu hiểu pháp: “Vô 
minh duyên cho các hành;” sau khi thông hiểu, sau khi thấu hiểu pháp: “Các 
hành duyên cho thức;” sau khi thông hiểu, sau khi thấu hiểu pháp: “Thức duyên 
cho danh sắc” - “Danh sắc duyên cho sáu xứ” - “Sáu xứ duyên cho xúc” - “Xúc 
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duyên cho thọ” - “Thọ duyên cho ái” - “Ái đuyên cho thủ” - “Thủ duyên cho 
hữu” - “Hữu duyên cho sanh” -“Sanh duyên cho lão, tử;” sau khi thông hiểu, 
sau khi thấu hiểu pháp: “Do sự diệt tận của vô minh (đưa đến) sự diệt tận của 
các hành;” sau khi thông hiểu, sau khi thấu hiểu pháp: “Do sự diệt tận của các 
hành (đưa đến) sự diệt tận của thức;” sau khi thông hiểu, sau khi thấu hiểu pháp: 
“Do sự diệt tận của thức (đưa đến) sự diệt tận của danh sắc” - “Do sự diệt tận 
của danh sắc (đưa đến) sự diệt tận của sáu xứ” - “Do sự diệt tận của sáu xứ (đưa 
đến) sự điệt tận của xúc” - “Do sự diệt tận của xúc (đưa đến) sự diệt tận của 
thọ” - “Do sự diệt tận của thọ (đưa đến) sự điệt tận của ái” - “Do sự diệt tận của 
ái (đưa đến) sự diệt tận của thủ” - “Do sự diệt tận của thủ (đưa đến) sự diệt tận 
của hữu” - “Do sự diệt tận của hữu (đưa đến) sự diệt tận của sanh” - “Do sự điệt 
tận của sanh (đưa đến) sự diệt tận của lão, tử;” sau khi thông hiểu, sau khi thấu 
hiểu pháp: “Đây là Khổ;” sau khi thông hiểu, sau khi thấu hiểu pháp: “Đây là 
nhân sanh Khổ,” - “Đây là sự diệt tận Khổ,” - “Đây là sự thực hành đưa đến sự 
diệt tận Khổ;” sau khi thông hiểu, sau khi thấu hiểu pháp: “Đây là các lậu 
hoặc;” sau khi thông hiểu, sau khi thấu hiểu pháp: “Đây là nhân sanh các lậu 
hoặc,” - “Đây là sự diệt tận các lậu hoặc,” - “Đây là sự thực hành đưa đến sự 
diệt tận các lậu hoặc;” sau khi thông hiểu, sau khi thấu hiểu pháp: “Các pháp 
này cần được biết rõ;” sau khi thông hiểu, sau khi thấu hiểu pháp: “Các pháp 
này cần được biết toàn diện” - “Các pháp này cần được dứt bỏ” - “Các pháp này 
cần được tu tập” - “Các pháp này cần được chứng ngộ;” sau khi thông hiểu, sau 
khi thấu hiểu pháp là nhân sanh khởi, sự tiêu hoại, sự hứng thú, sự bắt lợi, và sự 
thoát ra đối với sáu xúc xứ; sau khi thông hiểu, sau khi thấu hiểu pháp là nhân 
sanh khởi, sự tiêu hoại, sự hứng thú, sự bắt lợi, và sự thoát ra đối với năm thủ 
uấn; sau khi thông hiểu, sau khi thấu hiểu pháp là nhân sanh khởi, sự tiêu hoại, 
sự hứng thú, sự bất lợi, và sự thoát ra đối với bốn yếu tô chính (đất, nước, lửa, 
gió); sau khi thông hiểu, sau khi thấu hiểu pháp: “Điều gì có bản tánh được sanh 
lên, toàn bộ điều ấy đều có bản tánh hoại diệt;” - “còn TBƯỜI CÓ Sự hiểu biết, sau 
khi thông hiểu pháp nhờ các sự hiểu biết” là như thế. 


Không đi đến chỗ cao chỗ thấp, là người có tuệ bao la: là không từ bậc 
đạo sư (này) đi đến bậc đạo sư (khác), không từ giáo lý (này) đi đến giáo lý 
(khác), không từ tập thể (này) đi đến tập thể (khác), không từ quan điểm (này) 
đi đến quan điểm (khác), không từ lối thực hành (này) đi đến lối thực hành 
(khác), không từ đạo lộ (này) đi đến đạo lộ (khác). Người có tuệ bao la: Người 
có tuệ bao la là người có tuệ vĩ đại, có tuệ rộng lớn, có tuệ vi tiểu, có tuệ tốc 
hành, có tuệ sắc bén, có tuệ thấu suốt; bao là nói đến trái đất, là người được 
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thành tựu với tuệ ấy, (là tuệ) bao quát, trải rộng, sánh băng trái đất; - “không đi 
đến chỗ cao chỗ thấp, là người có tuệ bao la” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Sam khi tự mình thọ trì các phận sự, con người 

đi đến chỗ cao chỗ thấp, bị dính mắc vào tưởng; 

còn người có sự hiểu biết, sau khi thông hiểu pháp nhờ các sự hiểu biết, 
không đi đến chỗ cao chỗ thấp, là người có tuệ bao la. ” 


4-6 


Vị ấy là người diệt đạo binh (ô nhiễm) ở tất cả các pháp, 

ở bất cứ điễu gì đã được thấy, đã được nghe, hoặc đã được cảm giác. 
Vị ấy, người có nhãn quan, đang hành xử một cách mình bạch, 

bởi điểu gì có thể sắp xếp vị ấy ở thể gian này đây? 


Vị ấy là người diệt đạo binh (ô nhiễm) ở tất cả các pháp, ở bất cứ 
điều gì đã được thấy, đã được nghe, hoặc đã được cảm giác: Đạo binh nói 
đến đạo binh của Ma Vương; uế hạnh về thân là đạo binh của Ma Vương, uế 
hạnh về khẩu là đạo binh của Ma Vương, uế hạnh về ý là đạo binh của Ma 
Vương, sự luyến ái là đạo binh của Ma Vương, sân hận là đạo binh của Ma 
Vương, sỉ mê là đạo binh của Ma Vương, giận dữ - thù hẳn -nt- tất cả các pháp 
tạo tác bất thiện là đạo binh của Ma Vương. Bởi vì điều này đã được đức Thế 
Tôn nói đến: 

1. “Các dục là đạo binh thứ nhất của ngươi, thứ nhì nói đến sự không thích 


thu, thứ ba của ngươi là đói và khát, thứ tư gọi là tham ái. 


2. Thứ năm của ngươi là dã dượi và buôn ngủ, thứ sáu gọi là sự khiếp đảm, 
thứ bảy của ngươi là hoài nghĩ, thứ tắm của ngươi là gièm pha, bướng bình. 


3. Lợi lộc, sự nồi tiêng, sự trọng vọng, và danh vọng nào đã đạt được một 
cách sai trái, kẻ nào đề cao bản thân và khi dê những người khác, - 


4. - này Namuci, chúng là đạo binh của ngươi, là quân xung kích của Hắc 
Ám. Kẻ khiếp nhược không chiến thắng nó, và vị đã chiến thắng thì đạt được sự 


, 


an lạc. ` 
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Khi nào tất cả các đạo binh của Ma Vương và tất cả các ô nhiễm có hành 
động đối kháng đã bị đánh bại và đã bị khuất phục, đã bị đỗ vỡ, đã bị tan rã, 
không còn hiện diện nhờ vào bốn Thánh Đạo, vị ấy được gọi là người diệt đạo 
binh; vị ấy là người diệt đạo binh ở điều đã được thấy, người diệt đạo binh ở 
điều đã được nghe, người diệt đạo binh ở điều đã được cảm giác, người diệt đạo 
binh ở điều đã được nhận thức; - “vị ấy là người diệt đạo binh (ô nhiễm) ở tất cả 
các pháp, ở bất cứ điều gì đã được thấy, đã được nghe, hoặc đã được cảm giác” 
là như thế. 


Vị ấy, người có nhãn quan, đang hành xử một cách minh bạch: Vị ấy 
có nhãn quan trong sạch, có nhãn quan thanh tịnh, có nhãn quan hoàn toản trong 
sạch, có nhãn quan tỉnh khiết, có nhãn quan hoàn toàn tỉnh khiết; hoặc là có cái 
nhìn trong sạch, có cái nhìn thanh tịnh, có cái nhìn hoàn toàn trong sạch, có cái 
nhìn tinh khiết, có cái nhìn hoàn toàn tinh khiết. Một cách minh bạch: sự che 
đậy do tham ái, sự che đậy do tà kiến, sự che đậy do ô nhiễm, sự che đậy do uế 
hạnh, các sự che đậy ấy được mở ra, được hủy hoại, được mở rộng, được mở 
toang, được dứt bỏ, được trừ tuyệt, được vắng lặng, được tịch tịnh, không thể 
sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ. Đang hành xử: là đang 
thực hành, đang cư xử, [đang trú ngụ, đang sinh hoạt, đang vận hành, đang bảo 
hộ, đang hộ trì, đang bảo dưỡng; - “vị ấy, người có nhãn quan, đang hành xử 
một cách minh bạch" là như thế. 


Bởi điều gì có thể sắp xếp vị ấy ở thế gian này đây - Sắp đặt: Có hai sự 
sắp đặt: sự sắp đặt do tham ái và sự sắp đặt do tà kiến, -nt- điều này là sự sắp đặt 
do tham ái. -nt- điều này là sự sắp đặt do tà kiến. Đối với vị ấy, sự sắp đặt do 
tham ái đã được dứt bỏ, sự sắp đặt do tà kiến đã được buông bỏ. Do trạng thái 
đã được dứt bỏ đối với sự sắp đặt do tham ái, do trạng thái đã được buông bỏ 
đối với sự sắp đặt do tà kiến, thì có thể sắp đặt bởi luyến ái gì, có thê sắp đặt bởi 
sân hận gì, có thể sắp đặt bởi si mê gì, có thể sắp đặt bởi ngã mạn gì, có thể sắp 
đặt bởi tà kiến gì, có thê sắp đặt bởi phóng đật gì, có thể sắp đặt bởi hoài nghi 
gì, có thể sắp đặt bởi các pháp tiềm ân gì (nghĩ rằng): “(VỊ này là) “kẻ bị luyến 
ái, hoặc là “kẻ bị sân hận,” hoặc là “kẻ bị si mê,° hoặc là “kẻ bị trói buộc,” hoặc 
là “kẻ bị bám víu,” hoặc là “kẻ bị tán loạn,” hoặc là “kẻ không dứt khoát,° hoặc là 
“kẻ cứng cỏi””? (Đối với vị ấy,) các pháp tạo tác ấy là đã được dứt bỏ. Do trạng 
thái đã được dứt bỏ đối với các pháp tạo tác, thì bởi điều gì có thể sắp đặt về 
cảnh giới tái sanh (của vị ấy rằng): “(Vị này sẽ trở thành) “người địa ngục,` hoặc 
là “loài thú,” hoặc là “thân phận ngạ quỷ,` hoặc là “loài người,' hoặc là “Thiên 
nhân,” hoặc là “người hữu sắc,” hoặc là “người vô sắc,” hoặc là “người hữu 
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tưởng,` hoặc là “người vô tưởng,` hoặc là “người phi tưởng phi phi tưởng””? 
Không có nhân, không có duyên, không có lý do, mà bởi điều ấy có thể sắp đặt, 
có thể sắp xếp, có thể đạt đến việc sắp xếp. Ở thế gian: ở thế gian của khổ cảnh, 
ở thế gian của loài người, ở thế gian của chư Thiên, ở thế gian của các uân, ở 
thế gian của các giới, ở thế gian của các xứ; - “bởi điều gì có thể sắp xếp vị ấy ở 
thế gian này đây' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“† ấy là người diệt đạo binh (0 nhiễm) ở tắt cả các pháp, 

ở bắt cứ điễu gì đã được thấy, đã được nghe, hoặc đã được cảm giác. 
Vị ấy, người có nhãn quan, đang hành xử một cách mình bạch, 

bởi điểu gì có thể sắp xếp vị ấy ở thế gian này đây?” 


4-7 


Các vị ấy không sắp đặt, không chú trọng, 

không nói vỀ 'sự trong sạch lột cùng. ` 

Sau khi thảo gỡ sự trói buộc vào chấp thủ đã bị buộc trỏi, 
các vị không tạo lập sự mong mỏi ở bắt cứ đâu ở thể gian. 


Không sắp đặt, không chú trọng - sắp đặt: Có hai sự sắp đặt: sự sắp 
đặt do tham ái và sự sắp đặt do tà kiến, -nt- điều này là sự sắp đặt do tham ái. - 
nt- điều này là sự sắp đặt do tà kiến. Đối với các vị ấy, sự sắp đặt do tham ái đã 
được dứt bỏ, sự sắp đặt do tà kiến đã được buông bỏ. Do trạng thái đã được dứt 
bỏ đối với sự sắp đặt do tham ái, do trạng thái đã được buông bỏ đối với sự sắp 
đặt do tà kiến, các vị không sắp đặt, không làm sanh ra, không làm sanh khởi, 
không làm hạ sanh, không làm phát sanh ra sự sắp đặt do tham ái hoặc sự sắp 
đặt do tà kiến; - 'không sắp đặt' là như thế. Không chú trọng - Chú trọng: Có 
hai sự chú trọng: chú trọng do tham ái và chú trọng do tà kiến, -nt- điều này là 
chú trọng do tham ái. -nt- điều này là chú trọng do tà kiến. Đối với các vị ấy, sự 
chú trọng đó tham ái đã được dứt bỏ, sự chú trọng do tà kiến đã được buông bỏ. 
Do trạng thái đã được đứt bỏ đối với sự chú trọng do tham ái, do trạng thái đã 
được buông bỏ đối với sự chú trọng do tà kiến, các vị sống, chú trọng không 
phải là tham ái hoặc không phải là tà kiến; không có tham ái là ngọn cờ, không 
có tham ái là biểu hiện, không có tham ái là chủ đạo, không có tà kiến là ngọn 
cờ, không có tà kiến là biểu hiện, không có tà kiến là chủ đạo, các vị sống, được 
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vây quanh không bởi tham ái hoặc không bởi tà kiến; - “không sắp đặt, không 
chú trọng” là như thế. 


Các vị Ấy không nói về “sự trong sạch tột cùng°: Các vị không nói, 
không thuyết, không phát ngôn, không giảng giải, không diễn tả về sự trong 
sạch tột cùng, về sự trong sạch do luân hồi, về quan điểm không hành động, về 
học thuyết thường còn; - “các vị ấy không nói về “sự trong sạch tột cùng” là 
như thê. 


Sau khi tháo gỡ sự trói buộc vào chấp thủ đã bị buộc trói - Sự trói 
buộc: Có bốn sự trói buộc: tham đắm là sự trói buộc về thân, sân hận là sự trói 
buộc về thân, sự bám víu vào giới và phận sự là sự trói buộc về thân, sự chấp 
chặt “chỉ điều này là Chân lý? là sự trói buộc về thân. Sự luyến ái, tham đắm vào 
quan điểm của bản thân là sự trói buộc về thân. Sự tức tối, sự không bằng lòng, 
sự sân hận đối với các học thuyết của những người khác là sự trói buộc về thân. 
Sự bám víu vào giới và phận sự rằng: “Họ bám víu vào giới, hoặc phận sự, hoặc 
giới và phận sự của bản thân” là sự trói buộc về thân. Quan điểm của bản thân 
có sự chấp chặt “chỉ điều này là Chân lý” là sự trói buộc về thân. Vì lý do gì 
được gọi là sự trói buộc vào chấp thủ? Bởi vì các sự trói buộc Ấy, họ năm giữ, 
họ chấp thủ, họ nắm lấy, họ bám víu, họ chấp chặt về sắc; họ năm giữ, họ chấp 
thủ, họ nắm lấy, họ bám víu, họ chấp chặt về thọ, tưởng, các hành, thức, cảnh 
giới tái sanh, sự tái sinh, sự nối liền tái sanh, sự hiện hữu, sự luân hồi và sự luân 
chuyền. Vì lý do ấy được gọi là sự trói buộc vào chấp thủ. Sau khi tháo gỡ: sau 
khi cởi bỏ hoặc sau khi tháo gỡ các sự trói buộc; hoặc là sau khi tháo rời hay 
sau khi tháo gỡ các sự trói buộc, các vật bị buộc trói, các vật bị buộc ràng, các 
vật bị cột chặt, các vật bị cột kỹ, các vật bị cột chăng chịt, các vật bị máng vảo, 
các vật bị vướng vào, các vật bị giữ lại, các sự trói chặt. Giống như những 
người thực hiện sự tháo gỡ, phá vỡ cái kiệu khiêng, hoặc cỗ xe, hoặc xe tải, 
hoặc cỗ xe kéo liền lặn, tương tự như vậy, sau khi cởi bỏ hoặc sau khi tháo gỡ 
các sự trói buộc; hoặc là sau khi tháo rời, hay sau khi tháo gỡ các sự trói buộc, 
các vật bị buộc trói, các vật bị buộc ràng, các vật bị cột chặt, các vật bị cột kỹ, 
các vật bị cột chăng chịt, các vật bị máng vào, các vật bị vướng vào, các vật bị 
giữ lại, các sự trói chặt. 


Các vị không tạo lập sự mong mỏi ở bắt cứ đâu ở thế gian - Sự mong 
mỏi: nói đến tham ái, tức là sự luyến ái, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, 
tham, cội nguồn của bất thiện. Không tạo lập sự mong mỏi: không tạo lập, 
không làm sanh ra, không làm sanh khởi, không làm hạ sanh, không làm phát 
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sanh niêm mong mỏi. Ơ bât cứ đâu: ở bât cứ đâu, vê bât cứ điêu gì, ở bât cứ 
chỗ nào, thuộc nội phần, hoặc ngoại phân, hoặc thuộc nội phân và ngoại phần, ở 
thế gian: ở thế gian của khổ cảnh, -nt- ở thế gian của các xứ; - “các vị không tạo 
lập sự mong mỏi ở bắt cứ đâu ở thế gian là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Các vị ấy không sắp đặt, không chú trọng, 

không nói VỀ “sự trong sạch tột cùng. ` 

Sau khi thảo gỡ sự trói buộc vào chấp thủ đã bị cột trói, 

các vị không tạo lập sự mong mỏi ở bắt cứ đâu ở thể gian.” 


4-8 


VỊ Bà-la-môn, có sự vượt quả ranh giới, Đối với vị ấy không có 
điểu gì được năm bắt, sau khi đã biết và sau khi đã thấy, 

không có sự luyễn ái với ái dục, không bị luyễn ải ở pháp ly ái dục; 
đối với vị ấy, không có điều đã được năm bắt là tôi thắng ở nơi đây. 


Vị Bà-la-môn, có sự vượt quá ranh giới, đối với vị Ấy không có điều gì 
được nắm bắt, sau khi đã biết và sau khi đã thấy - Ranh giới: Có bốn ranh 
giới: sự nhận thức sai trái về thân, sự hoài nghĩ, sự bám víu vào giới và phận sự, 
tà kiến tiềm ấn, hoài nghi tiềm ấn, và các phiền não cộng trú với mỗi pháp ấy; 
đây là ranh giới thứ nhất. Sự ràng buộc của ái dục (luyến ái về dục) và sự ràng 
buộc của bất bình có tính chất thô thiền, ái dục tiềm ân và bất bình tiềm ân có 
tính chất thô thiển, và các phiền não cộng trú với mỗi pháp ấy; đấy là ranh giới 
thứ nhì. Sự ràng buộc của ái dục và sự ràng buộc của bất bình có tính chất vi tế, 
ái dục tiềm ấn và bất bình tiềm ân có tính chất vi tế, và các phiền não cộng trú 
với mỗi pháp ấy; đây là ranh giới thứ ba. Ái sắc, ái vô sắc, ngã mạn, phóng đật, 
vô minh, ngã mạn tiềm ẩn, hữu ái tiềm ân, vô minh tiềm ân, các phiền não cộng 
trú với mỗi pháp ấy; đây là ranh giới thứ tư. Và khi nào bốn ranh giới này đã 
được vượt quá, đã được vượt qua hắn, đã được vượt qua khỏi nhờ vào bốn 
Thánh Đạo, vị ấy được gọi là có sự vượt qua ranh giới. 


VỊ Bà-la-môn: Bà-la-môn do trạng thái đã loại trừ bảy pháp: sự nhận 
thức sai trái về thân được loại trừ, sự hoài nghi được loại trừ, sự bám víu vào 
giới và phận sự được loại trừ, -nt- Không nương nhờ, tự tại, vị ây được gọi là 
Bà-la-môn. Đối với vị Ấy: Đối với vị A-la-hán có lậu hoặc đã cạn kiệt. Sau khi 
đã biết: Sau khi đã biết băng trí biết tâm người khác hoặc sau khi đã biết bằng 
trí nhớ về các kiếp sống trước. Sau khi đã thấy: sau khi đã thấy bằng nhục 


95 


nhãn hoặc sau khi đã thấy bằng Thiên nhãn. Vị Bà-la-môn, có sự vượt qua 
ranh giới, đối với vị ấy không có Điều gì được nắm bắt, sau khi đã biết và 
sau khi đã thấy: Đối với VỊ Ấy, điều đã được nắm lấy, đã được bám víu, đã 
được chấp chặt, đã được hướng đến (rằng): “Cái này là tối thắng, cao cả, nhất 
hạng, thù thăng, dẫn đầu, tối thượng, cao quý” là không có, không hiện hữu, 
không tìm thấy, không tồn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng 
lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa 
trí tuệ; - “vị Bà-la-môn, có sự vượt quá ranh giới, đối với vị ấy không có điều gì 
được năm bắt, sau khi đã biết và sau khi đã thấy' là như thế. 


Không có sự luyến ái với ái dục, không bị luyến ái ở pháp ly ái dục - 
Bị luyến ái ở ái dục nói đến những người nào bị luyến ái, bị thèm khát, bị buộc 
trói, bị mê mắn, bị gần gũi, bị máng vào, bị vướng vào, bị giữ lại ở năm loại 
dục. Bị luyến ái ở pháp ly ái dục nói đến những người nào bị luyến ái, bị thèm 
khát, bị buộc trói, bị mê mẫn, bị gần gũi, bị máng vào, bị vướng vào, bị giữ lại ở 
các sự thể nhập vào sắc giới và vô sắc giới. Không có sự luyến ái với ái dục, 
không bị luyến ái ở pháp ly ái dục: Khi nào sự luyến ái ở dục giới, sự luyến ái 
ở sắc giới, và sự luyến ái ở vô sắc giới được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như 
cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn điều 
kiện sanh khởi trong tương lai, cho đến như thế thì “không có sự luyến ái với ái 
dục, không bị luyến ái ở pháp ly ái dục.) 


Đối với vị ấy, không có điều đã được nắm bắt là tối thắng ở nơi đây - 
Đối với vị ấy: Đối với vị A-la-hán có lậu hoặc đã cạn kiệt. Đối với vị ấy, điều 
đã được năm lấy, đã được bám víu, đã được chấp chặt, đã được bám chặt, đã 
được hướng đến (rằng): “Cái này là tối thắng, cao cả, nhất hạng, thù thăng, dẫn 
đầu, tối thượng, cao quý” là không có, không hiện hữu, không tìm thấy, không 
tồn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, 
không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; - “đối với vị Ấy, 
không có điều đã được nắm bắt là tối thắng ở nơi đây' là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Vị Bà-la-môn, có sự vượt qua ranh giới, đổi với vị ấy không có 

điêu gì được nắm bắt, sau khi đã biết và sau khi đã thấy, 

không có sự luyễn ái với ái dục, không bị luyễn ái ở pháp ly ái dục; 

đối với vị ấy, không có điểu đã được năm bắt là tôi thắng ở nơi đây.” 


Diễn Giải Kinh Nhóm Tám về Trong Sạch - phần thứ tư. 


-=ooOoo-- 
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5. DIỄN GIẢI KINH NHÓM TÁM VẺ TỎI 
THÁNG 


Giờ phần Diễn Giải Kinh Nhóm Tám về Tối Thắng được nói đến: 
5-1 


Trong khi sống theo các tà kiến, (nghĩ rằng): '(Điều này) là tối thắng, ° 
con người làm nồi trội điều ấy ở thể gian, 

rồi đã nói tắt cả những điều khác là thấp hèn' so với điểu ấy, 

vì thế không vượt qua khỏi các sự tranh cãi. 


Trong khi sống theo các tà kiến (nghĩ rằng): “(Điều này) là tôi thắng”: 
Có một số Sa-môn và Bà-la-môn là những người theo tà kiến. Các vị ấy chấp 
nhận, tiếp thu, nắm lấy, bám víu, chấp chặt rằng: “Điều này là tối thăng, cao cả, 
nhất hạng, thù thắng, dẫn đầu, tối thượng, cao quý” rồi trú, cư trú, lưu trú theo tà 
kiến của riêng mình. Giống như những người tại gia trú trong các ngôi nhà, 
những người có tội lỗi trú trong các tội lỗi, những người có ô nhiễm trú trong 
các ô nhiễm, tương tự y như thế, có một số Sa-môn và Bả-la-môn là những 
người theo tà kiến. Các vị ấy chấp nhận, tiếp thu, năm lấy, bám víu, chấp chặt 
rằng: “Điều này là tối thắng, cao cả, nhất hạng, thù thăng, dẫn đầu, tối thượng, 
cao quý” rồi trú, cư trú, lưu trú theo tà kiến của riêng mình; - trong khi sống 
theo các tà kiến (nghĩ rằng): “(Điều này) là tối thắng,” là như thế. 


Con người làm nỗi trội điều ấy ở thế gian - Điều ấy: là điều nào đó. 
Làm nỗi trội: là làm cho nỗi trội, làm thành tối thăng, cao cả, nhất hạng, thù 
thăng, dẫn đầu, tối thượng, cao quý. Làm cho nổi trội, làm thành tối thắng, cao 
cả, nhất hạng, thù thắng, dẫn đầu, tối thượng, cao quý rằng: “Bậc đạo sự này là 
đẳng toàn tri.” Làm cho nỗi trội, làm thành tối thắng, cao cả, nhất hạng, thù 
thắng, dẫn đầu, tối thượng, cao quý, làm sanh khởi, làm phát sanh ra rằng: 
“Giáo pháp này khéo được thuyết giảng, tập thể này đã thực hành tốt đẹp, quan 
điểm này là tốt lành, lối thực hành này đã khéo được quy định, đạo lộ này dẫn 
dắt ra khỏi.” Con người: là chúng sanh, đàn ông, -nt- nhân loại, ở thế gian: ở 
thế gian của khổ cảnh, -nt- ở thế gian của các xứ; - “con người làm nôi trội điều 
ấy ở thế gian' là như thế. 
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Rồi đã nói tất cả những điều khác là “thấp hèn' so với điều ấy - Quăng bỏ, 
ném bỏ, vất bỏ tất cả các học thuyết khác ngoại trừ bậc đạo sự, giáo lý, tập thể, 
quan điểm, lỗi thực hành, đạo lộ của bản thân, rồi đã nói như vẫy: “VỊ đạo sự ây 
không là đẳng toàn tri, pháp không khéo được thuyết giảng, tập thể đã thực 
hành không tốt đẹp, quan điểm không tốt lành, lỗi thực hành không khéo được 
quy định, đạo lộ không dẫn dắt ra khỏi; ở nơi ấy không có sự trong sạch, hay sự 
thanh tịnh, hay sự hoàn toàn trong sạch, hay sự thoát khỏi, hay sự giải thoát, hay 
sự hoản toàn thoát khỏi; ở đây không có những người được trong sạch, hay 
được thanh tịnh, hay được hoàn toàn trong sạch, hay được thoát khỏi, hay được 
giải thoát, hay được hoàn toàn thoát khỏi; họ thấp hèn, hèn kém, thấp kém, thấp 
thỏi, tồi tệ, nhỏ nhoI,” họ thuyết như vậy, phát ngôn như vậy, giảng giải như 
vậy, diễn tả như vậy; - “rồi đã nói tất cả những điều khác là “thấp hèn' so với 
điều ấy” là như thế. 


Vì thế không vượt qua khỏi các sự tranh cãi - Vì thế: là do điều ấy, bởi 
lý do ấy, bởi nhân ấy, bởi duyên ấy, bởi căn nguyên ấy. Các sự tranh cãi: các 
sự cãi cọ về quan điểm, các sự cãi lộn về quan điểm, các sự cãi vã về quan 
điểm, các sự tranh cãi về quan điểm, các sự gây gồ về quan điểm. Không vượt 
qua khỏi: trong khi không vượt quá, không vượt qua hắn, không vượt qua khỏi; 
- “vì thế không vượt qua khỏi các sự tranh cãi” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Trong khi sông theo các tà kiên, (nghĩ răng): '(Điểu này) là tôi thăng, ` 
con người làm nồi trội Điễu áy ở thê gian, 
rồi đã nói tắt cả những điểu khác là 'tháp hèn ` so với điều ấy, 


, 


vì thế không vượt qua khỏi các sự tranh cãi. ` 


5-2 


(Người ấy) nhìn thấy điều nào có lợi ích cho bản thân ở điều đã được 
thấy, ở điều đã được nghe, ở giới và phận sự, hoặc ở điều đã được cảm giác, 
sau khi năm bắt chính cái ấy ở điễu ấy, người ấy nhìn thấy mọi điễu khác đêu là 
hèn kém. 


(Người ấy) nhìn thấy điều nào có lợi ích cho bản thân ở điều đã được 
thấy, ở điều đã được nghe, ở giới và phận sự, hoặc ở điều đã được cảm giác 
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- Điều nào ... cho bản thân: điều nào ... liên quan đến bản thân. Bản thân: nói 
đến việc đi theo tà kiến (của bản thân). Do quan điểm của bản thân, (người ấy) 
nhìn thấy hai sự lợi ích: lợi ích ở đời hiện tại và lợi ích ở đời vị lai. 


Lợi ích ở đời hiện tại đo quan điểm là lợi ích nào? Vị thầy có quan điểm 
nào thì các đệ tử có cùng quan điểm ấy. Các đệ tử trọng vọng, cung kính, sùng 
bái, cúng đường vị thầy có quan điểm ấy. Và do điều đó, (vị thầy) nhận được y 
phục, vật thực, chỗ trú ngụ, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh. Điều này là lợi 
ích ở đời hiện tại đo quan điểm. 


Lợi ích ở đời vị lai do quan điểm là lợi ích nào? Là người có sự mong đợi 
kết quả ở vị lai rằng: “Quan điểm này đủ đề đưa đến bản thể loài rồng, hoặc đưa 
đến bản thể nhân điều, hoặc đưa đến bản thể Dạ-xoa, hoặc đưa đến bản thể A- 
tu-la, hoặc đưa đến bản thể Càn-thát-bà, hoặc đưa đến bản thể Đại Thiên 
Vương, hoặc đưa đến bản thể Thiên chủ, hoặc đưa đến bản thê Phạm Thiên, 
hoặc đưa đến bản thể Thiên nhân. Quan điểm này đủ đề đưa đến sự trong sạch, 
đưa đến sự thanh tịnh, đưa đến sự hoàn toàn trong sạch, đưa đến sự thoát khỏi, 
đưa đến sự giải thoát, đưa đến sự hoàn toàn thoát khỏi. Do quan điểm này, họ 
trở nên trong sạch, họ trở nên thanh tịnh, họ trở nên hoàn toàn trong sạch, họ 
được thoát khỏi, họ được giải thoát, họ được hoàn toàn thoát khỏi. Do quan 
điểm này, ta sẽ trở nên trong sạch, ta sẽ trở nên thanh tịnh, ta sẽ trở nên hoàn 
toàn trong sạch, ta sẽ được thoát khỏi, ta sẽ được giải thoát, ta sẽ được hoàn 
toàn thoát khỏi.” Điều này là lợi ích ở đời vị lai đo quan điểm. Do quan điểm 
của bản thân, (người ấy) nhìn thấy hai sự lợi ích này. 


Cũng nhờ vào sự trong sạch do điều đã được thấy, (người ấy) nhìn thấy 
hai sự lợi ích - Cũng nhờ vào sự trong sạch do điều đã được nghe, (người ấy) 
nhìn thấy hai sự lợi ích - Cũng nhờ vào sự trong sạch do giới, (người ấy) nhìn 
thấy hai sự lợi ích -Cũng nhờ vào sự trong sạch do phận sự, (người ấy) nhìn 
thấy hai sự lợi ích - Cũng nhờ vào sự trong sạch do điều đã được cảm giác, 
(người ấy) nhìn thấy hai sự lợi ích: lợi ích ở đời hiện tại và lợi ích ở đời vị la1. 


Lợi ích ở đời hiện tại nhờ vào sự trong sạch do điều đã được cảm giác là 
lợi ích nào? Vị thầy có quan điểm nào thì các đệ tử có cùng quan điểm ấy. -nt- 
Điều này là lợi ích ở đời hiện tại nhờ vào sự trong sạch do điều đã được cảm 
giác. 


Lợi ích ở đời vị lai nhờ vào sự trong sạch do điêu đã được cảm giác là lợi 
ích nào? (Là người có sự mong đợi kêt quả ở vị lai răng); “Quan điêm này đủ đê 
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đưa đến bản thê loài rồng, -nt-” Điều này là lợi ích ở đời vị lai nhờ vào sự trong 
sạch do điều đã được cảm giác. Cũng nhờ vào sự trong sạch do điều đã được 
cảm giác, (người ấy) nhìn thấy, nhận thấy, quan sát, suy xét, khảo sát hai sự lợi 
ích này; - “(Người ấy) nhìn thấy điều nào có lợi ích cho bản thân ở điều đã được 
thấy, ở điều đã được nghe, ở giới và phận sự, hoặc ở điều đã được cảm giác" là 
như thê. 


Người ấy, sau khi nắm bắt chính cái ấy ở điều ấy - Chính cái ấy: là 
việc đi đến tà kiến ấy. Ở điều ấy: là ở quan điểm của mình, ở sự chấp nhận của 
mình, ở sự ưa thích của mình, ở quan niệm của mình. Sau khỉ nắm bắt: Sau khi 
chấp nhận, sau khi tiếp thu, sau khi nắm lấy, sau khi bám víu, sau khi chấp chặt 
rằng: “Điều này là tối thắng, cao cả, nhất hạng, thù thăng, dẫn đầu, tối thượng, 
cao quý;” - “người ấy, sau khi năm bắt chính cái ấy ở điều ấy' là như thế. Nhìn 
thấy mọi điều khác đều là hèn kém: là nhìn xem, nhìn thấy, nhận thấy, quan sát, 
suy xét, khảo sát bậc đạo sự, giáo lý, tập thể, quan điểm, lối thực hành, đạo lộ 
khác đều là thấp hèn, hèn kém, thấp kém, thấp thỏi, tồi tệ, nhỏ nhoi; - “nhìn thấy 
mọi điều khác đều là hèn kém' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“(Người ấy) nhìn thấy điểu nào có lợi ích cho bản thân ở Điêu đã được 
thấy, ở điều đã được nghe, ở giới và phận sự, hoặc ở điểu đã được cảm giác, 
sau khi năm bắt chính cái ấy ở điểu ấy, người ấy nhìn thấy mọi điễu khác đêu là 
hèn kém. ” 


5-3 


Hơn nữa, các bậc thiện xảo gọi điễu ấy là sự trói buộc, người nương tựa 
vào điều ấy nhìn thấy điễu khác là thấp hèn. Chính vì thể, vị t khưu không nên 
Hương tựa vào điều đã được thấy, đã được nghe, đã được cảm giác, hoặc vào 
giới và phận sự. 


Hơn nữa, các bậc thiện xảo gọi điều ấy là sự trói buộc - Các bậc thiện 
xảo: Các bậc thiện xảo về uẫn, thiện xảo về giới, thiện xảo về xứ, thiện xảo về 
tuy thuận sanh khởi, thiện xảo về việc thiết lập niệm, thiện xảo về chánh cần, 
thiện xảo về nền tảng của thần thông, thiện xảo về quyền, thiện xảo về lực, thiện 
xảo về yếu tố đưa đến giác ngộ, thiện xảo về Đạo, thiện xảo về Quả, thiện xảo 
về Niết Bàn, các bậc thiện xảo ây nói như vây: “Điều này là sự trói buộc, điều 
này là sự vướng mắc, điều này là sự cột trói, điều này là sự vướng bận,” các vị 


103 


nói như vậy, thuyết như vậy, phát ngôn như vậy, giảng giải như vậy, diễn tả như 
vậy; - “hơn nữa, các bậc thiện xảo gọi điều ấy là sự trói buộc” là như thế. 


Người nương tựa vào điều ấy nhìn thấy điều khác là thấp hèn - 
Nương tựa vào điều Ấy: là nương tựa, nương tựa vào, bám vảo, đến gần, bám 
chặt, hướng đến bậc đạo sự, giáo lý, tập thể, quan điểm, lối thực hành, đạo lộ 
ấy. Nhìn thấy điều khác là thấp hèn: là nhìn xem, nhìn thấy, nhận thấy, quan 
sát, suy xét, nhận xét, khảo sát bậc đạo sự, giáo lý, tập thể, quan điểm, lối thực 
hành, đạo lộ khác là thấp hèn, hèn kém, thấp kém, thấp thỏi, tồi tệ, nhỏ nhoi; - 
“người nương tựa vào điều ấy nhìn thấy điều khác là thấp hèn' là như thế. 


Chính vì thế, vị tỳ khưu không nên nương tựa vào điều đã được thấy, 
đã được nghe, đã được cảm giác, hoặc vào giới và phận sự - Vì thế: là do 
điều ấy, bởi lý do ấy, bởi nhân ấy, bởi duyên ấy, bởi căn nguyên ấy, không nên 
nương tựa, không nên năm lấy, không nên bám víu, không nên chấp chặt vào 
điều đã được thấy hoặc sự trong sạch do điều đã được thấy, vào điều đã được 
nghe hoặc sự trong sạch do điều đã được nghe, vào điều đã được cảm giác hoặc 
sự trong sạch do điều đã được cảm giác, vào giới hoặc sự trong sạch do giới, 
vào phận sự hoặc sự trong sạch do phận sự - “chính vì thế, vị tỳ khưu không nên 
nương tựa vào điều đã được thấy, vào điều đã được nghe, vào điều đã được cảm 
giác, hoặc vào giới và phận sự' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Hơn nữa, các bậc thiện xảo gọi điều ấy là sự trói buộc, người nương tựa 
vào điều ấy nhìn thấy điễu khác là thấp hèn. Chính vì thế, vị t khưu không nên 
Hương tựa vào điều đã được thấy, vào điễu đã được nghe, vào điều đã được 
cảm giác, hoặc vào giới và phận sự. ” 


5-4 


Cũng không nên hình thành quan điểm (nào nữa) ở thế gian 
dựa vào trí (chứng đắc) hoặc dựa vào giới và phận sự. 
Không nên tự nhủ bản thân là 'ngang bằng, ` 

không nên nghĩ mình là thấp hèn hoặc là có sự đặc biệt. 


Cũng không nên hình thành quan điểm (nào nữa) ở thế gian dựa vào 
trí (chứng đắc) hoặc dựa vào giới và phận sự: Không nên hình thành, không 
nên làm sanh ra, không nên làm sanh khởi, không nên làm hạ sanh, không nên 
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làm phát sanh ra quan điểm (nào nữa) dựa vào trí của tám sự chứng đạt (về 
thiền), hoặc dựa vào trí của năm thắng trí, hoặc dựa vào trí sai quấy, hoặc dựa 
vào giới, hoặc dựa vào phận sự, hoặc dựa vảo giới và phận sự. Ở thế gian: ở thế 
gian của khổ cảnh, -nt- ở thế gian của các xứ; - “cũng không nên hình thành 
quan điểm (nào nữa) ở thế gian dựa vào trí (chứng đắc) hoặc dựa vào giới và 
phận sự' là như thế. 


Không nên tự nhủ bản thân là “ngang bằng' - Không nên tự nhủ bản 
thân răng: “Ta là ngang bằng” dựa vào sự xuất thân, dựa vào dòng dõi, dựa vào 
con nhà gia thế, dựa vào vẻ đẹp của làn da, dựa vào tải sản, dựa vào học vấn, 
dựa vào công việc, dựa vào tài nghệ, dựa vào kiến thức, dựa vào sự học hỏi, dựa 
vào tài biện giải, hoặc dựa vào sự việc này khác; - không nên tự nhủ bản thân là 
“ngang bằng' là như thế. 


Không nên nghĩ mình là thấp hèn hoặc là có sự đặc biệt - Không nên 
tự nhủ bản thân rằng: “Ta là thua kém” dựa vào sự xuất thân, dựa vào dòng dõi, 
-nf-hoặc dựa vào sự việc này khác. Không nên tự nhủ bản thân rằng: “Ta là tốt 
hơn” dựa vào sự xuất thân, dựa vào dòng dõi, -nt- hoặc dựa vào sự việc này 
khác; - “không nên nghĩ mình là thấp hèn hoặc là có sự đặc biệt là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Cũng không nên hình thành quan điểm (nào nữa) ở thể gian 
dựa vào trí (chứng đắc) hoặc dựa vào giới và phận sự. 
Không nên tự nhủ bản thân là 'ngang bằng, ` 

không nên nghĩ mình là thấp hèn hoặc là có sự đặc biệt.” 


5-5 


Sau khi dứt bỏ điều đã điều nắm giữ, không còn chấp thủ, 

vị ấy không tạo lập sự nương tựa dâu là ở trí. 

Quả vậy, giữa những người đã bị phân ly, vị ấy không theo phe nhóm, 
vị ấy không quay trở lại bất cứ tà kiến nào nữa. 


Sau khi dứt bỏ điều đã điều nắm giữ, không còn chấp thủ - Sau khi 
dứt bỏ điều đã điều nắm giữ: sau khi dứt bỏ tà kiến đã điều năm giữ. Sau khi 
dứt bỏ điều đã điều năm giữ là sau khi dứt bỏ sự nắm lấy đã điều nắm giữ. Sau 
khi đứt bỏ điều đã điều nắm giữ là sau khi dứt bỏ, sau khi dứt trừ, sau khi xua 
đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi làm cho không còn hiện hữu điều đã bị nắm 
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lấy, đã bị bám víu, đã bị chấp chặt, đã bị bám chặt, đã bị hướng đến do tác động 
của tham ái, do tác động của tà kiến; - “sau khi dứt bỏ điều đã điều năm giữ” là 
như thế. Không còn chấp thủ: trong khi không còn chấp thủ, không còn năm 
lấy, không còn bám víu, không còn chấp chặt vào bốn điều chấp thủ; - “sau khi 
dứt bỏ điều đã điều năm giữ, không còn chấp thủ' là như thế. 


Vị ấy không tạo lập sự nương tựa dầu là ở trí: là không tạo lập, không 
làm sanh ra, không làm sanh khởi, không làm hạ sanh, không làm phát sanh ra 
sự nương tựa vào tham ái hoặc sự nương tựa vào tà kiến dựa vào trí của tám sự 
chứng đạt (về thiền), hoặc dựa vào trí của năm thắng trí, hoặc dựa vào trÍ sai 
quấy; - “vị ấy không tạo lập sự nương tựa đầu là ở trí” là như thế. 


Quả vậy, giữa những người đã bị phân ly, vị ấy không theo phe 
nhóm: Quả vậy, giữa những người đã bị phân ly, đã bị chia rẽ, đã bị phân thành 
hai, đã bị sanh làm hai, có quan điểm khác biệt, có sự chấp nhận khác biệt, có 
sự ưa thích khác biệt, có quan niệm khác biệt, đã nương tựa vào những quan 
điểm khác biệt, giữa những người đi đến sự thiên vị vì mong muốn, đi đến sự 
thiên vị vì sân hận, đi đến sự thiên vị vì si mê, đi đến sự thiên vị vì sợ hãi, vị ấy 
không đi đến sự thiên vị vì mong muốn, không đi đến sự thiên vị vì sân hận, 
không đi đến sự thiên vị vì si mê, không đi đến sự thiên vị vì sợ hãi, không đi 
đến do tác động của luyến ái, không đi đến do tác động của sân hận, không đi 
đến do tác động của si mê, không đi đến do tác động của ngã mạn, không đi đến 
do tác động của tà kiến, không đi đến do tác động của phóng dật, không đi đến 
do tác động của hoài nghi, không đi đến do tác động của pháp tiềm ấn, không bị 
đưa đi, không bị dẫn đi, không bị lôi đi, không bị mang đi bởi các pháp có tính 
chất phe nhóm; - “quả vậy, giữa những người đã bị phân ly, vị ấy không theo 
phe nhóm' là như thế. 


Vị ấy không quay trở lại bất cứ tà kiến nào nữa: Đối với vị ấy, 62 tà 
kiến là đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, 
không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ. VỊ ây không 
quay trở lại, không quay về lại bất cứ tà kiến nào nữa; - “vị ấy không quay trở 
lại bất cứ tà kiến nào nữa' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Sau khi dứt bỏ điều đã điều nắm giữ, không còn chấp thủ, 
vị ấy không tạo lập sự nương tựa dâu là ở trí. 
Quả vậy, giữa những người đã bị phân ly, vị ấy không theo phe nhóm, 
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vị ấy không quay trở lại bất cứ tà kiến nào nữa.” 
5-6 


Đối với vị nào, ở đây, không có nguyện vọng về cả hai thái cực, 

về hữu và phi hữu, về đời này hay đời khác, 

đối với vị ấy, không có bắt cứ các sự chấp chặt nào 

sau khi suy xét về điều đã được nắm bắt trong số các pháp (tà kiến). 


` 2 


Đối với vị nào, ở đây, không có nguyện vọng về cả hai thái cực, về 
hữu và phi hữu, về đời này hay đời khác - Đối với vị nào: đối với vị A-la-hán 
có lậu hoặc đã được cạn kiệt. Thái cực: Xúc là một thái cực, nhân sanh ra xúc 
là thái cực thứ hai. Quá khứ là một thái cực, vị lai là thái cực thứ hai. Cảm thọ 
lạc là một thái cực, cảm thọ khổ là thái cực thứ hai. Danh là một thái cực, sắc là 
thái cực thứ hai. Sáu nội xứ là một thái cực, sáu ngoại xứ là thái cực thứ hai. Sự 
chấp thân này là một thái cực, nhân sanh ra sự chấp thân này là thái cực thứ hai. 
Nguyện vọng: nói đến tham ái, tức là sự luyến ái, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham 
đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. 


Về hữu và phi hữu: về dục giới-sắc giới-vô sắc giới, về sự hiện hữu của 
nghiệp, về sự hiện hữu lần nữa; về sự hiện hữu của nghiệp là dục giới, vỀ sự 
hiện hữu lần nữa dục giới, về sự hiện hữu của nghiệp là sắc giới, về sự hiện hữu 
lần nữa là sắc giới, về sự hiện hữu của nghiệp là vô sắc gIỚI, về sự hiện hữu lần 
nữa là vô sắc giới; về sự hiện hữu được lặp đi lặp lại, về cảnh giới tái sanh được 
lặp đi lặp lại, về sự tiếp nối tái sanh được lặp đi lặp lại, về sự sanh ra của bản 
ngã được lặp đi lặp lại. Đời này: là bản ngã của bản thân. Đời khác: là bản ngã 
của người khác. Đời này: là sắc-thọ-tưởng-hành-thức của bản thân, đời khác: là 
sắc-thọ-tưởng-hành-thức của người khác. Đời này: là sáu nội xứ, đời khác: là 
sáu ngoại xứ. Đời này: là thế giới loài người, đời khác: là thế giới chư Thiên. 
Đời này: là dục giới, đời khác: là sắc giới, vô sắc giới. Đời này: là dục giới, sắc 
giới, đời khác: là vô sắc giới. 


Đối với vị nào, ở đây, không có nguyện vọng về cả hai thái cực, về 
hữu và phi hữu, về đời này hay đời khác: đối với vị nào, nguyện vọng, tham 
ái về cả hai thái cực, về hữu và phi hữu, về đời này và đời khác là không có, 
không hiện hữu, không tìm thấy, không tôn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ 
tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được 
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thiêu đôt bởi ngọn lửa trí tuệ; -“đôi với vị nào, ở đây, không có nguyện vọng về 
cả hai thái cực, về hữu và phi hữu, về đời này hay đời khác? là như thế. 


Đối với vị ấy, không có bất cứ các sự chấp chặt nào - Các sự chấp 
chặt: Có hai sự chấp chặt: sự chấp chặt do tham ái và sự chấp chặt do tà kiến. - 
nt- điều này là sự chấp chặt do tham ái. -nt- điều này là sự chấp chặt do tà kiến. 
Đối với vị ấy: đối với vị A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt. Đối với vị Ấy, 
không có bất cứ các sự chấp chặt nào: Đối với vị ấy, bất cứ các sự chấp chặt 
nào là không có, không hiện hữu, không tìm thấy, không tôn tại, đã được dứt bỏ, 
đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi 
nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; - “đối với VỊ Ấy, không có bất cứ các 
sự chấp chặt nào' là như thế. 


Sau khi suy xét về điều đã được nắm bắt trong số các pháp - Trong số 
các pháp: là trong số 62 tà kiến. Sau khi suy xét: sau khi đã suy xét, sau khi đã 
suy gẫm, sau khi đã suy nghiệm, sau khi đã cân nhắc, sau khi đã xác định, sau 
khi đã minh định, sau khi đã làm rõ rệt. Điều đã được nắm bắt: là sự năm lấy 
có giới hạn, sự nắm lẫy từng phần, sự năm lấy phần quan trọng nhất, sự năm lấy 
một khối, sự năm lấy theo số lượng, sự nắm lấy tổng thể rằng: “Điều này là sự 
thật, là đúng đắn, là thực thể, là đang xảy ra, là xác đáng, là không bị sai lệch;” 
điều đã được năm lấy, đã được bám víu, đã được chấp chặt, đã được bám chặt, 
đã được hướng đến như thế là không có, không hiện hữu, không tìm thấy, không 
tồn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, 
không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; - “sau khi suy 
xét về điều đã được nắm bắt trong số các pháp" là như thế. 


Vì thê, đức Thê Tôn đã nói răng: 

“Đổi với vị nào, ở đây, không có nguyện vọng về cả hai thái cực, 

về hữu và phi hữu, về đời này hay đời khác, 

Đói với vị áây, không có bắt cứ các sự cháp chặt nào 

sau khi suy xét về điểu đã được năm bất trong số các pháp (tà kiên). ” 


5-7 


Tưởng được xếp đặt liên quan đến điểu đã được thấy, đã được nghe, hoặc 
đã được cảm giác ở nơi đây, dấu là nhỏ nhoi, cũng không có đôi với vị ấy; Vị 
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Bà-la-môn ây không năm giữ tà kiên, bởi điểu gì có thể sắp xếp vị áy ở thể gian 
này đáy? 


Tưởng được xếp đặt liên quan đến điều đã được thấy, đã được nghe, 
hoặc đã được cảm giác ở nơi đây, dầu là nhỏ nhoi, cũng không có đối với vị 
ấy - Đối với vị ấy: đối với vị A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt. Đối với vị 
Ấy, tà kiến liên quan đến điều đã được thấy hoặc sự trong sạch do điều đã được 
thấy, liên quan đến điều đã được nghe hoặc sự trong sạch do điều đã được nghe, 
liên quan đến điều đã được cảm giác hoặc sự trong sạch do điều đã được cảm 
giác, có sự dẫn đầu của tưởng, có sự sắp xếp của tưởng, đã được lập nên, đã 
được thiết lập, đã được sắp đặt, đã được xếp đặt, đã được tạo tác, đã được tác 
thành, đã được thành lập do tưởng, do sự chiếm lấy của tưởng, (tà kiến ấy) là 
không có, không hiện hữu, không tìm thấy, không tồn tại, đã được dứt bỏ, đã 
được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, 
đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; - “tưởng được xếp đặt liên quan đến điều 
đã được thấy, đã được nghe, hoặc đã được cảm giác ở nơi đây, dầu là nhỏ nhoi, 
cũng không có đối với vị ấy' là như thế. 


Vị Bà-la-môn ấy không nắm giữ tà kiến - Bà-la-môn: Bà-la-môn do 
trạng thái đã loại trừ bảy pháp: sự nhận thức sai trái về thân được loại trừ, -nt- 
Không nương nhờ, tự tại, vị ấy được gọi là Bà-la-môn. Vị Bà-la-môn ấy không 
nắm giữ tà kiến: Vị Bà-la-môn ấy trong khi không nắm giữ, trong khi không 
năm lấy, trong khi không bám víu, trong khi không chấp chặt tà kiến; - “vị Bà- 
la-môn ấy không nắm giữ tà kiến' là như thế. 


Bởi điều gì có thể sắp xếp vị Ấy ở thế gian này đây - sắp đặt: Có hai sự 
sắp đặt: sự sắp đặt do tham ái và sự sắp đặt do tà kiến, -nt- điều này là sự sắp đặt 
do tham ái. -nt- điều này là sự sắp đặt do tà kiến. Đối với vị ấy, sự sắp đặt do 
tham ái đã được dứt bỏ, sự sắp đặt do tà kiến đã được buông bỏ. Do trạng thái 
đã được dứt bỏ đối với sự sắp đặt do tham ái, do trạng thái đã được buông bỏ 
đối với sự sắp đặt do tà kiến, thì có thể sắp đặt bởi luyến ái gì, có thể sắp đặt bởi 
sân hận gì, có thể sắp đặt bởi si mê gì, có thể sắp đặt bởi ngã mạn øì, có thể sắp 
đặt bởi tà kiến gì, có thê sắp đặt bởi phóng dật gì, có thể sắp đặt bởi hoài nghi 
gì, có thể sắp đặt bởi các pháp tiềm ân gì (nghĩ rằng): “(VỊ này là) “kẻ bị luyến 
ái,` hoặc là “kẻ bị sân hận,' hoặc là “kẻ bị si mê, hoặc là “kẻ bị trói buộc,” hoặc 
là “kẻ bị bám víu,” hoặc là “kẻ bị tán loạn,” hoặc là “kẻ không dứt khoát,` hoặc là 
“kẻ cứng cỏi””? (Đối với vị ấy,) các pháp tạo tác ấy là đã được dứt bỏ. Do trạng 
thái đã được dứt bỏ đối với các pháp tạo tác, thì bởi điều gì có thể sắp đặt về 
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cảnh giới tái sanh (của vị ấy rằng): “(Vị này sẽ trở thành) “người địa ngục, hoặc 
là “loài thú,` hoặc là “thân phận ngạ quỳ,` hoặc là “loài người,' hoặc là “Thiên 
nhân,” hoặc là “người hữu sắc,” hoặc là “người vô sắc,” hoặc là “người hữu 
tưởng,` hoặc là “người vô tưởng, hoặc là “người phi tưởng phi phi tưởng”?” 
Không có nhân, không có duyên, không có lý do, mà bởi điều ấy có thể sắp đặt, 
có thể sắp xếp, có thể đạt đến việc sắp xếp. Ở thế gian: ở thế gian của khổ 
cảnh, ở thế gian của loài người, ở thế gian của chư Thiên, ở thế gian của các 
uân, ở thế gian của các giới, ở thế gian của các xứ; - “bởi điều gì có thể sắp xếp 
vị ấy ở thế gian này đây? là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Tưởng được xếp đặt liên quan đến điều đã được thấy, đã được nghe, 
hoặc đã được cảm giác ở nơi đây, dâu là nhỏ nhoi, cũng không có đối với vị ấy; 
vị Bà-la-môn ấy không nắm giữ tà kiến, bởi điễu gì có thể sắp xếp vị ấy ở thể 
gian này đây?” 


5-8 


(Các bậc A-la-hán) không sắp đặt, không chú trọng 

luôn cả các pháp (tà kiến) đối với các vị ấy đêu không được chấp nhận. 
Vị Bà-la-môn không bị dẫn dắt đi bởi giới và phận sự, 

là bậc tự tại, đã đi đến bờ kia, không quay trở lại. 


(Các bậc A-la-hán) không sắp đặt, không chú trọng - Sắp đặt: Có hai 
sự sắp đặt: sự sắp đặt do tham ái và sự sắp đặt do tà kiến. 


Điều nào là sự sắp đặt do tham ái? Cho đến vật đã được tạo lập ranh giới, 
đã được tạo lập biên giới, đã được tạo lập giới hạn, đã được tạo lập hạn định, đã 
thuộc sở hữu, đã chấp là của ta bởi cái gọi là tham ái rằng: Cái này là của tôi, 
cái ấy là của tôi, chừng này là của tôi, cho đến chừng này là của tôi, các sắc, các 
thinh, các hương, các vị, các xúc, các vật trải, các vật đắp, các tôi trai tớ gái, các 
con dê cừu, các con gà, heo, voi, bò ngựa, lừa, ruộng, đất, vàng, bạc, làng mạc, 
thị trấn, kinh thành, quốc độ, xứ sở, khu trại, nhà kho của tôi, và luôn cả toàn 
thể đại địa cầu, đều được chấp là của ta do tác động của tham ái, được giải rộng 
ra cho đến 108 ái; điều này là sự sắp đặt do tham ái. 
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Điều nào là sự sắp đặt do tà kiến? Thân kiến có 20 nền tảng, tà kiến có 10 
nên tảng, hữu biên kiến có 10 nền tảng, quan điểm nào có hình thức như vậy là 
sự đi đến tà kiến, có sự nắm giữ của tà kiến, có sự hiểm trở của tà kiến, có sự 
bóp méo của tà kiến, có sự xáo động của tà kiến, có sự ràng buộc của tà kiến, là 
sự năm lấy, sự chấp nhận, sự chấp chặt, sự bám víu, con đường xấu, con đường 
sai trái, bản thê sai trái, ngoại giáo, sự năm lấy đường lối trái nghịch, sự năm lấy 
điều sai lệch, sự năm lấy điều trái khuấy, sự năm lấy điều sai trái, sự năm lấy 
điều không xác đáng cho là xác đáng, cho đến 62 tà kiến; điều này là sự sắp đặt 
do tà kiến. 


Đối với các vị ấy, sự sự sắp đặt do tham ái đã được dứt bỏ, sự sự sắp đặt 
do tà kiến đã được buông bỏ. Do trạng thái đã được dứt bò đối với sự sắp đặt do 
tham ái, do trạng thái đã được buông bỏ đối với sự sắp đặt do tà kiến, các vị ấy 
không sắp đặt, không làm sanh ra, không làm sanh khởi, không làm hạ sanh, 
không làm phát sanh ra sự sắp đặt do tham ái hoặc sự sắp đặt do tà kiến; - 
“không sắp đặt' là như thế. 


Không chú trọng - Chú trọng: Có hai sự chú trọng: chú trọng do tham 
ái và chú trọng do tà kiến, -nt- điều này là chú trọng do tham ái. -nt- điều này là 
chú trọng do tà kiến. Đối với các vị Ấy, sự chú trọng do tham ái đã được dứt bỏ, 
sự chú trọng do tà kiến đã được buông bỏ. Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với 
sự chú trọng do tham ái, do trạng thái đã được buông bỏ đối với sự chú trọng do 
tà kiến, các vị sống, chú trọng không phải là tham ái hoặc không phải là tà kiến; 
không có tham ái là ngọn cờ, không có tham ái là biểu hiện, không có tham ái là 
chủ đạo, không có tà kiến là ngọn cờ, không có tà kiến là biểu hiện, không có tà 
kiến là chủ đạo, các vị sống, được vây quanh không bởi tham ái hoặc không bởi 
tà kiến; - 'không sắp đặt, không chú trọng ° là như thế. 


Luôn cả các pháp (tà kiến) đối với các vị ấy điều không được chấp 
nhận - Các pháp: nói đến 62 tà kiến. Đối với các vị ấy: đối với các vị A-la-hán 
có lậu hoặc đã được cạn kiệt ấy. Không được chấp nhận: “7é giới là thường 
còn; chỉ điều này là chân lý, điều khác là rồ dại ” là không được chấp nhận. 
“Thể giới là không thường còn, thể giới là có giới hạn, thế giới là không có giới 
hạn, mạng sống và thân thể là một, mạng sống và thân thể là khác, chúng sanh 
hiện hữu ở nơi khác sau khi chế, chúng sanh không hiện hữu ở nơi khác sau khi 
chết, chúng sanh hiện hữu và không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết, chúng 
sanh không hiện hữu và không phải là không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết; 
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chỉ điều này là Chân lý, điều khác là rõ dạ? là không được chấp nhận; - “luôn 
cả các pháp (tà kiến) đối với các vị ấy đều không được chấp nhận” là như thế. 


Vị Bà-la-môn không bị dẫn dắt đi bởi giới và phận sự - Không: là sự 
phủ định. Bà-la-môn: Bà-la-môn do trạng thái đã loại trừ bảy pháp: -nt- Không 
nương nhờ, tự tại, vị ấy được gọi là Bà-la-môn. Vị Bà-la-môn không bị dẫn 
dắt đi bởi giới và phận sự: Vị Bà-la-môn không bị đưa đi, không bị dẫn đi, 
không bị lôi đi, không bị mang đi bởi giới, hoặc bởi phận sự, hoặc bởi giới và 
phận sự; - “vị Bà-la-môn không bị dẫn dắt đi bởi giới và phận sự' là như thế. 


Là bậc tự tại, đã đi đến bờ kia, không quay trở lại - Bờ kia: nói đến 
Bất Tử, Niết Bàn, là sự yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, sự buông bỏ tất cả 
các mầm tái sanh, sự diệt trừ tham ái, sự lìa khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết Bàn. 
Vị ấy đã đi đến bờ kia, đã đạt đến bờ kia, đã đi đến điểm cuối, đã đạt đến điểm 
cuối, đã đi đến đỉnh, đã đạt đến đỉnh (có sự giảng rộng), việc sanh tử luân hồi, 
việc sanh ra lần nữa không có đối với vị ấy; - “đã đi đến bờ kia' là như thế. 
Không quay trở lại: Các ô nhiễm nào được dứt bỏ do Đạo Nhập Lưu, vị ấy 
không đi đến nữa, không quay trở lại, không quay về lại các ô nhiễm ấy. Các ô 
nhiễm nào được dứt bỏ do Đạo Nhất Lai, vị ấy không đi đến nữa, không quay 
trở lại, không quay về lại các ô nhiễm ấy. Các ô nhiễm nào được dứt bỏ do Đạo 
Bắt Lai, vị ấy không đi đến nữa, không quay trở lại, không quay về lại các ô 
nhiễm ấy. Các ô nhiễm nào được dứt bỏ do Đạo A-la-hán, vị ấy không đi đến 
nữa, không quay trở lại, không quay về lại các ô nhiễm ấy; - “đã đi đến bờ kia, 
không quay trở lại là như thế. 


Bậc tự tại: Bậc A-la-hán tự tại với năm biểu hiện: tự tại về đối tượng ước 
muôn và không ước muôn, tự tại với ý nghĩa “đã từ bỏ,' tự tại với ý nghĩa “đã 
vượt qua,” tự tại với ý nghĩa “đã giải thoát,' tự tại với việc diễn giải điều ấy. 


Bậc A-la-hán tự tại về đối tượng ước muốn và không ước muốn nghĩa là 
thế nào? Bậc A-la-hán là tự tại về lợi lộc, tự tại về không lợi lộc, tự tại về danh 
vọng, tự tại về không danh vọng, tự tại về lời khen, tự tại về lời chê, tự tại về 
hạnh phúc, tự tại về khô đau; nếu người ta thoa một cánh tay với dầu thơm, nếu 
người ta đếo một cánh tay với cái rìu, thì không có sự luyến ái về việc ấy, không 
có sự bất bình về việc Ấy, vị đã lìa bỏ sự ưa chuộng và bất bình, đã vượt qua 
khỏi sự hưng phấn và chán nản, đã vượt qua hắn sự chiều chuộng và chống đối; 
bậc A-la-hán tự tại về đối tượng ước muốn và không ước muốn nghĩa là như 
vậy. 
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Bậc A-la-hán tự tại với ý nghĩa “đã từ bỏ” nghĩa là thế nào? Đối với bậc 
A-la-hán, sự luyến ái đã được từ bỏ, đã được tây trừ, đã được giải thoát, đã được 
dút bỏ, đã được buông bỏ; sự sân hận, si mê, giận dữ, thù hẳn, giẻm pha, ác ý, 
ganh ty, bón xẻn, xảo trá, lừa gạt, bướng bỉnh, hung hăng, ngã mạn, cao ngạo, 
đam mê, xao lãng, tất cả ô nhiễm, tất cả uế hạnh, mọi sự lo lắng, mọi sự bực 
bội, mọi sự nóng nảy, tất cả các pháp tạo tác bất thiện đã được từ bỏ, đã được 
tây trừ, đã được giải thoát, đã được dứt bỏ, đã được buông bỏ; bậc A-la-hán tự 
tại với ý nghĩa “đã từ bỏ” nghĩa là như vậy. 


Bậc A-la-hán tự tại với ý nghĩa “đã vượt qua" nghĩa là thế nào? Bậc A-la- 
hán đã vượt qua dòng lũ (ngũ) dục, đã vượt qua dòng lũ của hữu, đã vượt qua 
dòng lũ tà kiến, đã vượt qua dòng lũ vô minh, đã vượt qua mọi nẻo đường luân 
hồi, đã vượt lên, đã vượt ra khỏi, đã vượt quá, đã vượt qua hắn, đã vượt qua 
khỏi. VỊ ấy đã trải qua cuộc sống (của bậc Thánh), đã hoàn tất việc thực hành, 
việc sanh tử luân hồi, việc sanh ra lần nữa không có đối với vị Ấy; bậc A-la-hán 
tự tại với ý nghĩa “đã vượt qua” nghĩa là như vậy. 


Bậc A-la-hán tự tại với ý nghĩa “đã giải thoát” nghĩa là thế nào? Đối với 
bậc A-la-hán, tâm được thoát khỏi, được giải thoát, khéo được giải thoát khỏi sự 
luyến ái, tâm được thoát khỏi, được giải thoát, khéo được giải thoát khỏi sự sân 
hận, tâm được thoát khỏi, được giải thoát, khéo được giải thoát khỏi sự sĩ mê, 
tâm được thoát khỏi, được giải thoát, khéo được giải thoát khỏi sự giận dữ, thù 
hẳn, gièm pha, ác ý, ganh ty, bỏn xẻn, xảo trá, lừa gạt, bướng bỉnh, hung hăng, 
ngã mạn, cao ngạo, đam mê, xao lãng, tất cả ô nhiễm, tất cả uế hạnh, mọi sự lo 
lắng, mọi sự bực bội, mọi sự nóng nảy, tất cả các pháp tạo tác bất thiện; bậc A- 
la-hán tự tại với ý nghĩa “đã giải thoát” nghĩa là như vậy. 


Bậc A-la-hán tự tại với việc diễn giải điều ấy nghĩa là thế nào? Bậc A-la- 
hán, khi giới hiện diện, tự tại với việc diễn giải điều ấy rằng: “Ta có giới,” khi 
tín hiện diện, tự tại với việc diễn giải điều ấy rằng: “Ta có tín,” khi tấn hiện 
diện, tự tại với việc diễn giải điều ấy rằng: “Ta có tấn,” khi niệm hiện diện, tự 
tại với việc diễn giải điều ấy rằng: “Ta có niệm,” khi định hiện diện, tự tại với 
việc diễn giải điều ấy rằng: “Ta được định tĩnh,” khi tuệ hiện diện, tự tại với 
việc diễn giải điều ấy rằng: “Ta có tuệ,” khi minh hiện điện, tự tại với việc diễn 
giải điều ấy rằng: “Ta có ba minh,” khi thắng trí hiện diện, tự tại với việc diễn 
giải điều ấy rằng: “Ta có sáu thăng trí;" bậc A-la-hán tự tại với việc diễn giải 
điều ấy nghĩa là như vậy; - “là bậc tự tại, đã đi đến bờ kia, không quay trở lại” là 
như thế. 
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Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“(Các bậc A-la-hán) không sắp đặt, không chú trọng 

luôn cả các pháp (tà kiến) đối với các vị ấy đu không được chấp nhận. 
Vị Bà-la-môn không bị dẫn dắt đi bởi giới và phận sự, 

là bậc tự tại, đã đi đến bờ kia, không quay trở lại. ” 


Diễn Giải Bài Kinh Nhóm Tám về Tối Thắng - phần thứ năm. 


--ooOoo-- 


6. DIỄN GIẢI KINH VÉ SỰ GIÀ 
Giờ phần Diễn Giải Kinh về Sự Già được nói đến: 
6-1 


Quả thật, mạng sống này là ngắn ngủi, 

thậm chí kém hơn trăm tuổi cũng chết rồi. 

Nếu người nào vượt qua (hạn tuổi ấy) vẫn còn sống, 
người ấy rồi cũng chết vì già. 


Quả thật, mạng sống này là ngắn ngủi - Mạng sống: là tuổi thọ, sự tồn 
tại, sự đi chuyền, sự làm cho đi chuyền, sự thay đôi oai nghi, sự vận hành, sự hộ 
trì, mạng sống, mạng quyền. Và hơn nữa, mạng sống là ngăn ngủi, mạng sống là 
chút ít bởi hai lý do: mạng sống là ngăn ngủi vì tính chất nhỏ nhoi của sự tồn 
tại, hoặc mạng sống là ngắn ngủi vì tính chất nhỏ nhoi của phẩm chất. 


Mạng sống là ngắn ngủi vì tính chất nhỏ nhoi của sự tồn tại nghĩa là thế 
nào? Đã sống ở sát-na tâm quá khứ thì không sống (ở hiện tại), sẽ không sống 
(ở vị lai); sẽ sống ở sát-na tâm vị lai thì không sống (ở hiện tại), đã không sống 
(ở quá khứ); đang sông ở sát-na tâm hiện tại thì đã không sống (ở quá khứ), sẽ 
không sống (ở vị lai). 


1. “Mạng sống, bản ngã, toàn bộ hạnh phúc và khổ đau được gắn liên với 
một (sát-na) tâm; và sát-na (tâm) trôi qua một cách nhanh chóng. 
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2. Ngay cả những vị Thiên nhân tôn tại 84.000 kiếp cũng không có trường 
hợp các vị ấy sinh tôn với hai tâm đã được kết hợp chung lại (trong cùng một 
sảt-ng). 


3. Các uẩn nào của người đang chết, hoặc đang tôn tại ở thế gian này, mà 
đã bị diệt tận, hết thảy tất cả các uẩn ấy là tương tự nhau, chúng đã ra đi, 
không tiếp nối sanh lên nữa. 


4. Và các uẩn đã bị tan rã liên trước đó, các uấn sẽ bị tan rã ở tương lại, 
đối với các uấn (đang) bị diệt tận vào khoảng giữa của chúng (ở hiện tạ), 
không có trạng thái khác nhau về tướng trạng. 


5. Với uẩn chưa họ sanh thì chưa được sanh ra, con người sống với uấẫn 
hiện tại, thân này bị chết đi do sự tan rã của tâm thức, (đáy là) định luật theo ý 
nghĩa tuyệt đối. 


6. Nước di chuyển đến các chỗ thấp như thế nào, thì con người bị thay đổi 
vì sự mong muốn như thể ấy. Các dòng chảy không bị đứt đoạn (của tâm) vận 
hành do duyên của sảu xứ. 


3h Các uấn không đi đến việc tôn trữ, chúng bị tan rã. Không có sự tích lũy 
của các uẩn ở tương lai. Chúng tôn tại chỉ trong khi vừa được sanh lên, trơng 
tự như hạt cải ở đầu mũi kim. 


8. Và đổi với các pháp đã được sanh lên, sự tan rã của chúng là ở phía 
trước. Các uân có trạng thái tiêu hoại, chúng tôn tại không bị trộn lân với các 
uân trước đó. 


0, Chúng đi đến không được nhìn thấy; bị tan rã, chúng ra đi không được 
nhìn thấy. Chúng sanh lên và diệt đi tựa như sự xuất hiện của tia chớp ở không 
trung. ” - Mạng sóng là ngắn ngủi vì tính chất nhỏ nhoi của sự tôn tại nghĩa là 
như vậy. 


Mạng sống là ngắn ngủi vì tính chất nhỏ nhoi của phẩm chất nghĩa là thế 
nào? Mạng sống được gắn liền với hơi thở ra, mạng sông được gắn liền với hơi 
thở vào, mạng sống được găn liền với hơi thở ra và hơi thở vào, mạng sống 
được gắn liền với bốn yếu tô chính (đất, nước, lửa, gió), mạng sống được gắn 
liền với vật thực ăn uống, mạng sống được găn liền với hơi nóng, mạng sống 
được găn liền với thức. Nguồn gốc của các pháp này là yếu ớt, nhân quá khứ 
của các pháp này cũng là yếu ớt, các pháp nào là duyên các pháp ấy cũng là yếu 
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ớt, pháp nào là nguồn sanh khởi pháp ấy cũng là yếu ớt, các pháp cùng hiện hữu 
của các pháp này cũng là yếu ớt, các pháp kết hợp với các pháp này cũng là yếu 
ớt, các pháp đồng sanh của các pháp này cũng là yếu ớt, pháp nào chỉ huy thì 
pháp ấy cũng là yếu ớt, các pháp này luôn yếu ớt giống như nhau, các pháp này 
không trụ lại cùng với nhau, các pháp này tiêu hoại giống như nhau, không có 
sự bảo vệ giữa chúng với nhau, các pháp này cũng không củng cô lẫn nhau. 
Pháp nảo sản sinh ra (pháp khác) thì nó không còn hiện hữu. 


10. “Fà không có cái nào bị loại trừ bởi cải nào, bởi vì toàn bộ những cải 
này đêu đạt đến sự tan rã. Do những cái trước mà những cải này được tạo ra, 
những cái là nguồn phát sanh trước đó rồi cũng bị chết đi, thậm chí những cái 
trước và luôn cả những cái sau không bao giờ nhìn thấy lần nhau.” - Mạng 
sống là ngắn ngủi vì tính chất nhỏ nhoi của phẩm chất nghĩa là như vậy. 


Và hơn nữa, so sánh với mạng sống của chư Thiên cõi Tứ Đại Thiên 
Vương, thì loài người có mạng sống ngăn ngủi, có mạng sống nhỏ nhoi, có 
mạng sống chút ít, có mạng sống chớp nhoáng, có mạng sống mau lẹ, có mạng 
sống chóng qua, có mạng sống không lâu dài, có mạng sống không tôn lại lâu. 
So sánh với mạng sống của chư Thiên cõi Đao Lợi -nt- của chư Thiên cõi Dạ 
Ma -nt- của chư Thiên cõi Đâu Suất -nt- của chư Thiên cõi Hóa Lạc Thiên -nt- 
của chư Thiên cõi Tha Hóa Tự Tại -nt-của chư Thiên thuộc Phạm Thiên Chúng 
thì loài người có mạng sống ngăn ngủi, có mạng sống nhỏ nhoi, có mạng sống 
chút ít, có mạng sống chớp nhoáng, có mạng sống mau lẹ, có mạng sống chóng 
qua, có mạng sống không lâu dài, có mạng sống không tồn tại lâu. Và điều này 
cũng đã được đức Thế Tôn nói đến: 


“Này các tỳ khưu, tuổi thọ này của loài người là ngắn ngủi, kiếp sau rồi 
sẽ được đi đến, nên làm cho giác ngộ nhờ vào trí tuệ, nên làm việc thiện, nên 
thực hành Phạm hạnh, đã được sanh ra không có việc không chết. Này các tỳ 
khưu, người nào sống lâu, người ấy sống một trăm năm, ít hơn hoặc nhiều hơn. 


11. Tuôi thọ của loài người là ngăn ngủi, bậc thiện nhân nên xem thường nó, 
nên thực hành tựa như người có cái đâu đã bị cháy rực, việc không xảy đến cái 
chết là không có. 


12. Ngày và đêm trôi qua, cuộc sông bị hoại diệt, tuôi thọ của loài người bị 
cạn kiệt, tựa như nước của những con rạch nhỏ. ” 


- “Quả thật, mạng sống này là ngăn ngủi' là như thế. 
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Thậm chí kém hơn trăm tuổi cũng chết rồi: Có người từ trần, chết đi, 
quá vãng, lia đời ở giai đoạn thai một tuần tuôi; từ trần, chết đi, quá vãng, lìa 
đời ở giai đoạn thai hai tuần tuổi; từ trần, chết đi, quá vãng, lìa đời ở giai đoạn 
thai ba tuần tuôi; từ trần, chết đi, quá vãng, lia đời ở giai đoạn thai bốn tuần 
tuổi; từ trần, chết đi, quá vãng, lìa đời ở giai đoạn thai hai tháng tuôi; từ trần, 
chết đi, quá vãng, lìa đời ngay khi vừa được sanh ra; từ trần, chết đi, quá vãng, 
lia đời ở tại nhà bảo sanh; từ trần, chết đi, quá vãng, lìa đời lúc nửa tháng tuổi; 
từ trần, chết đi, quá vãng, lìa đời lúc một tháng tuổi; từ trần, chết đi, quá vãng, 
lia đời lúc hai tháng tuổi, lúc ba tháng tuổi, lúc bốn tháng tuổi, lúc năm tháng 
tuôi; từ trần, chết đi, quá vãng, lìa đời lúc sáu tháng tuôi, lúc bảy tháng tuổi, lúc 
tám tháng tuôi, lúc chín tháng tuôi, lúc mười tháng tuổi, lúc tròn một năm; từ 
trần, chết đi, quá vãng, lìa đời lúc hai năm, lúc ba năm, lúc bốn năm, lúc năm 
năm, lúc sáu năm, lúc bảy năm, lúc tám năm, lúc chín năm, lúc mười năm, lúc 
hai mươi năm, lúc ba mươi năm, lúc bốn mươi năm, lúc năm mươi năm, lúc sáu 
mươi năm, lúc bảy mươi năm, lúc tám mươi năm, lúc chín mươi năm; -“thậm 
chí kém hơn trăm tuôi cũng chết rồi” là như thế. 


Nếu người nào vượt qua (hạn tuôi ấy) vẫn còn sông: Người nào còn sống 
sau khi vượt qua một trăm tuổi, người ấy hoặc là sống thêm một năm, hoặc sống 
thêm hai năm, hoặc sống thêm ba năm, hoặc sống thêm bốn năm, hoặc sống 
thêm năm năm, hoặc sống thêm mười năm, hoặc sống thêm hai mươi năm, hoặc 
sống thêm ba mươi năm, hoặc sống thêm bốn mươi năm; - “nếu người nào vượt 
qua (hạn tuổi ấy) vẫn còn sống' là như thế. 


Người ấy rồi cũng chết vì già: Vào lúc già yếu, lớn tuổi, trưởng thượng, 
đã trải qua cuộc đời, đã đạt đến tuôi thọ, rằng rụng, tóc bạc, lưa thưa, đầu sói, 
nhăn nheo, thân thể điểm đổi mồi, lưng còng, lọm khọm, chống gậy, người ấy 
từ trần, chết đi, quá vãng, lìa đời cũng vì tuôi già, không có việc thoát khỏi sự 
chêt. 


13. Giống nhự nồi sợ hãi về sự rơi rụng vào buôi sáng của những trái cây đã 
chí, nội sợ hãi thường xuyên về sự chết của những con người đã được sanh ra 
là như vậy. 


14. Cũng giống như bát đĩa bằng đất sét đã được làm ra bởi người thợ gốm, 
tắt cả có sự bề vỡ là chặng cuối, mạng sống của loài người là như vậy. 
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15. _ Những ai ngu sỉ và những ai sảng suốt, các trẻ con và những người lớn, 
tắt cả đếu sa vào quyền lực của thán chết, tất cả đếu có sự chết là nơi cuối 
cùng. 


l6. _ Đối với những người ấy, đã bị chế ngự bởi thân chết và đang đi đến thế 
giới khác, người cha không thể bảo vệ con trai, hoặc ngay cả thân nhân không 
thể bảo vệ các quyền thuộc. 


17. Hãy xem, trong số các thân quyến thật sự đang nhìn, đang than khóc thê 
thảm, và từng người một trong số loài người bị đưa đi, ví như loài bò là để giết 
thịt; thế gian bị hành hạ như vậy bởi cái chết và sự già. ” - 'Người ấy rồi cũng 
chết vì già ` là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Quả thát, mạng sông này là ngăn ngủi, thậm chí kẽm hơn trăm tuổi rồi 
cũng chết. Nêu người nào vượt qua (hạn tuôi ấy) ván còn sông, người ây rồi 
cũng chết vì giả. `” 


6-2 


Loài người sâu muộn về vật đã được chấp là của ta, bởi vì các sự sở hữu 
được trường tốn là không có. sự chia lìa này thật sự đang hiện điện, sau khi 
nhìn thấy như thể thì không nên sống đời tại gia. 


Loài người sầu muộn về vật đã được chấp là của ta - Loài người: là 
các Sát-đề-ly, các Bà-la-môn, các thương buôn, các nô lệ, các người tại gia, các 
vị xuất gia, chư Thiên, và loài người. Trạng thái chấp là của ta: Có hai trạng 
thái chấp là của ta: trạng thái chấp là của ta do tham ái và trạng thái chấp là của 
ta do tà kiến. -nt- điều này là trạng thái chấp là của ta do tham ái. -nt- điều này 
là trạng thái chấp là của ta do tà kiến. Có sự lo âu về việc chiếm đoạt vật đã 
được chấp là của ta nên họ sầu muộn, trong khi đang bị chiếm đoạt họ cũng sầu 
muộn, khi đã bị chiếm đoạt họ cũng sầu muộn. Có sự lo âu về việc biến đổi của 
vật đã được chấp là của ta nên họ sầu muộn, trong khi vật đang biến đôi họ cũng 
sầu muộn, khi vật đã bị biến đổi họ cũng sầu muộn, mệt mỏi, than vẫn, đấm 
ngực khóc lóc, đi đến sự mê muội; - “loài nBƯời sầu muộn về vật đã được chấp 
là của ta' là như thế. 
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Bởi vì các sự sở hữu được trường tổn là không có - Các sự sở hữu: Có 
hai sự sở hữu: sự sở hữu do tham ái và sự sở hữu do tà kiến, -nt- điều này là sở 
hữu do tham ái. -nt- điều này là sở hữu do tà kiến. Sự sở hữu do tham ái là 
không thường còn, bị tạo tác, được sanh lên thuận theo điều kiện, có sự hoại, có 
sự diệt, có sự suy giảm, có sự chấm dứt, có sự biến đôi. Sự sở hữu do tà kiến là 
không thường còn, bị tạo tác, được sanh lên thuận theo điều kiện, có sự hoại, có 
sự diệt, có sự suy glảm, có sự chấm dứt, có sự biến đồi. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này các tỳ khưu, các ngươi có thấy sự sở hữu nào là thường còn, bền 
vững, trường tồn, không có sự biến đổi, sẽ tồn tại y như thế một cách vĩnh 
viễn?” “Bạch Ngài, điều ấy không đúng.” “Này các tỳ khưu, tốt lắm! Này các tỳ 
khưu, Ta cũng không nhìn thấy sự sở hữu nào là thường còn, bền vững, trường 
tồn, không có sự biến đôi, sẽ tồn tại y như thế một cách vĩnh viễn.” Các sự sở 
hữu thường còn, bền vững, trường tồn, không có sự biến đôi là không có, không 
hiện hữu, không tìm thấy, không tôn tại; - “bởi vì các sự sở hữu được trường tồn 
là không có' là như thế. Sự chia lìa này thật sự đang hiện diện: trong khi bản 
tánh thay đổi, bản tánh chia lìa, bản tánh đổi khác đang hiện hữu, đang được tìm 
thấy, đang được tôn tại. Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này 
Änanda, thôi đi! Chớ sầu muộn, chớ than vãn. Này Änanda, chăng phải điều 
này đã được Ta nói ngay từ trước rằng: “Với tất cả các vật đáng yêu đáng mến, 
thì đều có bản tánh thay đổi, bản tánh chia lìa, bản tánh đổi khác”? Này Änanda, 
ở đây làm sao có thể đạt được sự kiện ây? Là sự kiện vật được sanh ra, được 
hiện hữu, bị tạo tác, có pháp tiêu hoại, nhưng mà vật ây chớ có tiêu hoại, sự 
kiện này không được biết đến.” Do bản tánh biến hoại và đổi khác của các uẫn, 
của các giới, của các xứ ngay trước đấy mà các uân, các giới, và các xứ kế liền 
đó vận hành; - “sự chia lìa này thật sự đang hiện diện là như thế. 


Sau khi nhìn thấy như thế thì không nên sống đời tại gia - Như thế: 
Từ “ Iti “ này gọi là sự nối liền các câu văn, sự kết hợp các câu văn, sự làm đây 
đủ các câu văn, sự gặp gỡ của các âm, trạng thái trau chuốt từ ngữ, tính chất 
tuần tự của các câu văn. Sau khi nhìn thấy như thế: sau khi nhìn xem, sau khi 
cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt về các trạng 
thái chấp là của ta; - “sau khi nhìn thấy như thế” là như thế. Không nên sống 
đời tại gia: Sau khi cắt đứt mọi sự vướng bận của đời sống tại gia, sau khi cắt 
đứt sự vướng bận về vợ con, sau khi cắt đứt sự vướng bận về thân quyền, sau 
khi cắt đứt sự vướng bận về bạn bè và thân hữu, sau khi cắt đứt sự vướng bận về 
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việc tích trữ, sau khi cạo bỏ râu tóc, khoác lên các tắm vải màu ca-sa, rời nhà 
xuất gia sống không nhà, sau khi đi đến trạng thái không có gì, một mình sống, 
trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng; -“không nên sống đời tại 
gia' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Loài người sâu muộn về vật đã được cháp là của ta, bởi vì các sự sở hữu 
được trường tôn là không có, sự chia la này thật sự đang hiện diện, sau khi 
nhìn thây như thê thì không nên sông đời tại gia.” 


6-3 


Cái nào mà người suy nghĩ rằng: 'Cái này là của tôi, ` 

cái ấy bị dứt bỏ cũng bởi sự chết. 

Sau khi nhìn thấy điều này, vị sáng suối, 

là người đệ tử thành tín, không nên thiên về trạng thải chấp là của ta. 


Cái ây bị dứt bỏ cũng bởi sự chêt - Sự chết: là sự quá vãng, trạng thái 
hủy diệt, sự tan rã, sự biên mật, sự tử vong, sự chêt, sự qua đời, sự tan rã của 
các uân, sự quăng bỏ thân xác, sự bẻ gãy mạng quyên khỏi từng chủng loại này 
khác của các chúng sanh này khác. Cái ấy: liên quan đến sắc, liên quan đến thọ, 
liên quan đến tưởng, liên quan đến hành, liên quan đến thức. Bị dứt bỏ: bị đứt 
bỏ là bị từ bỏ, bị lìa bỏ, bị biến mất, bị tiêu hoại. 

Bởi vì, điêu này cũng đã được nói đên: 

1. Các của cải rời bỏ con người trước (của cải bị mắt mát lúc còn sông), 
hoặc con người lìa bỏ các của cải trước (chết không đem theo của cải). Này kẻ 


mong muốn ngũ dục, các của cải không được trường tôn, vì thể, Ta không sâu 
muộn ở thời điểm của sâu muộn. 


2. Mặt trăng mọc lên, tròn dân rồi lại khuyết. 
Mặt trời sau khi lặn xuống thì biến mất. 
Này Sattuka, các pháp thế gian đã được Ta nhận biết; 
vì thể, Ta không sâu muộn ở thời điểm của sẵu muộn. 


- “Cái ấy bị dứt bỏ cũng bởi sự chết là như thế. 
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Cái nào mà người suy nghĩ rằng: “Cái này là của tôi? - Cái nào: liên 
quan đến sắc, liên quan đến thọ, liên quan đến tưởng, liên quan đến hành, liên 
quan đến thức. Người: là sự ấn định, sự chỉ định, sự quy định, sự diễn tả, tên 
gọi, sự đặt tên, sự định danh, từ mô tả, tên hiệu, từ kêu gọi. Suy nghĩ rằng: 
“Cái này là của tôi”: là suy nghĩ với sự suy nghĩ bởi tham ái, suy nghĩ với sự 
suy nghĩ bởi tà kiến, suy nghĩ với sự suy nghĩ bởi ngã mạn, suy nghĩ với sự suy 
nghĩ bởi ô nhiễm, suy nghĩ với sự suy nghĩ bởi uế hạnh, suy nghĩ với sự suy 
nghĩ bởi thực dụng, suy nghĩ với sự suy nghĩ bởi kết quả; - “cái nào mà người 
suy nghĩ rằng: Cái này là của tôi là như thế. 


Sau khi nhìn thấy điều này, vị sáng suốt: Sau khi nhận biết, sau khi biết 
được, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt 
điều bất lợi này ở các trạng thái chấp là của ta; - “sau khi nhìn thấy điều này' là 
như thế. VỊ sáng suốt: là người sáng trí, có tuệ, có sự giác ngộ, có trí, có sự 
rành rẽ, có sự thông minh; - “sau khi nhìn thấy điều này, vị sáng suốt” là như 
thê. 


Là người thành tín, không nên thiên về trạng thái chấp là của ta - 
Trạng thái chấp là của ta: có hai trạng thái chấp là của ta: trạng thái chấp là 
của ta do tham ái và trạng thái chấp là của ta do tà kiến, -nt- điều này là trạng 
thái chấp là của ta do tham ái. -nt- điều này là trạng thái chấp là của ta do tà 
kiến. Là người thành tín: Người thành tín là người thành tín với đức Phật, 
người thành tín với Giáo Pháp, người thành tín với Tăng chúng; người ấy thành 
tín với đức Thế Tôn ấy, đức Thế Tôn thừa nhận người ấy. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này các tỳ khưu, những vị tỳ khưu nào là gạt gẫm, ương ngạnh, nói 
nhiều, lừa đảo, khoác lác, không định tĩnh, này các ty khưu, đối với Ta, các VỊ tỳ 
khưu ấy không phải là những người đệ tử thành tín. Và này các tỳ khưu, các vị 
tỳ khưu ấy là đã lìa khỏi Pháp và Luật này; hơn nữa, các vị tỳ khưu ấy không 
đạt được sự phát triển, tăng trưởng, lớn mạnh trong Pháp và Luật này. Và này 
các tỳ khưu, những vị tỳ khưu nào là không gạt gầm, không nói nhiều, thông 
minh, không ương ngạnh, khéo định tĩnh, này các tỳ khưu, đối với Ta, các vị tỳ 
khưu ấy là những người đệ tử thành tín. Và này các tỳ khưu, các vị tỳ khưu ấy 
là không lìa khỏi Pháp và Luật này; các vị tỳ khưu ấy đạt được sự phát triển, 
tăng trưởng, lớn mạnh trong Pháp và Luật này. 
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3. “Những kẻ gạt gẫm, ương ngạnh, nói nhiêu, lừa đảo, khoác lác, không 
định tĩnh, những người ấy không tiến triển trong Giáo Pháp đã được đẳng 
Chánh Đăng Giác chỉ bảo. 


4. Các vị không gạt gẫm, không nói nhiễu, sảng trí, không ương ngạnh, 
khéo định tĩnh, thật vậy các vị ấy tiến triển trong Giáo Pháp đã được đẳng 
Chánh Đăng Giác chỉ bảo. ” 


Là người đệ tử thành tín, không nên thiên về trạng thái chấp là của 
ta -Người đệ tử thành tín sau khi đứt bỏ trạng thái chấp là của ta do tham ái, sau 
khi buông bỏ trạng thái chấp là của ta do tà kiến, không nên thiên về, không nên 
nghiêng xuống, không nên nghiêng theo nó, không chiều theo nó, không xuôi 
theo nó, không hướng đến nó, không xem nó là chủ đạo; - “là người đệ từ thành 
tín, không nên thiên về trạng thái chấp là của ta' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


Cái nào mà người suy nghĩ rằng: “Cái này là của tôi, ` 

cái ấy bị dứt bỏ cũng bởi sự chết. 

Sau khi nhìn thấy điều này, vị sáng suối, 

là người đệ tử thành tín, không nên thiên về trạng thái chấp là của ta. 


” 


6-4 


Cũng giống như sự việc đã được gặp gỡ qua giắc chiêm bao, 
khi thức giắc, người không còn nhìn thấy, 

tương tự như vậy, với người được yêu mến đã từ trần, 

đã qua đời, thì không nhìn thấy nữa. 


Cũng giống như sự việc đã được øặp gỡ qua giấc chiêm bao - Sự việc 
đã được gặp gỡ, đã được hợp lại, đã được tập trung, đã được tụ hội; - “cũng 
giống như sự việc đã được gặp gỡ qua giấc chiêm bao' là như thế. 


Khi thức giắc, người không còn nhìn thấy - Giống như người ở trong 
giấc chiêm bao nhìn thấy mặt trăng, nhìn thấy mặt trời, nhìn thấy đại đương, 
nhìn thấy núi chúa Sineru, nhìn thấy voi, nhìn thấy ngựa, nhìn thấy cỗ xe, nhìn 
thấy người lính, nhìn thấy đoàn quân, nhìn thấy khu vườn đáng yêu, nhìn thấy 
cánh rừng đáng yêu, nhìn thấy vùng đất đáng yêu, nhìn thấy hồ nước đáng yêu; 
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khi thức giấc thì không còn nhìn thấy bất cứ thứ gì; - 'khi thức giấc, người 
không còn nhìn thấy' là như thế. 


Tương tự như vậy, với người được yêu mến - Tương tự như vậy: là 
phương thức của sự so sánh. Với người được yêu mến: với người được yêu 
mến, đã được chấp là của ta, là mẹ, hoặc cha, hoặc anh (em) trai, hoặc chị (em) 
gái, hoặc con trai, hoặc con gái, hoặc bạn bè, hoặc thân hữu, hoặc thân quyến và 
những người cùng huyết thống: - “tương tự như vậy, với người được yêu mến? 
là như thế. 


Đã từ trần, đã qua đời, thì không nhìn thấy nữa - Đã từ trần nói đến đã 
chết, đã qua đời, với người đã từ trần ấy thì không nhìn thấy nữa, không trông 
thấy nữa, không đạt đến nữa, không tìm thấy nữa, không đạt được nữa; - “đã từ 
trần, đã qua đời, thì không nhìn thấy nữa' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Cũng giống như sự việc đã được gặp gỡ qua giác chiêm bao, 
khi thức giác, người không còn nhìn thấy, 

tương tự như vậy, với người được yêu mến đã từ trần, 

đã qua đời, thì không nhìn thấy nữa. ” 


6-5 


Những người ấy dâu đã được thấy, dẫu đã được nghe, 
đề cập đến họ, tên goi này được nói ra. 

Chỉ mỗi tên goi sẽ còn ở lại, 

sẽ được nhắc đến đối với người đã từ trần. 


Những người ấy dầu đã được thấy, dầu đã được nghe - Đã được 
thấy: những gì được hình thành nhờ vào nhãn thức. Đã được nghe: những gì 
được hình thành nhờ vào nhĩ thức. Những người ấy: là các Sát-đế-ly, các Bà- 
la-môn, các thương buôn, các nô lệ, các người tại gia, các vị xuất gia, chư 
Thiên, và loài người; -'những người ấy dầu đã được thấy, dầu đã được nghe” là 
như thê. 


Đề cập đên họ, tên gọi này được nói ra - Đề cập đến họ: đê cập đên các 
Sát-đê-ly, đê cập đên các Bà-la-môn, đê cập đên các thương buôn, đê cập đên 
các nô lệ, đê cập đên các người tại gia, đê cập đên các vị xuât gia, đê cập đên 
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chư Thiên, đề cập đến loài người. Tên gọi: là sự ấn định, sự chỉ định, sự quy 
định, sự diễn tả, tên gọi, sự đặt tên, sự định danh, từ mô tả, tên hiệu, từ kêu gọi. 
Được nói ra: được gọi là, được nói ra, được thuyết giảng, được phát ngôn, 
được giảng giải, được diễn tả; -'đề cập đến họ, tên gọi này được nói ra” là như 
thê. 


Chỉ mỗi tên gọi sẽ còn ở lại, sẽ được nhắc đến: Cái liên quan đến sắc, 
liên quan đến thọ, liên quan đến tưởng, liên quan đến hành, liên quan đến thức 
(đã được sanh lên đều) bị dứt bỏ, bị từ bỏ, bị rời bỏ, bị biến mắt, bị tiêu hoại; - 
“chỉ mỗi tên gọi sẽ còn ở lại” là như thế. Sẽ được nhắc đến: để nhắc đến, để 
thuyết, để phát ngôn, để giảng giải, để diễn tả; - “chỉ mỗi tên gọi sẽ còn ở lại, sẽ 
được nhắc đến' là như thế. 


Đối với người đã từ trần - Đã từ trần: đã từ trần là đã qua đời. Đối với 
người: là đối với chúng sanh, đối với đàn ông, đối với thành niên, đối với người 
nam, đối với cá nhân, đối với mạng sống, đối với người còn sanh tử, đối với con 
người, đối với người đi theo nghiệp, đối với sinh vật, đối với nhân loại; - “sẽ 
được nhắc đến đối với người đã từ trần” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Những người ấy dẫu đã được thấy, dẫu đã được nghe, 
đề cập đến họ, tên goi này được nói ra. 
Chỉ mỗi tên goi sẽ còn ở lại, 

sẽ được nhắc đến đối với người đã từ trần ' 


, 
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Những người bị thèm khát ở vật đã được cháp là của ta không từ bỏ sấu 
muộn, than văn, và bón xẻn. Do đó, các bậc hiển trí, với việc nhìn tháy sự an 
toàn, sau khi từ bỏ sự sở hữu, đã du hành. 


Những người bị thèm khát ở vật đã được chấp là của ta không từ bỏ 
sầu muộn, than vẫn, và bỏn xẻn - Sầu muộn: sâu muộn là sự buôn rầu, trạng 
thái buồn rầu, sự sầu muộn ở nội tâm, sự buồn thảm ở nội tâm, sự nóng nảy ở 
nội tâm, sự bực tức ở nội tâm, nỗi ưu phiền do trạng thái bực bội của tâm, mũi 
tên sầu muộn của người bị tác động bởi sự tốn hại về thân quyền, bị tác động 
bởi sự tốn hại về của cải, bị tác động bởi sự tốn hại vì bệnh tật, bị tác động bởi 
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sự suy giảm về giới hạnh, bị tác động bởi sự suy giảm về kiến thức, bị gặp phải 
Sự rủi ro này hoặc sự rủi ro khác, hoặc bị tác động bởi sự khô này hoặc sự khổ 
khác. Than vẫn: sự than vãn, sự than trách, sự than thở, sự than vẫn, trạng thái 
than van, trạng thái than trách, lời nói, nói lảm nhảm, nói huyên thuyên, nói kể 
lễ, lối nói kể lễ, trạng thái nói kê lễ của người bị tác động bởi sự tốn hại về thân 
quyến, bị tác động bởi sự tốn hại về của cải, bị tác động bởi sự tôn hại vì bệnh 
tật, bị tác động bởi sự suy giảm về giới hạnh, bị tác động bởi sự suy giảm về 
kiến thức, bị gặp phải sự rủi ro này hoặc sự rủi ro khác, hoặc bị tác động bởi sự 
khổ này hoặc sự khổ khác. Bồn xẻn: Có năm sự bỏn xẻn: bỏn xẻn về chỗ ở, bỏn 
xẻn về gia tộc, bỏn xẻn về lợi lộc, bỏn xẻn về danh tiếng, bỏn xẻn về Pháp; bỏn 
xén nảo có hình thức như vậy là biểu hiện của bỏn xẻn, trạng thái của bỏn xẻn, 
sự hám lợi, keo kiệt, tính chất bủn xin, trạng thái bị năm giữ của tâm, điều này 
được gọi là bỏn xẻn. Còn nữa, bón xẻn về uân cũng là bỏn xẻn, bỏn xẻn về giới 
cũng là bỏn xẻn, bỏn xẻn về xứ cũng là bỏn xẻn, sự năm lấy; điều này được gọi 
là bỏn xẻn. 


Thèm khát: nói đến tham ái, tức là sự luyến ái, luyến ái mãnh liệt, -nt- 
tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. 


Trạng thái chấp là của ta: Có hai trạng thái chấp là của ta: trạng thái 
chấp là của ta do tham ái và trạng thái chấp là của ta do tà kiến, -nt- điều này là 
trạng thái chấp là của ta do tham ái. -nt- điều này là trạng thái chấp là của ta do 
tà kiến. Có sự lo âu về việc chiếm đoạt vật đã được chấp là của ta nên họ sầu 
muộn, trong khi đang bị chiếm đoạt họ cũng sầu muộn, khi đã bị chiếm đoạt họ 
cũng sầu muộn. Có sự lo âu về việc biễn đôi của vật đã được chấp là của ta nên 
họ sâu muộn, trong khi vật đang bị biến đối họ cũng sầu muộn, [khi vật đã bị 
biến đổi họ cũng sầu muộn.] Có sự lo âu về việc chiếm đoạt vật đã được chấp là 
của ta nên họ than vãn, trong khi đang bị chiếm đoạt họ cũng than vẫn, khi đã bị 
chiếm đoạt họ cũng than vãn. Có sự lo âu về việc biến đổi của vật đã được chấp 
là của ta nên họ than vẫn, trong khi vật đang bị biến đối họ cũng than văn, khi 
vật đã bị biến đôi họ cũng than vãn. Họ bảo vệ, gìn giữ, bám giữ, sở hữu, bỏn 
xéẻn vật đã được chấp là của ta. Họ [sầu muộn,] không từ bỏ sự sầu muộn liên 
quan đến vật đã được chấp là của ta, không từ bỏ sự than vãn, không từ bỏ sự 
bỏn xẻn, không từ bỏ sự thèm khát, không dứt bỏ, không xua đi, không làm 
chấm dứt, không làm cho không còn hiện hữu; - “những người bị thèm khát ở 
vật đã được chấp là của ta không từ bỏ sầu muộn, than vãn, và bỏn xẻn" là như 
thê. 
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Do đó, các bậc hiền trí, với việc nhìn thấy sự an toàn, sau khi từ bỏ sự 
sở hữu, đã du hành - Do đó: Do đó là bởi lý do ấy, bởi nhân ấy, bởi duyên ấy, 
bởi căn nguyên ấy, trong khi nhìn thấy điều bất lợi này ở các trạng thái chấp là 
của ta; -“do đó” là như thế. Các bậc hiền trí: Bản thể hiền trí nói đến trí, tức là 
tuệ, sự nhận biết, -nt- sự không sĩ mê, sự chọn lựa pháp, chánh kiến; được thành 
tựu với trí ấy, các bậc hiền trí đạt đến bản thể hiền trí. Ba hiền trí hạnh: hiền trí 
hạnh về thân, hiền trí hạnh về khẩu, hiền trí hạnh về ý -nf- đã vượt qua sự quyến 
luyến và mạng lưới (tham ái và tà kiến), vị ấy là hiền trí. Sự sở hữu: có hai sự 
sở hữu: sự sở hữu do tham ái và sự sở hữu do tà kiến, -nt- điều này là sở hữu do 
tham ái. -nt- điều này là sở hữu do tà kiến. Sau khi từ bỏ hoàn toàn sự sở hữu do 
tham ái, sau khi buông bỏ sự sở hữu do tà kiến, sau khi từ bỏ, sau khi từ bỏ hoàn 
toàn, sau khi đứt bỏ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi làm cho 
không còn hiện hữu, các bậc hiền trí đã sống, đã cư xử, đã sinh hoạt, đã vận 
hành, đã bảo hộ, đã hộ trì, đã bảo dưỡng. Với việc nhìn thấy sự an toàn - Sự 
an toàn: nói đến Bất Tử, Niết Bàn, và sự yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, 
sự buông bỏ tất cả các mầm tái sanh, sự diệt trừ tham ái, sự lìa khỏi luyến á1, SỰ 
diệt tận, Niết Bàn. Với việc nhìn thấy sự an toàn: Nhìn thấy sự an toàn là nhìn 
thấy nơi nương náu, nhìn thấy nơi trú ấn, nhìn thấy nơi nương nhờ, nhìn thấy 
nơi không sợ hãi, nhìn thấy Bất Hoại, nhìn thấy Bất Tử, nhìn thấy Niết Bàn; - 
“do đó, các bậc hiền trí, với việc nhìn thấy sự an toàn, sau khi từ bỏ sự sở hữu, 
đã du hành' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Những người bị thèm khát ở vật đã được chấp là của ta không từ bỏ sáu 
muộn, than văn, và bón xẻn. Do đó, các bậc hiển trí, với việc nhìn tháy sự an 
toàn, sau khi từ bỏ sự sở hữu, đã du hành. ” 


6-7 


Đối với vị tỳ khưu có hạnh sống tách ly, 

đang thân cận chỗ ngồi tách biệt, 

các vị đã nói rằng có sự hợp nhất này dành cho vị ấy, 

vị ấy sẽ không thị hiện bản thân ở cảnh giới (tải sanh nào nữa) 


Đối với vị tỳ khưu có hạnh sống tách ly - Có hạnh sống tách ly: được 
gọi là bảy hạng Hữu Học; bậc A-la-hán là bậc đã tách ly. Vì lý do gì có hạnh 
sông tách ly được gọi là bảy hạng Hữu Học? Các vị ấy - trong khi thâu hẹp tâm, 
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co rút tâm, cuốn tròn lại, kiềm chế, không chế, ngăn chặn, bảo vệ, gìn giữ tâm 
đối với cảnh này, cảnh khác - sống, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, 
bảo dưỡng (bản thân). Trong khi thâu hẹp tâm, co rút tâm, cuốn tròn lại, kiềm 
chế, không chế, ngăn chặn, bảo vệ, gìn giữ tâm ở nhãn môn, các vị sống, trú 
ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng (bản thân). Trong khi thâu 
hẹp tâm, co rút tâm, cuốn tròn lại, kiềm chế, không chế, ngăn chặn, bảo vệ, gìn 
giữ tâm ở nhĩ môn - tâm ở tỷ môn - tâm ở thiệt môn - tâm ở thân môn - tâm ở ý 
môn, các vị sống, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng (bản 
thân). Giống như cọng lông gà, hoặc sợi dây gắn, bị ném vào ngọn lửa thì bị 
thâu hẹp, bị co rút, bị cuốn tròn lại, không được duỗi ra, tương tự như vậy, các 
vị ấy - trong khi thâu hẹp tâm, co rút tâm, cuốn tròn lại, kiềm chế, không chế, 
ngăn chặn, bảo vệ, gìn giữ tâm đối với cảnh này, cảnh khác -sống, trú ngụ, sinh 
hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng (bản thân). Trong khi thâu hẹp tâm, có 
rút tâm, cuốn tròn lại, kiềm chế, không chế, ngăn chặn, bảo vệ, gìn giữ tâm ở 
nhãn môn - tâm ở nhĩ môn - tâm ở tỷ môn - tâm ở thiệt môn - tâm ở thân môn - 
tâm ở ý môn, các vị sống, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo 
dưỡng (bản thân). Vì lý do ấy, có hạnh sống tách ly được gọi là bảy hạng Hữu 
Học. Đối với vị tỳ khưu: đối với vị tỳ khưu phàm nhân tốt lành hoặc đối với vị 
tỳ khưu là bậc Hữu Học; - “đối với vị tỳ khưu có hạnh sống tách ly' là như thế. 


Đang thân cận chỗ ngồi tách biệt - Chỗ ngồi: nói đến nơi nào các vị 
ngồi xuống, là cái giường, cái ghế, nệm, thảm đan, tắm da thú, thảm cỏ, thảm lá, 
thảm rơm. Chỗ ngồi ấy là trống vắng, tách biệt, tách rời với việc thấy các cảnh 
sắc không thích hợp; là trống văng, tách biệt, tách rời với việc nghe các âm 
thanh không thích hợp - với việc ngửi các hương không thích hợp - với việc 
nếm các vị không thích hợp - với việc đụng chạm các xúc không thích hợp - với 
năm loại dục không thích hợp; đối với vị đang thân cận, đang gần gũi, đang 
phục vụ, đang phục dịch, đang kề cận, đang sử dụng chỗ ngồi tách biệt ấy; - 
“đang thân cận chỗ ngồi tách biệt là như thế. 


Các vị đã nói rằng có sự hợp nhất này dành cho vị ấy, vị Ấy sẽ không 
thị hiện bản thân ở cảnh giới (tái sanh nào nữa) - Sự hợp nhất: có ba sự hợp 
nhất: sự hợp nhất của nhóm, sự hợp nhất của Pháp, sự hợp nhất ở việc vô sanh. 


Sự hợp nhất của nhóm là việc nào? Nếu nhiều vị tỳ khưu sống có sự hợp 
nhất, thân thiện, không tranh cãi, có trạng thái như sữa với nước, nhìn nhau 
băng những ánh mắt yêu mến; đây là sự hợp nhất của nhóm. 
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Sự hợp nhất của Pháp là việc nào? Bốn sự thiết lập niệm, bốn chánh cần, 
bốn nên tảng của thần thông, năm quyên, năm lực, bảy yếu tô đưa đến giác ngộ, 
đạo lộ thánh thiện tám chi phần, các pháp ấy tiến vào, có niềm tin, tự thiết lập 
vững chắc, được giải thoát đồng nhau. Không có sự tranh cãi, sự tranh chấp 
giữa các pháp ấy; đây là sự hợp nhất của Pháp. 


Sự hợp nhất ở việc vô sanh là việc nào? Nếu nhiều vị tỳ khưu vô dư Niết 
Bàn ở cảnh giới Niết Bàn không còn dư sót, không vì điều ấy mà cảnh giới Niết 
Bàn được xem là vơi hay đây; đây là sự hợp nhất ở việc vô sanh. 


Ở cảnh giới (tái sanh nào nữa): đối với các người địa ngục, địa ngục là 
cảnh giới; đối với các loài thú, loài thú là cảnh giới; đối với các thân phận ngạ 
quỷ, thân phận ngạ quỷ là cảnh giới; đối với loài người, thế giới loài người là 
cảnh giới; đối với chư Thiên, thế giới chư Thiên là cảnh giới. 


Các vị đã nói rằng có sự hợp nhất này dành cho vị ấy, vị ấy sẽ không 
thị hiện bản thân ở cảnh giới (tái sanh nào nữa): Sự hợp nhất ấy là dành cho 
vị ấy, - điều này là thích đáng, điều này là phù hợp, điều này là đúng đắn, điều 
này là hợp lẽ, - là vị, khi đã thực hành như vậy, thì sẽ không thị hiện bản thân ở 
địa ngục, sẽ không thị hiện bản thân ở loài thú, sẽ không thị hiện bản thân ở 
thân phận ngạ quỷ, sẽ không thị hiện bản thân ở thế giới loài người, sẽ không thị 
hiện bản thân ở thế giới chư Thiên. Các vị đã nói như vậy, đã thốt ra như vậy, 
thuyết như vậy, phát ngôn như vậy, giảng giải như vậy, diễn tả như vậy; - “các 
vị đã nói rằng có sự hợp nhất này dành cho vị ấy, vị ấy sẽ không thị hiện bản 
thân ở cảnh giới (tái sanh nào nữa)' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Đối với vị tỳ khưu có hạnh sống tách ly, 

đang thân cận chỗ ngôi tách biệt, 

các vị đã nói rằng có sự hợp nhất này dành cho vị ấy, 

vị ấy sẽ không thị hiện bản thân ở cảnh giới (tái sanh nào nữa) ” 


6-8 
“Bậc hiển trí, không nương tựa vào tát cả các nơi, 
không tạo ra vật yêu mền cũng không tạo ra vật không yêu mên, 


than văn và bỏn xén không làm lãm nhơ ở vị ấy, 


128 


giống như nước không làm lám nhơ ở lá sen.” 


Bậc hiền trí, không nương tựa vào tất cả các nơi: Tất cả nói đến mười 
hai xứ: mắt và các sắc, tai và các thinh, mũi và các hương, lưỡi và các vị, thân 
và các xúc, ý và các pháp. Bậc hiền trí: Bản thê hiền trí nói đến trí, -nt- đã vượt 
qua sự quyền luyến và mạng lưới (tham ái và tà kiến), vị ấy là hiền trí. Không 
nương tựa - có hai sự nương tựa: Sự nương tựa vào tham ái và sự nương tựa 
vào tà kiến, -nt- điều này là sự nương tựa vào tham ái. -nt- điều này là sự nương 
tựa vào tà kiến. Bậc hiền trí sau khi đứt bỏ sự nương tựa vào tham ái, sau khi 
buông bỏ sự nương tựa vào tà kiến, không nương tựa vào mắt, không nương tựa 
vào tai, không nương tựa vào mũi, không nương tựa vào lưỡi, không nương tựa 
vào thân, không nương tựa vào ý, không nương tựa vào các sắc, các thinh, các 
hương, các vị, các xúc, các pháp, gia tộc, đồ chúng, chỗ ngụ, lợi lộc, danh vọng, 
lời khen, hạnh phúc, y phục, đồ ăn khất thực, chỗ nằm ngồi, vật dụng là thuốc 
men chữa bệnh, dục giới, sắc gIỚI, VÔ sắc giới, cõi dục, cõi sắc, cõi vô sắc, cõi 
hữu tưởng, cõi vô tưởng, cõi phi tưởng phi phi tưởng, cõi một uẩn, cõi bốn uẫn, 
cõi năm uân, quá khứ, vị lai, hiện tại, điều đã được thấy, điều đã được nghe, 
điều đã được cảm giác, điều đã được nhận thức, (bậc hiền trí) không nương tựa 
vào tất cả các pháp, không bám vào, không đến gần, không bám chặt, không 
hướng đến, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, đã được thoát khỏi, không bị ràng 
buộc, sống với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; - “bậc hiền trí, 
không nương tựa vào tất cả các nơi” là như thế. 


Lippafi là động từ thụ động, “bị lắm nhơ.” Tam Tạng Miến, Thái, PTS 
hiệu đính là /zmpa#, “làm lắm nhơ." Pali - English Dictionary của PTS giới 
thiệu nghĩa trùu tượng là “bị dính vào” và “dính vào.” Trong trường hợp này, 
chúng tôi chọn cách hiệu đính /zmpaii của ba bộ Tam Tạng kia và ghi nghĩa Việt 
là “làm lắm nhơ” (ND). 


Không tạo ra vật yêu mến cũng không tạo ra vật không yêu mến - 
Vật yêu mến: Có hai đối tượng được yêu mến: các chúng sanh hoặc các pháp 
tạo tác. Những người nào là các chúng sanh được yêu mến? Ở đây, đối với 
người nào mà những người ấy có lòng mong muốn điều tốt đẹp, có lòng mong 
muốn điều lợi ích, có lòng mong muốn sự thoải mái, có lòng mong muốn sự an 
toàn trong mỗi ràng buộc: là người mẹ, hoặc người cha, hoặc anh (em) trai, 
hoặc chị (em) gái, hoặc con trai, hoặc con gái, hoặc các bạn bẻ, hoặc các thân 
hữu, hoặc các thân quyến, hoặc những người cùng huyết thống; những người 
này là các chúng sanh được yêu mến. Các pháp nào là các pháp tạo tác được yêu 
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mến? Các sắc hợp ý, các thinh hợp ý, các hương hợp ý, các vị hợp ý, các xúc 
hợp ý; các pháp này là các pháp tạo tác được yêu mến. 


Vật không yêu mến: Có hai đối tượng không được yêu mến: các chúng 
sanh hoặc các pháp tạo tác. Những người nảo là các chúng sanh không được yêu 
mến? Ở đây, đối với người nào mà những người ấy không có lòng mong muốn 
sự tấn hóa, không có lòng mong muốn điều lợi ích, không có lòng mong muốn 
sự thoải mái, không có lòng mong muốn sự an toàn trong mối ràng buộc, có 
lòng mong muốn đoạt lấy mạng sống; những người này là các chúng sanh 
không được yêu mến. Các pháp nào là các pháp tạo tác không được yêu mến? 
Các sắc không hợp ý, các thinh không hợp ý, các hương không hợp ý, các vị 
không hợp ý, các xúc không hợp ý; các pháp này là các pháp tạo tác không được 
yêu mến. 


Không tạo ra vật yêu mến cũng không tạo ra vật không yêu mến: 
Không tạo ra vật yêu mến do tác động của luyến ái rằng: “Người này được tôi 
yêu mến, và các pháp tạo tác này hợp ý tôi." Không tạo ra vật không yêu mến 
do tác động của bất bình rằng: “Người này không được tôi yêu mến, các pháp 
tạo tác này không hợp ý tôi,” không làm sanh ra, không làm sanh khởi, không 
làm hạ sanh, không làm phát sanh; - “không tạo ra vật yêu mến cũng không tạo 
ra vật không yêu mến' là như thế. 


Than vãn và bồn xén không làm lắm nhơ ở vị ấy, giống như nước 
không làm lắm nhơ ở lá sen - ở vị ấy: ở cá nhân vị A-la-hán không còn lậu 
hoặc ẫy. Than vẫn: sự than van, sự than trách, sự than thở, sự than vãn, trạng 
thái than van, trạng thái than trách, lời nói, nói lắm nhảm, nói huyện thuyên, nói 
kể lễ, lỗi nói kể lễ, trạng thái nói kế lễ của người bị tác động bởi sự tốn hại về 
thân quyền, bị tác động bởi sự tốn hại về của cải, bị tác động bởi sự tốn hại vì 
bệnh tật, bị tác động bởi sự suy giảm về giới hạnh, bị tác động bởi sự suy giảm 
về kiến thức, bị gặp phải sự rủi ro này hoặc sự rủi ro khác, hoặc bị tác động bởi 
sự khổ này hoặc sự khổ khác. Bỏn xẻn: Có năm sự bỏn xẻn: bỏn xẻn về chỗ ở, 
bỏn xẻn về gia tộc, bỏn xén về lợi lộc, bỏn xéẻn về danh tiếng, bỏn xẻn về Pháp; 
bỏn xẻn nào có hình thức như vậy là biểu hiện của bỏn xẻn, trạng thái của bỏn 
xẻn, sự hám lợi, keo kiệt, tính chất bủn xin, trạng thái bị nắm giữ của tâm, điều 
này được gọi là bỏn xẻn. Còn nữa, bỏn xẻén về uẫn cũng là bỏn xẻn, bỏn xẻn về 
giới cũng là bỏn xẻn, bỏn xẻn về xứ cũng là bỏn xẻn, sự năm lấy được gọi là 
bỏn xẻn. 
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Giống như nước không làm lắm nhơ ở lá cây - Lá cây: nói đến cánh 
hoa sen trắng. Nước: nói đến nước (thông thường). Giống như nước không làm 
lắm nhơ, không làm nhiễm bẩn, không làm vấy bắn, (là) đã không bị lắm nhơ, 
đã không bị nhiễm bản, đã không bị vây bân ở cánh hoa sen trắng, tương tự như 
vậy, than vãn và bỏn xẻn không làm lắm nhơ, không làm nhiễm bân, không làm 
vây bân, (là) đã không bị lắm nhơ, đã không bị nhiễm bân, đã không bị vấy bân 
ở cá nhân vị A-la-hán không còn lậu hoặc ấy; và cá nhân vị ấy không bị lắm 
nhơ, không bị nhiễm bắn, không bị vấy bân bởi các ô nhiễm ấy, (là) đã không bị 
lắm nhơ, đã không bị nhiễm bắn, đã không bị vấy bản, đã đi ra ngoài, đã được 
rời ra, đã được thoát khỏi, không bị ràng buộc, sống với tâm đã được làm trở 
thành không còn giới hạn; - “than vãn và bỏn xẻn không làm lắm nhơ ở vị ấy, 
giống như nước không làm lắm nhơ ở lá sen' là như thế. 


Vì thế, Đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Bậc hiện trí, không nương tựa vào tất cả các nơi, 

không tạo ra vật yêu mễn cũng không tạo ra vật không yêu mến, 
than vẫn và bỏn xẻn không làm lắm nhơ ở vị ấy, 

giống như nước không làm lắm nhơ ở lá sen.” 


6-9 


Cũng giống như giọt nước ở lá sen, 

giống như nước không làm lắm nhơ ở hoa sen, 

tương tự như vậy, bậc hiển trí không bị vấy bẩn 

ở những điều đã được thấy, đã được nghe, hoặc đã được cảm giác. 


Cũng giống như giọt nước ở lá sen - Giọt nước : nói đến một giọt 
nước. Lá sen: nói đến cánh hoa sen trắng. Giống như giọt nước không làm lắm 
nhơ, không làm nhiễm bẩn, không làm vấy bản, (là) đã không bị lắm nhơ, đã 
không bị nhiễm bản, đã không bị vấy bân ở cánh hoa sen trắng; - “cũng giống 
như giọt nước ở lá sen' là như thế. 


Giống như nước không làm lắm nhơ ở hoa sen - Hoa sen: nói đến 
bông sen trắng. Nước: nói đến nước (thông thường). Giống như nước không 
làm lắm nhơ, không làm nhiễm bắn, không làm vấy bân, đã không bị lắm nhơ, 
đã không bị nhiễm bẩn, đã không bị vấy bân ở bông sen trắng; - “giống như 
nước không làm lắm nhơ ở hoa senˆ là như thế. 
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Tương tự như vậy, bậc hiền trí không bị vấy bân ở những điều đã 
được thấy, đã được nghe, hoặc đã được cảm giác - Tương tự như vậy: là 
phương thức của sự so sánh. Bậc hiền trí: Bản thể hiền trí nói đến trí, -nt- đã 
vượt qua sự quyến luyến và mạng lưới (tham ái và tà kiến), vị ấy là hiền trí. 
Lẫắm nhơ: Có hai sự lắm nhơ: Lắm nhơ do tham ái và lắm nhơ do tà kiến, -nt- 
điều này là lắm nhơ do tham ái. -nt- điều này là lắm nhơ do tà kiến. Bậc hiển trí, 
sau khi đứt bỏ sự lắm nhơ do tham ái, sau khi buông bỏ sự lắm nhơ do tà kiến, 
không bị lắm nhơ ở điều đã được thấy, không bị lắm nhơ ở điều đã được nghe, 
không bị lắm nhơ ở điều đã được cảm giác, không bị lắm nhơ ở điều đã được 
nhận thức, không bị nhiễm bắn, không bị vấy bản, (là người) đã không bị lắm 
nhơ, đã không bị nhiễm bắn, đã không bị vấy bân, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, 
đã được thoát khỏi, không bị ràng buộc, sống với tâm đã được làm trở thành 
không còn giới hạn; - “tương tự như vậy, bậc hiền trí không bị vây bân ở những 
điều đã được thấy, đã được nghe, đã được cảm giác" là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Cũng giống như giọt nước ở lá sen, 
giống như nước không làm lắm nhơ ở hoa sen, 
tương tự như vậy, bậc hiên trí không bị vấy bẩn 
ở những điều đã được thấy, đã được nghe, hoặc đã được cảm giác. ” 


6 - 10 


Thật vậy, vị đã rũ sạch không suy nghĩ theo lỗi ấy, tức là về những điều 
đã được thấy, đã được nghe, hoặc đã được cảm giác, (cũng) không ước muốn 
sự thanh tịnh theo cách nào khác, bởi vì vị ấy không luyễn ái, (cũng) không lìa 
luyến ái. 


Thật vậy, vị đã rũ sạch không suy nghĩ theo lối ấy, tức là về những 
điều đã được thấy, đã được nghe, hoặc đã được cảm giác - Vị đã rũ sạch: 
Việc rũ sạch được gọi là tuệ. Tuệ là sự nhận biết, -nt- sự không si mê, sự chọn 
lựa pháp, chánh kiến. 


Vì lý do gì mà việc rũ sạch được gọi là tuệ? Nhờ vào tuệ Ấy, uế hạnh về 
thân được rũ bỏ, được rũ sạch, được tây sạch, được gột sạch; uế hạnh về khẩu 
được rũ bỏ, được rũ sạch, được tây sạch, được gột sạch; uế hạnh về ý được rũ 
bỏ, được rũ sạch, được tây sạch, được gột sạch; sự luyến á1 được rũ bỏ, được rũ 
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sạch, được tây sạch, được gột sạch; sân hận - si mê - giận dữ - thù hận - gièm 
pha - ác ý - ganh ty - bỏn xẻn -xảo trá - lừa gạt - bướng bỉnh - hung hăng - ngã 
mạn - cao ngạo - đam mê - xao lãng - tất cả ô nhiễm - tất cả uế hạnh - mọi sự lo 
lắng - mọi sự bực bội - mọi sự nóng nảy - tất cả các pháp tạo tác bất thiện được 
rũ bỏ, được rũ sạch, được tây sạch, được gột sạch. Vì lý do ấy mà việc rũ sạch 
được gọi là tuệ. 


Hoặc là, nhờ vào chánh kiến, tà kiến được rũ bỏ, được rũ sạch, được tây 
sạch, được gột sạch; nhờ vào chánh tư duy, tà tư duy được rũ bỏ, được rũ sạch, 
được tây sạch, được gột sạch; nhờ vào chánh ngữ, tà ngữ được rũ bỏ, được rũ 
sạch - nhờ vào chánh nghiệp, tà nghiệp được rũ bỏ, được rũ sạch - nhờ vào 
chánh mạng, tà mạng được rũ bỏ, được rũ sạch - nhờ vào chánh tính tấn, tà tỉnh 
tấn được rũ bỏ, được rũ sạch - nhờ vào chánh niệm, tà niệm được rũ bỏ, được rũ 
sạch - nhờ vào chánh định, tà định được rũ bỏ, được rũ sạch - nhờ vào chánh trí, 
tà trí được rũ bỏ, được rũ sạch - nhờ vào chánh giải thoát, tà giải thoát được rũ 
bỏ, được rũ sạch, được tây sạch, được gột sạch. 


Hoặc là, nhờ vào đạo lộ thánh thiện tám chì phần, tất cả ô nhiễm, tất cả uế 
hạnh, mọi sự lo lắng, mọi sự bực bội, mọi sự nóng nảy, tất cả các pháp tạo tác 
bất thiện được rũ bỏ, được rũ sạch, được tây sạch, được gột sạch. Bậc A-la-hán 
đã tiến đến, đã tiến gần, đã đi đến gần, đã tiến đến gần, đã đạt đến, đã tròn đủ, 
đã thành tựu các pháp cần được rũ sạch này; vì thế, bậc A-la-hán là vị đã rũ 
sạch. Vị ấy có luyễn ái đã được rũ bỏ, có điều ác đã được rũ bỏ, có ô nhiễm đã 
được rũ bỏ, có sự bực bội đã được rũ bỏ; - “vị đã rũ sạch" là như thế. 


Thật vậy, vị đã rũ sạch không suy nghĩ theo lối ấy, tức là về những 
điều đã được thấy, đã được nghe, hoặc đã được cảm giác: Vị đã rũ sạch 
không suy nghĩ đến điều đã được thấy, không suy nghĩ về điều đã được thấy, 
không suy nghĩ theo điều đã được thấy; không suy nghĩ đến điều đã được nghe, 
không suy nghĩ về điều đã được nghe, không suy nghĩ theo điều đã được nghe; 
không suy nghĩ đến điều đã được cảm giác, không suy nghĩ về điều đã được 
cảm giác, không suy nghĩ theo điều đã được cảm giác; không suy nghĩ đến điều 
đã được nhận thức, không suy nghĩ về điều đã được nhận thức, không suy nghĩ 
theo điều đã được nhận thức, không suy nghĩ rằng: “Điều đã được nhận thức 
của tôi.” Bởi vì, điều này cũng đã được đức Thế Tôn nói đến: 

“Này các tỳ khưu, 'Tôi là' điều này là sự suy nghĩ, “Tôi là cái này' điều 
này là sự suy nghĩ, “Tôi sẽ là” điều này là sự suy nghĩ, “Tôi sẽ không là' điều 
này là sự suy nghĩ, “Tôi sẽ là có sắc” điều này là sự suy nghĩ, Tôi sẽ là vô sắc” 
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điều này là sự suy nghĩ, “Tôi sẽ là có tưởng điều này là sự suy nghĩ, Tôi sẽ là 
vô tưởng' điều này là sự suy nghĩ, Tôi sẽ là phi tưởng phi phi tưởng' điều này là 
sự suy nghĩ. Này các tỳ khưu, sự suy nghĩ là bệnh tật, sự suy nghĩ là mụn ghẻ, 
sự suy nghĩ là mũi tên, sự suy nghĩ là sự bất hạnh. Này các tỳ khưu, vì thế ở đây 
chúng ta sẽ sống với tâm ý không suy nghĩ. Này các tỳ khưu, các ngươi nên học 
tập đúng như vậy;” - “thật vậy, vị đã rũ sạch không suy nghĩ theo lối ấy, tức là 
về những điều đã được thấy, đã được nghe, hoặc đã được cảm giác) là như thế. 


Không ước muốn sự thanh tịnh theo cách nào khác: Vị đã rũ sạch 
không ước muốn, không ưng thuận, không ước nguyện, không mong cầu, không 
nguyện cầu sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, 
sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi theo đạo lộ không trong sạch khác, theo sự 
thực hành sai trái, theo đường lỗi không dẫn dắt ra khỏi, ngoại trừ bốn sự thiết 
lập niệm, ngoại trừ bốn chánh Cần, ngoại trừ bốn nền tảng của thần thông, 
ngoại trừ năm quyên, ngoại trừ năm lực, ngoại trừ bảy yếu tổ đưa đến giác ngộ, 
ngoại trừ đạo lộ thánh thiện tám chi phần; - “không ước muốn sự thanh tịnh theo 
cách nào khác" là như thế. 


Bởi vì vị ấy không luyến ái, (cũng) không lìa luyến ái: Tắt cả phàm 
nhân ngu si đều luyến ái. Bảy hạng Thánh Hữu Học tính luôn phàm nhân tốt 
lành lìa luyến ái. Bậc A-la-hán chẳng những không luyến ái mà cũng không lìa 
luyến áI. VỊ ây đã lìa luyến ái, do sự cạn kiệt của luyến á1 có trạng thái luyến áI 
đã được xa lìa, do sự cạn kiệt của sân hận có trạng thái sân hận đã được xa lìa, 
do sự cạn kiệt của si mê có trạng thái si mê đã được xa lia. VỊ ây đã trải qua 
Cuộc sống (của bậc Thánh), đã hoàn tất việc thực hành -nt- việc sanh-lão-tử-luân 
hồi, việc hiện hữu lần nữa không có đối với vị ấy; - “bởi vì vị ấy không luyến ái, 
(cũng) không lìa luyến ái' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Thật vậy, vị đã rũ sạch không suy nghĩ theo lối ấy, tức là về những điều 
đã được thấy, đã được nghe, hoặc đã được cảm giác, (cũng) không ước muốn sự 
thanh tịnh theo cách nào khác, bởi là vị ấy không luyến ái, (cũng) không lìa 
luyến ái 


Diễn Giải Kinh về Sự Già - phần thứ sáu. 
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7. DIỄN GIẢI KINH VỀ TISSA METTEYYA 
Giờ phần Diễn Giải Kinh về vị Tissa Metteyya được nói đến: 
7-1 


“Thưa Ngài, xin Ngài hãy nói về sự tàn hại dành cho kẻ đeo bám việc đôi 
lứa. Sau khi lắng nghe lời dạy của Ngài, chúng con sẽ học tập về hạnh viễn ly, ” 
(vị đại đức Tissa Metteyya đã nói thể ấy). 


Dành cho kẻ đeo bám việc đôi lứa - Pháp đôi lứa: nghĩa là việc làm 
không tốt đẹp, việc làm của các dân làng, việc làm của những người thấp kém, 
là xấu xa, có kết cuộc phải dùng nước tây rửa, là việc bí mật, là việc kết hợp của 
hai người, theo từng cặp. Vì lý do gì được gọi là pháp đôi lứa? Khi cả hai bị 
luyến ái, bị luyễn ái nặng, bị nhiễm dục, bị khởi dục, có tâm bị khuất phục, cả 
hai là tương tự nhau về bản thể; vì lý do ấy được gọi là pháp đôi lứa. Giống như 
hai người gây nên sự cãi cọ được gọi là tay đôi, hai người gây nên sự cãi lộn 
được gọi là tay đôi, hai người gây nên cuộc nói chuyện nhảm nhí được gọi là 
tay đôi, hai người gây nên sự tranh cãi được gọi là tay đôi, hai người gây nên sự 
tranh tụng được gọi là tay đôi, hai người tranh luận được gọi là tay đôi, hai 
người chuyện trò được gọi là tay đôi; tương tự như vậy, khi cả hai bị luyến á1, DỊ 
luyến ái nặng, bị nhiễm dục, bị khởi dục, có tâm bị khuất phục, cả hai là tương 
tự nhau về bản thể; vì lý đo ấy được gọi là pháp đôi lứa. Dành cho kẻ đeo bám 
việc đôi lứa: dành cho kẻ gắn bó, gắn vào, gắn chặt, găn liền ở pháp đôi lứa, đi 
theo nó, phát triển theo nó, xem trọng nó, nghiêng theo nó, chiều theo nó, xuôi 
theo nó, hướng đến nó, xem nó là chủ đạo; - “dành cho kẻ đeo bám việc đôi lứa” 
là như thế. 


Đại đức Tissa Metteyya đã nói thế ấy - Thế ấy: Từ “icca” này gọi là sự 
nối liền các câu văn, sự kết hợp các câu văn, sự làm đầy đủ các câu văn, sự gặp 
gỡ của các âm, trạng thái trau chuốt từ ngữ, tính chất tuần tự của các câu văn. 
Đại đức: Từ “Zyzsm" này là lời nói yêu mến, lời nói kính trọng, lời nói có sự 
tôn kính và có sự phục tùng. Tissa: là tên của vị trưởng lão Ấy, là sự ấn định, sự 
chỉ định, sự quy định, sự diễn tả, tên gọi, sự đặt tên, sự định danh, từ mô tả, tên 
hiệu, từ kêu gọi. Metteyya: là họ của vị trưởng lão Ấy, là sự ấn định, sự chỉ 
định, sự quy định, sự diễn tả; - “vị Tissa Metteyya đã nói thế ấy' là như thế. 
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Thưa Ngài, xin Ngài hãy nói về sự tàn hại - Sự tàn hại: Sự tàn hại là sự 
phá hại, sự hành hạ, sự đụng chạm, sự bất hạnh, sự nguy cơ. Xin Ngài hãy nói: 
Xin Ngài hãy nêu ra, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai mở, hãy 
chia sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ. Thưa Ngài: từ “z¡sz' này là lời nói yêu mến, 
lời nói kính trọng, lời nói có sự tôn kính và có sự phục tùng; - “thưa Ngài, xin 
Ngài hãy nói về sự tàn hại” là như thế. 


Sau khi lắng nghe lời dạy của Ngài: Sau khi lắng nghe, sau khi nghe 
được, sau khi tiếp thu, sau khi tiếp nhận, sau khi suy xét lời nói, lời giãi bày, lời 
chỉ bảo, lời chỉ dạy, lời khuyên bảo của Ngài; - “sau khi lắng nghe lời dạy của 
Ngài' là như thế. 


Chúng con sẽ học tập về hạnh viễn ly - Hạnh viễn ly: Có ba hạnh viễn 
ly: viễn ly về thân, viễn ly về tâm, viễn ly về mầm tái sanh. 


Thế nào là viễn ly về thân? Ở đây, vị tỳ khưu thân cận chỗ trú ngụ tách 
biệt, khu rừng rậm, gốc cây, sườn núi, thung lũng, khe núi, bãi tha ma, khu rừng 
thưa, đồng trồng, đống rơm, và sống tách biệt về thân. Vị ấy đi một mình, đứng 
một mình, ngồi một mình, năm một mình, đi vào làng để khất thực một mình, đi 
trở về một mình, ngồi nơi vắng vẻ một mình, quyết định kinh hành một mình, 
sống, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng một mình. Đây là 
viễn ly về thân. 


Thế nào là viễn ly về tâm? Đối với vị thể nhập sơ thiền, tâm được tách 
biệt khỏi các pháp che lấp. Đối với vị thể nhập nhị thiền, tâm được tách biệt 
khỏi tầm và tứ. Đối với vị thể nhập tam thiền, tâm được tách biệt khỏi hÿ. Đối 
với vị thê nhập tứ thiền, tâm được tách biệt khỏi lạc và khô. Đối với vị thể nhập 
không vô biên xứ, tâm được tách biệt khỏi sắc tưởng, bất bình tưởng, đị biệt 
tưởng. Đối với vị thể nhập thức vô biên xứ, tâm được tách biệt khỏi không vô 
biên xứ tưởng. Đối với vị thể nhập vô sở hữu xứ, tâm được tách biệt khỏi thức 
vô biên xứ tưởng. Đối với vị thể nhập phi tưởng phi phi tưởng xứ, tâm được 
tách biệt khỏi vô sở hữu xứ tưởng. Đối với vị Nhập Lưu, tâm được tách biệt 
khỏi sự nhận thức sai trái về thân, sự hoài nghi, sự bám víu vào giới và phận sự, 
tà kiến tiềm ấn, hoài nghi tiềm ân, và các phiền não cộng trú với mỗi pháp ấy. 
Đối với vị Nhất Lai, tâm được tách biệt khỏi sự ràng buộc của ái dục và sự ràng 
buộc của bất bình có tính chất thô thiên, ái dục tiềm ân và bất bình tiềm ấn có 
tính chất thô thiển, và các phiền não đồng hành theo với mỗi pháp ấy. Đối với vị 
Bất Lai, tâm được tách biệt khỏi sự ràng buộc của ái dục và sự ràng buộc của 
bất bình có tính chất vi tế, ái dục tiềm ấn và bất bình tiềm ấn có tính chất vi tế, 
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và các phiền não cộng trú với mỗi pháp ấy. Đối với vị A-la-hán, tâm được tách 
biệt khỏi ái sắc, ái vô sắc, ngã mạn, phóng dật, vô minh, ngã mạn tiềm ân, hữu 
ái tiềm ấn, vô minh tiềm ân, các phiền não cộng trú với mỗi pháp ấy, và mọi 
hiện tướng ở bên ngoài. Đây là viễn ly về tâm. 

Thế nào là viễn ly về mầm tái sanh? Mầm tái sanh nói đến các ô nhiễm, 
các uấn, và các hành. Viễn ly về mầm tái sanh nói đến Bất Tử, Niết Bàn, là sự 
yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, sự buông bỏ tất cả các mầm tái sanh, sự 
diệt trừ tham ái, sự lìa khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết Bàn. Đây là viễn ly về 
mầm tái sanh. 

Viễn ly về thân là đối với các vị có thân đã lui về nơi ân dật, đã thích thú 
trong việc xuất ly; viễn ly về tâm là đối với các vị có tâm hoàn toàn trong sạch, 
đã đạt đến sự trong trắng tuyệt đối; và viễn ly về mầm tái sanh là đối với các cá 
nhân không còn mầm tái sanh, đã đạt đến việc lìa khỏi các pháp tạo tác. 


Chúng con sẽ học tập về hạnh viễn ly: Vị trưởng lão ấy có việc học tập 
đã được học tập bình thường. Và thêm nữa, liên quan đến việc chỉ bảo Giáo 
Pháp, trong khi thỉnh cầu sự chỉ bảo Giáo Pháp, vị trưởng lão ấy đã nói như vầy: 
“Chúng con sẽ học tập về hạnh viễn ly.” 


Vì thế, (trưởng lão) Tissa Metteyya đã nói rằng: 


Thưa Ngài, xin Ngài hãy nói về sự tàn hại dành cho kẻ đeo bám việc đôi 
lứa. Sau khi lắng nghe lời dạy của Ngài, chúng con sẽ học tập về hạnh viễn ly, ” 
(vị đại đức Tissa Metteyya đã nói thế ấy). 


7-2 


(Đức Thế Tôn đã nói rằng: “Này Metteyya,) đối với kẻ đeo bám việc đôi 
lứa, lời giảng dạy thậm chí còn bị quên lãng và là kẻ thực hành sai trái; điều 
này ở kẻ ấy là không thánh thiện.” 


Đối với kẻ đeo bám việc đôi lứa - Pháp đôi lứa: nghĩa là việc làm 
không tốt đẹp, việc làm của các dân làng, việc làm của những người thấp kém, 
là xấu xa, có kết cuộc phải dùng nước tây rửa, là việc bí mật, là việc kết hợp của 
hai người, theo từng cặp. Vì ly do gì mà được gọi là pháp đôi lứa? Khi cả hai bị 
luyến ái, bị luyễn ái nặng, bị nhiễm dục, bị khởi dục, có tâm bị khuất phục, cả 
hai là tương tự nhau về bản thể; vì lý do ấy mà được gọi là pháp đôi lứa. Giống 
như hai người gây nên sự cãi cọ được gọi là tay đôi, hai người gây nên sự cãi 
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lộn được gọi là tay đôi, hai người gây nên cuộc nói chuyện nhảm nhí được gọi 
là tay đôi, hai người gây nên sự tranh luận được gọi là tay đôi, hai người gây 
nên sự tranh tụng được gọi là tay đôi, hai người tranh luận được gọi là tay đôi, 
hai người chuyện trò được gọi là tay đôi; tương tự như vậy, khi cả hai bị luyến 
á1, DỊ luyến ái nặng, bị nhiễm dục, bị khởi dục, có tâm bị khuất phục, cả hai là 
tương tự nhau về bản thể; vì lý do ấy mà được gọi là pháp đôi lứa. Đối với kẻ 
đeo bám việc đôi lứa: đối với kẻ gắn bó, gắn vào, găn chặt, gắn liền ở pháp đôi 
lứa, đi theo nó, phát triển theo nó, xem trọng nó, nghiêng theo nó, chiều theo nó, 
xuôi theo nó, hướng đến nó, xem nó là chủ đạo; - 'đối với kẻ đeo bám việc đôi 
lứa' là như thế. 


Metteyya: đức Thế Tôn xưng hô với vị trưởng lão ấy bằng họ. Đức Thế 
Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính. Thêm nữa, “vị có luyến ái đã được phá vỡ” 
là đức Thế Tôn; “vị có sân hận đã được phá vỡ' là đức Thế Tôn; “vị có si mê đã 
được phá vỡ" là đức Thế Tôn; “vị có ngã mạn đã được phá vỡ' là đức Thế Tôn; 
“vị có tà kiến đã được phá vỡ' là đức Thế Tôn; “vị có cây gai đã được phá vỡ' là 
đức Thế Tôn; “vị có ô nhiễm đã được phá vỡ” là đức Thế Tôn; “vị đã phân phát, 
đã phân chia, đã phân phối Pháp bảo' là đức Thế Tôn; “vị thực hiện sự chấm dứt 
các hữu' là đức Thế Tôn; “vị có thân đã được tu tập, có giới đã được tu tập, có 
tâm đã được tu tập, có tuệ đã được tu tập” là đức Thế Tôn; “vị đã thân cận các 
khu rừng, các nơi heo hút, các chỗ trú ngụ xa vắng có ít âm thanh, ít tiếng ồn, có 
bầu không gian văng vẻ, tách biệt với dân chúng, thích hợp cho việc thiền tịnh" 
là đức Thế Tôn; “ví có dự phần hoặc sở hữu về y phục, đồ ăn khất thực, chỗ 
nằm ngồi, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh” là đức Thế Tôn; “vị có dự phần 
hoặc sở hữu về vị của mục đích, về vị của Pháp, về vị của giải thoát, về thắng 
giới, về thăng tâm, về thăng tuệ là đức Thế Tôn; - 


- “VỊ có dự phần hoặc sở hữu về bốn thiền, về bốn vô lượng (tâm), về bốn 
sự thể nhập vô sắc” là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về tám giải 
thoát, về tám thắng xứ (của thiền), về chín sự thể nhập và an trú theo tuần tự là 
đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về mười sự tu tập về tưởng, về mười 
sự thể nhập các đề mục kasina, về định niệm hơi thở vào - hơi thở ra, về sự thể 
nhập các đề mục tử thi” là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về bốn sự 
thiết lập niệm, bốn chánh cần, bốn nền tảng của thần thông, năm quyền, năm 
lực, bảy yếu tố đưa đến giác ngộ, đạo lộ thánh thiện tám chi phần' là đức Thế 
Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về mười Như Lai lực, về bốn pháp tự tin, về 
bốn tuệ phân tích, về sáu thắng trí, về sáu pháp của đức Phật? là đức Thế Tôn. 
Tên gọi “Thế Tôn” này không do mẹ tạo ra, không do cha tạo ra, không do anh 


138 


(em) trai tạo ra, không do chị (em) gái tạo ra, không do bạn bè hoặc thân hữu 
tạo ra, không do các thân quyến và những người cùng huyết thống tạo ra, không 
do các Sa-môn hoặc Bảà-la-môn tạo ra, không do chư Thiên tạo ra, sự tận cùng 
của giải thoát này là sự quy định thuộc về chư Phật Thế Tôn do sự đạt được, do 
sự chứng ngộ trí Toàn Tri ở cội cây Bồ Đề, tức là “đức Thế Tôn;' - “đức Thế 
Tôn đã nói răng: Này Metteyya' là như thế. 


Lời giảng dạy thậm chí còn bị quên lãng: Lời giảng dạy bị quên lãng 
bởi hai lý do: lời giảng dạy về pháp học bị quên lãng, lời giảng dạy về pháp 
hành bị quên lãng. Lời giảng dạy về pháp học ấy là lời giảng dạy nào? Điều nào 
đã được học bởi vị ấy, là sưa, gepya, veyyäkarana, gãthã, udãna, itivuttaka, 
Jjätaka, abbhita-dhamma, vedalla,' đây là lời giảng dạy về pháp học; điều ấy 
cũng bị quên lãng, bị quên hắn, bị quên lửng, bị quên bằng, là hoàn toàn xa lạ; - 
“lời giảng dạy thậm chí còn bị quên lãng' là như vậy. Lời giảng dạy về pháp 
hành là lời giảng dạy nào? Là sự thực hành đúng đắn, sự thực hành phù hợp, sự 
thực hành không trái ngược, sự thực hành đưa đến lợi ích, sự thực hành đúng 
pháp và thuận pháp, việc làm đầy đủ các giới, việc phòng vệ các giác quan, việc 
biết chừng mực về vật thực, sự luyện tập về tinh thức, niệm và sự nhận biết rõ, 
bốn sự thiết lập niệm, bốn chánh cần, bốn nên tảng của thần thông, năm quyên, 
năm lực, bảy yếu tố đưa đến giác ngộ, đạo lộ thánh thiện tám chi phân, đây là 
lời giảng dạy về pháp hành; điều ấy cũng bị quên lãng, bị quên hẳn, bị quên 
lửng, bị quên bằng, là hoàn toàn xa lạ; - “lời giảng dạy thậm chí còn bị quên 
lãng' là như vậy. 


Và là kẻ thực hành sai trái: Giết hại sanh mạng, lấy vật không được 
cho, đột . nhập gia cư, mang đi vật cướp được, làm kẻ đạo tặc, đứng cướp dọc 
đường, đi đến với vợ người khác, nói lời dối trá; - “và là kẻ thực hành sai trái” là 
như thế. 


Điều này ở kẻ ấy là không thánh thiện: Điều này ở kẻ ấy là pháp không 
thánh thiện, là pháp ngu dốt, là pháp lầm lạc, là pháp vô trí, là pháp trườn uốn 
như con lươn (không thế năm bắt), tức là lối thực hành sai trái; - “điều này ở kẻ 
ấy là không thánh thiện” là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

(Đức Thé Tôn đã nói rằng: “Này Metteyya,) Đối với kẻ đeo bám việc đôi lứa, 
lời giảng dạy thậm chỉ còn bị quên lãng, và là kẻ thực hành sai trái; điều này ở 
kẻ ấy là không thánh thiện. ” 
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7-3 


Sau khi sống một mình trước đây, 

kẻ nào (giờ) phục dịch việc đổi lứa, 

kẻ ấy ở thể gian, tựa như chiếc xe bị chao đảo, 
người ta đã gọi là kẻ phàm phu thấp hèn. 


Sau khi sống một mình trước đây: Đã sống một mình trước đây bởi hai 
lý đo: với việc đã chấp nhận đời sống xuất gia hoặc với ý nghĩa rời xa tập thể. 


Thế nào là đã sống một mình trước đây với việc đã chấp nhận đời sống 
xuất gia? Sau khi cắt đứt mọi sự vướng bận của đời sống tại gia, sau khi cắt đứt 
sự vướng bận về vợ con, sau khi cắt đứt sự vướng bận về thân quyền, sau khi 
cắt đứt sự vướng bạn về bạn bè và thân hữu, sau khi cắt đứt sự vướng bận về 
việc tích trữ, sau khi cạo bỏ râu tóc, khoác lên các tắm vải màu ca-sa, rời nhà 
xuất gia sông không nhà, sau khi đi đến trạng thái không có gì, một mình sống, 
trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng. Như vậy là đã sống một 
mình trước đây với việc đã chấp nhận đời sống xuất gia. 


Thế nào là đã sống một mình trước đây với ý nghĩa rời xa tập thể? Trong 
khi đã được xuất gia như vậy, vị ấy một mình thân cận các khu rừng, các nơi 
heo hút, các chỗ trú ngụ xa vắng có ít âm thanh, ít tiếng ồn, có bầu không gian 
văng vẻ, tách biệt với dân chúng, thích hợp cho việc thiền tịnh. Vị ấy đi một 
mình, đứng một mình, ngồi một mình, nằm một mình, đi vào làng để khất thực 
một mình, đi trở về một mình, ngồi nơi văng vẻ một mình, quyết định kinh hành 
một mình, sống, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng một 
mình. Như vậy là đã sống một mình trước đây với ý nghĩa rời xa tập thẻ. 


Kẻ nào (giờ) phục dịch việc đôi lứa - Pháp đôi lứa: nghĩa là việc làm 
không tốt đẹp, -nt- việc kết hợp của hai người, theo từng cặp. -nt- vì lý do ấy mà 
được gọi là pháp đôi lứa. Kẻ nào (giờ) phục dịch việc đôi lứa: Kẻ nào, vào lúc 
khác, sau khi lìa bỏ đức Phật, Giáo Pháp, Tăng chúng, và việc học tập, đã quay 
trở lại cuộc sống thấp hèn rồi phục vụ, phục dịch, kề cận, thực hiện việc đôi lứa; 
- “Kẻ nào (giò) phục dịch việc đôi lứa' là như thế. 


Kẻ ấy ở thế gian, tựa như chiếc xe bị chao đảo - Chiếc xe: là xe voi 
kéo, xe ngựa kéo, xe bò kéo, xe dê kéo, xe cừu kéo, xe lạc đà kéo, xe lừa kéo, 
đã bị chao đảo, không được kiêm chê, không được xử lý, không được điêu 


140 


khiên, chọn lây lôi đi sai trái, va vào chỗ gập ghênh, gôc cây, tảng đá, làm bê vỡ 
chiêc xe luôn cả người cỡi xe, và rơi xuông vực thăm. 


Giống như chiếc xe đã bị chao đảo ấy không được kiềm chế, không được 
xử lý, không được điều khiển, chọn lấy lỗi đi sai trái, tương tự như vậy, kẻ hoàn 
tục ây tựa như chiếc xe đã bị chao đảo, chọn lấy lỗi đi sai trái, chọn lấy tà kiến, - 
nt- chọn lấy tà định. 


Giống như chiếc xe đã bị chao đảo ấy không được kiềm chế, không được 
xử lý, không được điều khiển, va vào chỗ gập ghẻnh, gốc cây, tảng đá, tượng tự 
như vậy, kẻ hoản tục Ấy, tựa như chiếc xe đã bị chao đảo, phạm vào thân nghiệp 
sai trái, phạm vào khâu nghiệp sai trái, phạm vào ý nghiệp sai trái, phạm vào 
việc sát sanh sai trái, phạm vào việc trộm cắp sai trái, phạm vào việc tà hạnh 
trong các dục sai trái, phạm vào việc nói dối sai trái, phạm vào việc nói đâm 
thọc sai trái, phạm vào việc nói thô lỗ sai trái, phạm vào việc nói nhảm nhí sai 
trải, phạm vào việc tham đắm sai trái, phạm vào việc sân hận sai trái, phạm vào 
tà kiến sai trái, phạm vào các hành sai trái, phạm vào năm loại dục sai trái, 
phạm vào năm pháp che lấp sai trái. 


Giống như chiếc xe đã bị chao đảo ấy không được kiềm chế, không được 
xử lý, không được điều khiến, làm bể vỡ chiếc xe luôn cả người cỡi xe, tương tự 
như vậy, kẻ hoàn tục Ấy, tựa như chiếc xe đã bị chao đảo, làm đỗ vỡ bản thân ở 
địa ngục, làm đồ vỡ bản thân ở loài thú, làm đồ vỡ bản thân ở thân phận ngạ 
quỷ, làm đỗ vỡ bản thân ở thế giới loài người, làm đỗ vỡ bản thân ở thế giới chư 
Thiên. 


Giống như chiếc xe đã bị chao đảo ấy không được kiềm chế, không được 
xử lý, không được điều khiến, rơi xuống vực thăm, tương tự như vậy, kẻ hoàn 
tục Ấy, tựa như chiếc xe đã bị chao đảo, rơi xuống VỰC thăm của sự sinh, rơi 
xuống VỰC thắm của SỰ giả, rƠI xuống VỰC thắm của bệnh tật, rơi xuống vực 
thắm của sự chết, rơi xuống vực thăm của sầu-bi-khô-ưu-não. 


Ở thế gian: ở thế gian của khô cảnh -nt- ở thế gian của loài người; - “tựa 
như chiếc xe bị chao đảo, kẻ ấy ở thế gian' là như thế. 


Người ta đã gọi là kẻ phàm phu thấp hèn - Phàm phu: phàm phu với ý 
nghĩa gì? “Những người sản sanh ra các ô nhiễm khác nhau” là phàm phu. 
“Những người có sự nhận thức sai trái về thân khác nhau chưa được phá tan' là 
phàm phu. “Những người tin theo nhiều vị thầy khác nhau” là phàm phu. 
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“Những người chưa được ra khỏi mọi cảnh giới tái sanh khác nhau” là phàm 
phu. “Những người tạo ra các sự tạo tác khác nhau" là phàm phu. “Những người 
bị cuốn trôi bởi nhiều dòng lũ khác nhau" là phàm phu. “Những người bị nóng 
nảy bởi nhiều sự nóng nảy khác nhau' là phàm phu. “Những người bị thiêu đốt 
bởi nhiều sự bực bội khác nhauˆ là phàm phu. “Những người bị luyễn ái, bị 
thèm khát, bị buộc trói, bị mê mẫn, bị gần gũi, bị máng vào, bị vướng vào, bị 
giữ lại ở năm loại dục đa dạng" là phàm phu. “Những người bị bao bọc, bị bao 
trùm, bị bao kín, bị che lại, bị che kín, bị đậy kín bởi năm pháp che lấp đa dạng” 
là phàm phu. Người ta đã gọi là kẻ phàm phu thấp hèn: “Phàm phu là thấp 
hèn, hèn kém, thấp kém, thấp thỏi, tồi tệ, nhỏ nhoi,” các vị đã nói như vậy, 
thuyết như vậy, phát ngôn như vậy, giảng giải như vậy, diễn tả như vậy; - 
“người ta đã gọi là kẻ phàm phu thấp hèn' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Sau khi sống một mình trước đây, kẻ nào (giò) phục dịch việc đôi lứa, kẻ 
ấy ở thể gian, tựa như chiếc xe bị chao đảo, người ta đã gọi là kẻ phàm phu 
thấp hèn. ” 


7-4 


Danh vọng và tiếng tăm nào (đã có) trước đây, 

điều ấy của kẻ ấy (giờ) hiển nhiên cũng bị giảm thiểu. 
Sau khi nhìn thấy điều này, nên học tập 

nhằm dứt bỏ hắn việc đôi lứa. 


Danh vọng và tiếng tăm nào (đã có) trước đây, điều ấy của kẻ ấy (giờ) 
hiển nhiên cũng bị giảm thiểu: Danh vọng nào? Ở đây, một vị (tỳ khưu) nào 
đó trước đây được trọng vọng, được cung kính, được sùng bái, được cúng 
dường, được nề nang, có nhận được y phục, vật thực, chỗ trú ngụ, và vật dụng 
là thuốc men chữa bệnh; điều này là danh vọng. 


Tiếng tăm nào? Ở đây, một người nào đó trước đây trong bản thể Sa-môn 
đã duy trì tiếng tăm và đức hạnh: là vị sáng suốt, kinh nghiệm, thông minh, 
nghe nhiều, có tài nói năng uyên bác, có tài ứng đối nhanh nhạy, là “vị chuyên 
về Kinh, hoặc là “vị trì Luật," hoặc là “vị thuyết giảng Pháp, hoặc là “vị ngụ ở 
rừng,” hoặc là “vị chuyên ổi khất thực, hoặc là “vị chỉ mặc y may bằng vải bị 
quăng bỏ,' hoặc là “vị chỉ sử dụng ba y,` hoặc là “vị đi khất thực tuần tự theo 
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từng nhà,' hoặc là “vị không ăn vật thực dâng sau,' hoặc là “vị chuyên về oai 
nghi ngồi (không nằm),` hoặc là “vị ngụ ở chỗ đã được chỉ định, hoặc là “vị có 
đạt sơ thiền,' hoặc là “vị có đạt nhị thiền,' hoặc là “vị có đạt tam thiền,' hoặc là 
“vị có đạt tứ thiền, hoặc là “vị có đạt không vô biên xứ, hoặc là “vị có đạt thức 
vô biên xứ,' hoặc là “vị có đạt vô sở hữu xứ,' hoặc là “vị có đạt phi tưởng phi 
phi tưởng xứ;' điều này là tiếng tăm; - “danh vọng và tiếng tăm trước đây' là 
như thế. 


Điều ấy của kẻ ấy (giò) hiển nhiên cũng bị giảm thiểu: Đối với vị ấy, 
vào lúc khác, sau khi lìa bỏ đức Phật, Giáo Pháp, Tăng chúng, và việc học tập, 
danh vọng ấy và tiếng tăm ấy của vị đã quay trở lại cuộc sống thấp hèn bị giảm 
thiểu, bị Suy giảm, bị mất mát, đồ vỡ, biến mắt, tiêu hoại; - “danh vọng và tiếng 
tăm nào (đã có) trước đây, điều ấy của kẻ ấy (giò) hiển nhiên cũng bị giảm 
thiểu” là như thế. 


Sau khi nhìn thấy điều này, nên học tập nhằm dứt bỏ hẳn việc đôi lứa 
-Điều này: trước đây ở bản thể Sa-môn có tiếng tăm và đức hạnh, vào lúc khác, 
sau khi lìa bỏ đức Phật, Giáo Pháp, Tăng chúng, và việc học tập, vị đã quay trở 
lại cuộc sống thấp hèn có sự mất danh vọng và mất tiếng tăm; điều này là sự hư 
hỏng về thành đạt. Sau khi nhìn thấy: là sau khi nhìn xem, sau khi cân nhắc, 
sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt; - “sau khi nhìn thấy điều 
này” là như thế. Nên học tập: Có ba sự học tập: học tập về thắng giới, học tập 
về thắng tâm, học tập về thắng tuệ. 


Việc nào là sự học tập về thắng giới? Ở đây, vị tỳ khưu là vị có giới, sống 
thu thúc với sự thu thúc của giới bổn Pãtimokkha, thành tựu về hạnh kiểm và 
hành xử, thấy sự sợ hãi trong các tội nhỏ nhặt, thọ trì và thực hành trong các 
điều học. Nhóm giới nhỏ, nhóm giới lớn, giới là nền tảng, phần khởi đầu, sự 
thực hành, sự ngăn giữ, sự thu thúc, sự mở đầu, sự dẫn đầu nhằm chứng đạt các 
thiện pháp; việc này là sự học tập về thắng gIỚI. 


Việc nảo là sự học tập về thắng tâm? ở đây, vị tỳ khưu ngay sau khi tách 
ly khỏi các dục, tách ly khỏi các bắt thiện pháp, đạt đến và trú thiền thứ nhất, có 
tầm, có tứ, có hÿ lạc sanh lên đo sự tách ly; -nt- đạt đến và trú thiền thứ nhì — 
nt— thiền thứ ba -nt- thiền thứ tư; việc này là sự học tập về thắng tâm. 


Việc nào là sự học tập về thắng tuệ? Ở đây, vị tỳ khưu là vị có tuệ, thành 
tựu vỀ tuệ hướng đến sự sanh diệt, góp phần vào sự thấu triệt cao thượng, dẫn 
đến việc cạn kiệt hoàn toàn của khổ. Vị ây nhận biết đúng theo thực thê rằng: 
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“Đây là Khổ,” nhận biết đúng theo thực thê rằng: “Đây là nhân sanh Khổ, ” 
nhận biết đúng theo thực thê rằng: “Đây là sự diệt tận Khổ, ” nhận biết đúng 
theo thực thê rằng: “Đây /à sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ, ” nhận biết 
đúng theo thực thể rằng: “Đáy là các lậu hoặc, ” nhận biết đúng theo thực thể 
rằng: “Đây là nhân sanh các lậu hoặc, ” nhận biết đúng theo thực thê rằng: 
“Đáy là sự diệt tận các lậu hoặc, ” nhận biết đúng theo thực thể rằng: “Đây là 
sự thực hành đưa đến sự diệt tận các lậu hoặc-,” việc này là sự học tập về 
thắng tuệ. 


Pháp đôi lứa: nghĩa là việc làm không tốt đẹp, -nt- việc kết hợp của hai 
người, theo từng cặp. -nt- vì lý do ấy mà được gọi là pháp đôi lứa. 


Sau khi nhìn thấy điều này, nên học tập nhằm dứt bỏ hắn việc đôi 
lứa: Nhằm dứt bỏ, nhằm làm vắng lặng, nhằm buông bỏ, nhằm tịch tịnh pháp 
đôi lứa, nên học tập về thắng giới, nên học tập về thăng tâm, nên học tập về 
thắng tuệ. Trong khi hướng tâm đến ba sự học tập này, thì nên học tập; trong 
khi biết, thì nên học tập; trong khi thấy, thì nên học tập; trong khi quán xét lại, 
thì nên học tập; trong khi quyết định tâm, thì nên học tập; trong khi hướng đến 
đức tin, thì nên học tập; trong khi ra sức tinh tấn, thì nên học tập; trong khi thiết 
lập niệm, thì nên học tập; trong khi tập trung tâm, thì nên học tập; trong khi 
nhận biết bằng tuệ, thì nên học tập; trong khi biết rõ pháp cần được biết rõ, thì 
nên học tập; trong khi biết toàn diện pháp cần được biết toàn diện, thì nên học 
tập; trong khi dứt bỏ pháp cần được dứt bỏ, thì nên học tập; trong khi tu tập 
pháp cần được tu tập, thì nên học tập; trong khi chứng ngộ pháp cần được 
chứng ngộ, thì nên học tập, nên hành xử, nên hành theo, nên thọ trì và vận dụng; 
- “sau khi nhìn thấy điều này, nên học tập nhằm dứt bỏ hẳn việc đôi lứa” là như 
thê. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

* Danh vọng và tiếng tăm nào (đã có) trước đây, 

điều ấy của kẻ ấy (giờ) hiển nhiên cũng bị giảm thiểu. 
Sau khi nhìn thấy điều này, nên học tập 

nhằm dứt bỏ hẳn việc đôi lứa. ° 


, 


7-5 


Kẻ ấy, bị chế ngự bởi các tư duy, 
trầm tư như là kẻ khôn khổ. 


144 


Sau khi lắng nghe lời tuyên bố của những người khác, 
kẻ thuộc hạng như thể trở nên tủi hồ. 


Kẻ ấy, bị chế ngự bởi các tư duy, trầm tư như là kẻ khốn khổ: Bị xúc 
chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu, bị bao trùm bởi các tư duy về dục, 
bởi các tư duy về sân hận, bởi các tư duy về hãm hại, bởi các tư duy về tà kiến; 
như là kẻ khốn khổ, như là kẻ ngu khờ, như là kẻ ngớ ngân trầm tư, suy gầm, 
suy xét, suy tưởng. Giống như con chim cú ở cành cây đang rình bắt chuột, trầm 
tư, suy gẫm, suy xét, suy tưởng; giống như con chó rừng ở bờ sông đang rình 
bắt những con cá, trầm tư, suy gẫm, suy xét, suy tưởng; giỗng như con mèo 
đang rình bắt chuột ở công rãnh, ở đống rác dơ bân, ở bờ sông, trầm tư, Suy 
gẫm, suy xét, suy tưởng: giống như con lừa được trút bỏ gánh nặng, trầm tư, suy 
gẫm, suy xét, suy tưởng ở công rãnh, ở đồng rác dơ bẩn, ở bờ sông; tương tự 
như vậy, kẻ hoàn tục Ấy, bị xúc chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu, bị 
bao trùm bởi các tư duy về dục, bởi các tư duy về sân hận, bởi các tư duy về 
hãm hại, bởi các tư duy về tà kiến; như là kẻ khốn khổ, như là kẻ ngu khờ, như 
là kẻ ngớ ngắn trầm tư, suy gầm, suy xét, suy tưởng; - “kẻ ấy, bị chế ngự bởi các 
tư duy, trầm tư như là kẻ khốn khổ" là như thế. 


Sau khi lắng nghe lời quở trách của những người khác, kẻ thuộc 
hạng như thế trở nên tủi hỗ - Của những người khác: Các vị thầy tế độ, hoặc 
Các VỊ thầy dạy học, hoặc các vị đồng thầy tế độ, hoặc các vị đồng thầy dạy học, 
hoặc các bạn bẻ, hoặc các vị đồng quan điểm, hoặc các vị thân thiết, hoặc các 
đồng đạo khiến trách rằng: “Này đại đức, ngươi đây có sự bất lợi, ngươi đây đã 
nhận lãnh điều tệ hại, là việc sau khi đạt được bậc Đạo Sự cao quý như vậy, sau 
khi đã xuất gia ở Pháp và Luật được khéo thuyết giảng như vậy, thậm chí sau 
khi đạt được hội chúng Thánh nhân như vậy, vì lý do của pháp đôi lứa ấy, ngươi 
đã lìa bỏ đức Phật, Giáo Pháp, Tăng chúng, và việc học tập, rồi quay trở lại 
cuộc sông thấp hèn. Luôn cả cái gọi là đức tin trong các thiện pháp đã không có 
ở ngươi. Luôn cả cái gọi là tàm ở các thiện pháp đã không có ở ngươi. Luôn cả 
cái gọi là quý trong các thiện pháp đã không có ở ngươi. Luôn cả cái gọi là tĩnh 
tấn trong các thiện pháp đã không có ở ngươi. Luôn cả cái gọi là niệm trong các 
thiện pháp đã không có ở ngươi. Luôn cả cái gọi là tuệ trong các thiện pháp đã 
không có ở ngươi.” Sau khi lắng nghe: sau khi nghe được, sau khi tiếp thu, sau 
khi tiếp nhận, sau khi suy xét lời nói, lời phát biểu, lời chỉ bảo, lời chỉ dạy, lời 
khuyên bảo của các vị Ấy, thì trở nên tủi hỗ: bị dăn vặt, bị đụng chạm, bị bệnh 
hoạn, bị ưu phiền. Kẻ thuộc hạng như thế: thuộc hạng như thế là giỗng như 
thế ẫy, được tồn tại thế Ấy, có kiểu cách Ấy, có biểu hiện Ấy, là kẻ hoàn tục; - 
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“sau khi lắng nghe lời quở trách của những người khác, kẻ thuộc hạng như thế 
trở nên tủi hố” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Kẻ ấy, bị chế ngự bởi các tư duy, 

trầm tư như là kẻ khón khổ. 

Sau khi lắng nghe lời quở trách của những người khác, 
kẻ thuộc hạng như thể trở nên tủi hồ. ” 


7-6 


Rôi (kẻ ấy) tự tạo ra các vũ khí (các uễ hạnh về thân khẩu ÿ), 
(khi) bị khiển trách bởi các lời nói của những người khác. 
Điều ấy, đối với kẻ này, quả là sự vướng víu lớn lao; 

(kẻ ấy) lún sâu vào việc nói lời dối trả. 


Rồi (kẻ ấy) tự tạo ra các vũ khí, (khi) bị khiển trách bởi các lời nói 
của những người khác - Rồi: Từ 'athaˆ này gọi là sự nối liền các câu văn, sự 
kết hợp các câu văn, sự làm đầy đủ các câu văn, sự gặp gỡ của các âm, trạng 
thái trau chuốt từ ngữ, tính chất tuần tự của các câu văn. Các vũ khí - Có ba 
loại vũ khí: vũ khí bằng thân, vũ khí bằng khâu, vũ khí bằng ý. Ba loại uế hạnh 
về thân là vũ khí bằng thân, bốn loại uế hạnh về khâu là vũ khí bằng khẩu, ba 
loại uế hạnh về ý là vũ khí bằng ý. 


Bị khiến trách bởi các lời nói của những người khác: bị khiến trách 
bởi các vị thây tế độ, hoặc bởi các vị thầy dạy học, hoặc bởi các vị đồng thầy tế 
độ, hoặc bởi các vị đồng thầy dạy học, hoặc bởi các bạn bẻ, hoặc bởi các vị 
đồng quan điểm, hoặc bởi các vị thân thiết, hoặc bởi các đồng đạo, rồi cô tình 
nói điều dối trá rằng: “Thưa ngài, tôi đã được thỏa thích trong việc xuất gia. Mẹ 
cần được tôi nuôi; vì thế tôi hoàn tục;” nói rằng: “Cha cần được tôi nuôi; vì thế 
tôi hoàn tục;” nói rằng: “Anh (em) trai cần được tôi nuôi; vì thế tôi hoàn tục;” 
nói rằng: “Chị (em) gái cần được tôi nuôi; vì thế tôi hoàn tục;” nói rằng: “Con 
trai cần được tôi nuôi, thân quyến cần được tôi nuôi, những người cùng huyết 
thống cần được tôi nuôi; vì thế tôi hoàn tục.” (Kẻ ấy) tạo ra, tự làm ra, làm sanh 
ra, làm sanh khởi, làm hạ sanh, làm phát sanh ra vũ khí bằng khẩu; - “rồi (kẻ ấy) 
tự tạo ra các vũ khí (các uế hạnh về thân khâu ý), (khi) bị khiển trách bởi các lời 
nói của những người khác" là như thế. 
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Điều ấy, đối với kẻ này, quả là sự vướng víu lớn lao: Điều ấy quả là sự 
vướng víu lớn lao của kẻ ấy, là khu rừng lớn lao, khu rừng rậm lớn lao, bãi sa 
mạc lớn lao, khu vực gập ghênh lớn lao, khúc quanh co lớn lao, bãi lầy lớn lao, 
ao hồ lớn lao, sự vướng bận lớn lao, sự trói buộc lớn lao; tức là việc cố tình nói 
dối; - “điều ấy, đối với kẻ này, quả là sự vướng víu lớn lao) là như thế. 


(Kẻ ấy) lún sâu vào việc nói lời dối trá - Việc nói lời dối trá: nói đến 
việc nói dối. Ở đây, một người nào đó đi đến đoàn thể, hoặc đi đến hội chúng, 
hoặc đi đến giữa thân quyến, hoặc đi đến giữa đoàn thể, hoặc đi đến giữa các 
vương tộc, rồi bị mời đến, bị tra hỏi rằng: “Thưa ông, hãy đến, ông biết điều nào 
thì ông hãy nói điều ấy.” Kẻ ấy trong khi không biết đã nói là: “Tôi biết,” hoặc 
trong khi biết đã nói là: “Tôi không biết,” hoặc trong khi không thấy đã nói là: 
“Tôi thấy,” hoặc trong khi thấy đã nói là: “Tôi không thấy.” Như thế, vì nguyên 
nhân bản thân, hoặc vì nguyên nhân người khác, hoặc vì nguyên nhân tải sản, 
hoặc vì nguyên nhân vật chất nhỏ nhen rồi cô tình nói đối; việc này được gọi là 
việc nói lời dối trá. 


Thêm nữa, việc nói đối là với ba yếu tố: Ngay trước đó, vị này khởi ý 
rằng: “Ta sẽ nói điều đối trá,” trong khi nói (biết rằng): “Ta đang nói điều dối 
trá,” đã nói xong (biết răng): “Điều dối trá đã được ta nói.” Thêm nữa, việc nói 
dối là với bốn yếu tố: Ngay trước đó, vị này khởi ý rằng: “Ta sẽ nói điều dối 
trá,” trong khi nói (biết rằng): “Ta đang nói điều dối trá,” đã nói xong (biết 
rằng): “Điều dối trá đã được ta nói,” đã che giấu quan điểm. Thêm nữa, việc nói 
dối là với năm yếu tố - với sáu yếu tố - với bảy yếu tô - với tám yếu tô: Ngay 
trước đó, vị này khởi ý rằng: “Ta sẽ nói điều đối trá,” trong khi nói (biết rằng): 
“Ta đang nói điều dối trá,” đã nói xong (biết rằng): “Điều đối trá đã được ta 
nói,” đã che giấu quan điểm, đã che giấu điều chấp nhận, đã che giấu điều ưa 
thích, đã che giấu ý tưởng, đã che giấu sự việc. Việc nói dối là với tám yếu tô 
này. 


Lún sâu vào việc nói lời dôi trá: Lún sâu, chìm xuông, chìm sâu xuông, 
đi vào việc nói lời đôi trá; - “lún sâu vào việc nói lời dôi trá'” là như thê. 

Vì thê, đức Thê Tôn đã nói răng: 

“Nồi (kẻ áy) tự tạo ra các vũ khí (các uê hạnh về thân kháu ÿ), 


(khi) bị khiển trách bởi các lời nói của những người khác. 
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Điều ấy, đổi với kẻ này, quả là sự vướng víu lớn lao, 


(kẻ ấy) lún sáu vào việc nói lời đồi trả. ` 
7-7 


Đã được công nhận là “bậc sáng suối,` đã phát nguyện hạnh sông một 
mình, nêu cũng găn bó vào việc đổi lứa, tựa như gã ngu khở, bị sâu muộn. 


Đã được công nhận là “bậc sáng suốt”: Ở đây, một người nào đó, trước 
đây ở bản thể Sa-môn, đã duy trì tiếng tăm và đức hạnh: là vị sáng suốt, kinh 
nghiệm, thông minh, nghe nhiều, có tài nói năng uyên bác, có tài ứng đối nhanh 
nhạy, là “vị chuyên về Kinh, hoặc là *vị trì Luật,” hoặc là *vị thuyết giảng 
Pháp, -nt- hoặc là “vị có đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ,` đã được biết đến, đã 
được nhận biết, đã được công nhận như vậy; - “đã được công nhận là bậc sáng 
suốt” là như thế. 


Đã phát nguyện hạnh sống một mình: Đã phát nguyện hạnh sống một 
mình bởi hai lý do với việc đã chấp nhận đời sống xuất gia hoặc với ý nghĩa rời 
xa tập thể. Thế nào là đã phát nguyện hạnh sống một mình với việc đã chấp 
nhận đời sống xuất gia? Sau khi cắt đứt mọi sự vướng bận của đời sống tại gia, - 
nt- Như vậy là đã phát nguyện hạnh sông một mình với việc đã chấp nhận đời 
sống xuất gia. Thế nào là đã phát nguyện hạnh sống một mình với ý nghĩa rời xa 
tập thể? Trong khi đã được xuất gia như vậy, vị ấy một mình thân cận các khu 
rừng, các khu rừng thưa, -nt- Như vậy là đã phát nguyện hạnh sống một mình 
với ý nghĩa rời xa tập thể; - “đã phát nguyện hạnh sống một mình' là như thế. 


Nếu cũng gắn bó vào việc đôi lứa - Pháp đôi lứa: nghĩa là việc làm 
không tốt đẹp, việc làm của các dân làng, việc làm của những người thấp kém, - 
nt- vì lý đo ấy mà được gọi là pháp đôi lứa. Nếu cũng gắn bó vào việc đôi lứa: 
Kẻ ẫy, vào lúc khác, sau khi lia bỏ đức Phật, Giáo Pháp, Tăng chúng, và việc 
học tập, đã quay trở lại cuộc sống thấp hèn, rồi gắn bó, gần gũi, gắn vào, gắn 
chặt, gắn liền ở pháp đôi lứa; -“nếu cũng gắn bó vào việc đôi lứa" là như thế. 


Tựa như gã ngu khò, bị sầu muộn: tựa như kẻ khốn khổ, tựa như kẻ 
ngu khờ, tựa như kẻ ngớ ngân bị phiền muộn, bị sầu muộn, bị sầu khổ rồi giết 
hại sanh mạng, lấy vật không được cho, đột nhập gia cư, mang đi vật cướp 
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được, làm kẻ đạo tặc, đứng cướp dọc đường, đi đên với vợ người khác, nói lời 
dôi trá; - bị phiên muộn, bị sâu muộn, bị sâu khô là như vậy. 


Các vị vua sau khi bắt giữ chính kẻ ấy rồi cho áp dụng các hình phạt 
nhiều loại: Họ đánh đập bằng những cây roi, họ đánh đập bằng các dây mây, họ 
đánh đập bằng các gậy ngắn, họ chặt bàn tay, họ chặt bàn chân, họ chặt bàn tay 
và bàn Chân, họ cắt tai, họ xẻo mũi, họ cắt tai và xẻo mũi, họ (đập vỡ đầu) làm 
thành như hũ cháo chua, họ lột da đầu, họ đốt lửa ở miệng, họ thiêu sống, họ đốt 
cháy ở bàn tay, họ lột da thành sợi, họ lột da thành đồng để ở Chân, họ kéo căng 
thân người ở trên đất, họ xiên da thịt bằng lưỡi câu, họ khoét thịt thành đồng 
tiền, họ chà xát với chất kiềm, họ quay tròn ở trên thập tự giá, họ đánh cho nhừ 
tử, họ rưới bằng dầu sôi, họ cho những con chó gặm, họ đặt trên giáo nhọn lúc 
còn sống, họ chặt đầu bằng gươn; - bị phiền muộn, bị sầu muộn, bị sầu khổ còn 
là như vậy. 


Hoặc là, kẻ ấy, bị ngự trị bởi tham ái về dục, có tâm bị khuất phục, dùng 
tầu thuyền lao vào đại dương tầm cầu các của cải, đối diện sự lạnh, đối diện sự 
nóng, trong khi bị khổ sở bởi ruồi muỗi gió nắng, bị chết bởi đói khát, đi đến 
Tigumba, đi đến Takkola, đi đến Takkasilã, đi đến Kãlamukha, đi đến 
Parammukha, đi đến Vesunga, đi đến Verapatha, đi đến Java, đi đến Tãmall, đi 
đến Vanga, ổi đến Elavaddhana, đi đến Suvannakũta, đi đến Suvannabhũmi, đi 
đến Tambapanmi, đi đến Supparaka, đi đến Bharukaccha, đi đến Suraftha, đi đến 
Angaloka, ổi đến Gangana, ổi đến Paramagangana, ổi đến Yona, đi đến 
Paramayona, đi đến Allasanda, đi đến Navaka, đi đến Milapada, - đi đến sa mạc 
cát, đi đến lối đi phải bò gối, đi đến lối đi của đê, đi đến lối đi của cừu, đi đến 
lỗi đi phải chống gậy, đi đến lối đi bằng dù, đi đến lỗi đi phía trên làm tre, đi 
đến lối đi của loài chim, đi đến lối đi của loài chuột, đi đến lỗi đi khe núi, đi đến 
lỗi đi vịn vào lau Ssậy; - bị phiền muộn, bị sầằu muộn, bị sầu khô còn là như vậy. 


Trong khi tìm kiếm nhưng không đạt được, rồi cảm thọ khô ưu phát xuất 
từ việc không có lợi lộc; - bị phiền muộn, bị sầu muộn, bị sầu khô còn là như 
vậy. Trong khi tìm kiếm mà đạt được, và do đã đạt được mà cảm thọ khổ ưu 
phát xuất từ việc bảo vệ (nghĩ rằng): “Làm cách nào đề các vị vua không có thể 
lấy đi, các kẻ trộm cướp không thể mang đi, lửa không thể thiêu cháy, nước 
không thê cuốn đi, những kẻ thừa tự không được yêu mến không thê lấy đi các 
của cải của ta?" Trong khi được kẻ ấy bảo vệ, gìn giữ như vậy, các của cải ấy bị 
hư hoại. Kẻ ây cảm thọ khổ ưu phát xuất từ việc xa lìa; - DỊ phiền muộn, bị sầu 
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muộn, bị sâu khô còn là như vậy; - “nêu cũng găn bó vào việc đôi lứa, tựa như 
gã ngu khờ, bị sâu muộn” là như thê. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Đã được công nhận là “bậc sáng suốt, ` đã phát nguyện hạnh sông một 
mình, nêu cũng găn bó vào việc đổi lứa, tựa như gã ngu khở, bị sâu muộn.” 


7-8 


Sau khi biết được điều bắt lợi này, ở đây bậc hiển trí trước đó và sau này, 
nên thực hành vững chãi hạnh sống một mình, không nên phục dịch việc đôi 
lựa. 


Sau khi biết được điều bắt lợi này, ở đây bậc hiền trí trước đó và sau 
này - Điều này: trước đây ở bản thể Sa-môn có tiếng tăm và đức hạnh, vào lúc 
khác, sau khi la bỏ đức Phật, Giáo Pháp, Tăng chúng, và việc học tập, vị đã 
quay trở lại cuộc sống thấp hèn có sự mắt danh vọng và mất tiếng tăm; điều này 
là sự hư hỏng về thành đạt. Sau khi nhận biết, sau khi biết được, sau khi cân 
nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt. Bậc hiền trí: Bản 
thể hiền trí nói đến trí, tức là tuệ, là sự nhận biết, -nt- đã vượt qua sự quyến 
luyến và mạng lưới (tham ái và tà kiến), vị ấy là hiền trí. Ở đây: ở quan điểm 
này, ở sự chấp nhận này, ở sự ưa thích này, ở sự nắm giữ này, ở Pháp này, ở 
Luật này, ở Pháp và Luật này, ở giáo lý này, ở lời dạy này của bậc Đạo Sự, ở 
Phạm hạnh này, ở bản ngã này, ở thế giới loài người này; - “sau khi biết được 
điều bất lợi này, ở đây bậc hiển trí trước đó và sau này' là như thế. 


Nên thực hành vững chãi hạnh sống một mình: Nên thực hành vững 
chãi hạnh sống một mình bởi hai lý do: với việc đã chấp nhận đời sống xuất gia 
hoặc với ý nghĩa rời xa tập thê. 


Thế nào là nên thực hành vững chãi hạnh sống một mình với việc đã chấp 
nhận đời sống xuất gia? Sau khi cắt đứt mọi sự vướng bận của đời sống tại gia, 
sau khi cắt đứt sự vướng bận về vợ con, sau khi cắt đứt sự vướng bận về thân 
quyến, sau khi cắt đứt sự vướng bận về bạn bè và thân hữu, sau khi cắt đứt sự 
vướng bận về việc tích trữ, sau khi cạo bỏ râu tóc, khoác lên các tắm vải màu 
ca-sa, rời nhà xuất gia sống không nhà, sau khi đi đến trạng thái không có gì, 
một mình nên thực hành, nên trú ngụ, nên sinh hoạt, nên vận hành, nên bảo hộ, 
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nên hộ trì, nên bảo dưỡng. Như vậy là nên thực hành vững chãi hạnh sống một 
mình với việc đã chấp nhận đời sống xuất gia. 


Thế nào là nên thực hành vững chãi hạnh sống một mình với ý nghĩa rời 
xa tập thể? Trong khi đã được xuất gia như vậy, vị ây một mình thân cận các 
khu rừng, các nơi heo hút, các chỗ trú ngụ xa vắng có ít âm thanh, ít tiếng ồn, có 
bầu không gian vắng vẻ, tách biệt với dân chúng, thích hợp cho việc thiền tịnh. 
VỊ ấy nên đi một mình, nên đứng một mình, nên ngồi một mình, nên nằm một 
mình, nên đi vào làng đề khất thực một mình, nên đi trở về một mình, nên ngồi 
nƠI vắng vẻ một mình, nên quyết định kinh hành một mình, nên thực hành, nên 
trú ngụ, nên sinh hoạt, nên vận hành, nên bảo hộ, nên hộ trì, nên bảo dưỡng một 
mình. Như vậy là nên thực hành vững chãi hạnh sống một mình với ý nghĩa rời 
xa tập thể, nên thực hành chắc chắn, nên thực hành tinh tấn, nên có sự thọ trì 
vững chãi, nên có sự thọ trì kiên định trong các thiện pháp; - “nên thực hành 
vững chãi hạnh sống một mình" là như thế. 


Không nên phục dịch việc đôi lứa - Pháp đôi lứa: nghĩa là việc làm 
không tốt đẹp, việc làm của các dân làng, -nt- vì lý đo ấy mà được gọi là pháp 
đôi lứa. Không nên phục vụ, không nên phục dịch, không nên kề cận, không nên 
thực hiện, không nên thực hành, không nên hành theo, không nên thọ trì và vận 
dụng pháp đôi lứa; - 'không nên phục dịch việc đôi lứa' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Sau khi biết được điểu bất lợi này, ở đây bậc hiền trí trước đó và sau 
này, nên thực hành vững chãi hạnh sống một mình, không nên phục địch việc 
đổi lứa.” 


7-9 


Nên học tập chỉ mỗi hạnh viễn ly, điều này đối với các bậc Thánh là tối 
thượng, với điễu ấy không nên nghĩ (bản thân) là hạng nhất; vị ấy quả nhiên ở 
gân Niết Bàn. 


Nên học tập chỉ mỗi hạnh viễn ly - Sự viễn ly: Có ba sự viễn ly: viễn ly 
về thân, viễn ly về tâm, viễn ly về mầm tái sanh. Thế nào là viễn ly về thân? -nt- 
đây là viễn ly về mầm tái sanh. Viễn ly về thân là đối với các vị có thân đã lui 
về nơi ấn đật, đã thích thú trong việc xuất ly. Viễn ly về tâm là đối với các vị có 
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tâm hoàn toàn trong sạch, đã đạt đến sự trong trắng tuyệt đối. Và viễn ly về 
mầm tái sanh là đối với các cá nhân không còn mầm tái sanh, đã đạt đến việc lìa 
khỏi các pháp tạo tác. Sự học tập: Có ba sự học tập: học tập về thăng giới, học 
tập về thăng tâm, học tập về tháng tuệ. -nt- việc này là sự học tập về thăng tuệ. 
Nên học tập chỉ mỗi hạnh viễn ly: Nên học tập, nên thực hành, nên hành theo, 
nên tiếp nhận và duy trì chỉ mỗi hạnh viên ly; - “nên học tập chỉ mỗi hạnh viễn 
ly' là như thế. 


Điều này đối với các bậc Thánh là tối thượng - Các bậc Thánh: nói 
đến chư Phật, các vị đệ tử của đức Phật, và các vị Phật Độc Giác. Đối với các 
bậc Thánh, điều này là cao cả, nhất hạng, thù thắng, dẫn đầu, tối thượng, cao 
quý, tức là sự thực hành hạnh viễn ly; - “điều này đối với các bậc Thánh là tối 
thượng' là như thế. 


Với điều ấy không nên nghĩ (bản thân) là hạng nhất: với sự thực hành 
hạnh viễn ly ẫy, không nên tạo sự kiêu hãnh, không nên tạo sự hãnh diện, không 
nên tạo sự ngã mạn, không nên tạo sự mạnh bạo, không nên tạo sự bướng bỉnh, 
không do điều ấy mà sanh ra ngã mạn, không do điều ấy mà trở nên ương 
ngạnh, ương bướng, ngắng cao đầu; - “với điều ấy không nên nghĩ (bản thân) là 
hạng nhất là như thế. 

Vị ấy quả nhiên ở gần Niết Bàn - vị ấy ở gần, ở xung quanh, ở tại chỗ 
ngồi, ở không xa, ở kế bên Niết Bàn; - “vị ấy quả nhiên ở gần Niết Bàn' là như 
thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Nên học tập chỉ mỗi hạnh viễn ly, điều này đối với các bậc Thánh là tối 
thượng, với điễu ấy không nên nghĩ (bản thân) là hạng nhất; vị ấy quả nhiên ở 
gân Niết Bàn.” 


7-10 


Đôi với bậc hiện trí đang sông, trông văng (mọi ô nhiêm), không có sự 
trông mong các dục, đổi với vị đã vượt qua (bôn) dòng nước lũ, người đời, bị 
buộc trôi ở các dục, mong cầu (được như vị áy). 


Đối với bậc hiền trí đang sống, trồng văng (mọi ô nhiễm) - Trồng 
văng: trông văng, tách biệt, tách rời là trông văng, tách biệt, tách rời với uÊ 
hạnh vê thân; trông văng, tách biệt, tách rời với uê hạnh vê khâu; trông văng, 
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tách biệt, tách rời với uễ hạnh về ý; trống văng, tách biệt, tách rời với sự luyễn 
ái, sân hận, si mê, giận dữ, thù hận, gièm pha, ác ý, ganh ty, bỏn xẻn, xảo trá, 
lừa gạt, bướng bỉnh, hung hăng, ngã mạn, cao ngạo, đam mê, xao lãng, tất cả ô 
nhiễm, tất cả uế hạnh, mọi sự lo lắng, mọi sự bực bội, mọi sự nóng nảy, tất cả 
các pháp tạo tác bất thiện. Đối với bậc hiền trí: Bản thể hiền trí nói đến trí, -nt- 
đã vượt qua sự quyền luyến và mạng lưới (tham ái và tà kiến), vị ấy là hiền trí. 
Đang sống: là đang thực hành, đang trú ngụ, đang sinh hoạt, đang vận hành, 
đang bảo hộ, đang hộ trì, đang bảo dưỡng; - “đối với bậc hiền trí đang sống, 
trống văng (mọi ô nhiễm) là như thế. 


Không có sự trong mong các dục - Các dục: theo sự phân loại thì có hai 
loại dục: vật dục và ô nhiễm dục. -nt- Các điều này được gọi là vật dục. -nt- Các 
điều này được gọi là ô nhiễm dục. Sau khi biết toàn diện về các vật dục, sau khi 
dứt bỏ, sau khi dứt trừ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi làm cho 
không còn hiện hữu các ô nhiễm dục; trong khi không trông mong các dục, dục 
được từ bỏ, dục được tây trừ, dục được giải thoát, dục được dứt bỏ, dục được 
buông bỏ, luyến ái được xa lìa, luyến ái được từ bỏ, luyến ái được tây trừ, luyến 
ái được giải thoát, luyến ái được dứt bỏ, luyến ái được buông bỏ, không còn 
khao khát, được tịch diệt, có trạng thái mát mẻ, có sự cảm thọ lạc, sống VỚI 
trạng thái cao thượng tự thân; - 'không có sự trông mong các dục' là như thế. 


Đối với vị đã vượt qua (bốn) dòng nước lũ, người đời, bị buộc trói ở 
các dục, mong cầu (được như vị ấy) - Người đời: là từ ngữ đề cập đến chúng 
sanh; người đời bị luyến ái, bị thèm khát, bị buộc trói, bị mê mẫn, bị gân gũi, bị 
máng vào, bị vướng vào, bị giữ lại ở các dục. Những người ấy ước muốn, ưng 
thuận, ước nguyện, mong cầu, nguyện cầu đối với vị đã vượt qua dòng lũ (ngũ) 
dục, đã vượt qua dòng lũ của hữu, đã vượt qua dòng lũ tà kiến, đã vượt qua 
dòng lũ vô minh, đã vượt qua, đã vượt lên, đã vượt ra khỏi, đã vượt quá, đã vượt 
qua hăn, đã vượt qua khỏi mọi nẻo đường luân hồi, đã đi đến bờ kia, đã đạt đến 
bờ kia, đã đi đến điểm cuối, đã đạt đến điểm cuối, đã đi đến đỉnh, đã đạt đến 
đỉnh, đã đi đến tận cùng, đã đạt đến tận cùng, đã đi đến sự hoàn tất, đã đạt đến 
sự hoàn tất, đã đi đến nơi nương nấu, đã đạt đến nơi nương náu, đã đi đến nơi 
trú ấn, đã đạt đến nơi trú ân, đã đi đến nơi nương nhờ, đã đạt đến nơi nương 
nhờ, đã đi đến nơi không sợ hãi, đã đạt đến nơi không sợ hãi, đã đi đến Bắt 
Hoại, đã đạt đến sự Bất Hoại, đã đi đến Bất Tử, đã đạt đến Bắt Tử, đã đi đến 
Niết Bàn, đã đạt đến Niết Bàn. 
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Giống như những người thiếu nợ ước nguyện, mong cầu việc thoát khỏi 
nợ, giống như những người bệnh ước nguyện, mong cầu việc hết bệnh, giống 
như những người bị trói buộc vào sự cột trói ước nguyện, mong cầu việc thoát 
khỏi sự cột trói, giống như những người nô lệ ước nguyện, mong cầu sự tự do, 
giống như những người lao vào đường xa hiểm trở ước nguyện, mong cầu vùng 
đất an toàn; tương tự như vậy, người đời bị luyến ái, bị thèm khát, bị buộc trói, 
bị mê mẫn, bị gần gũi, bị máng vào, bị vướng vảo, bị -BIữ lại ở các dục. Những 
người ấy ước muốn, ưng thuận, ước nguyện, mong câu, nguyện câu đối với vị 
đã vượt dòng lũ (ngũ) dục, đã vượt dòng lũ của hữu -nt- đã đi đến Niết Bàn, đã 
đạt đến Niết Bàn; - “đối với vị đã vượt qua (bốn) dòng nước lũ, người đời, bị 
buộc trói ở các dục, mong cầu (được như vị ấy)” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

*Đói với bậc hiện trí đang sống, trồng văng (mọi ô nhiêm), không có sự 
trồng mong các đục, đổi với vị đã vượt qua (bôn) dòng nước lũ, người đời, bị 
buộc trôi ở các dục, mong câu (được như vị áy). ” 

Diễn Giải Kinh về Tissa Metteyya - phần thứ bảy. 


--ooOoo-- 


§. DIỄN GIẢI KINH VỀ PASÙRA 
Giờ phần Diễn Giải Kinh về vị Pasũra được nói đến: 
8-1 


Họ (những kẻ theo tà kiến) nói rằng: 'Chính ở đây là trong sạch. ` 

Họ đã nói sự thanh tịnh không có ở các giáo pháp khác. 

Nương tựa vào nơi nào, họ nói sự tốt đẹp về nơi ấy, 

phân đông đã đi theo những Chân lý riêng biệt. 

Họ nói rằng: “Chính ở đây là trong sạch? - Họ nói, họ thuyết, họ phát 
ngôn, họ giảng giải họ diễn tả vỀ sự trong sạch, về sự thanh tịnh, về sự hoàn 
toàn trong sạch, về sự thoát khỏi, về sự giải thoát, về sự hoàn toàn thoát khỏi ở 
chính nơi đây. Họ nói, họ thuyết, họ phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả về sự 
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trong sạch, về sự thanh tịnh, về sự hoàn toàn trong sạch, về sự thoát khỏi, về sự 
giải thoát, về sự hoàn toàn thoát răng: “Thế giới là thường còn, thế giới là không 
thường còn, thế giới là có giới hạn, thế giới là không có giới hạn, mạng sống và 
thân thể là một, mạng sống và thân thể là khác, chúng sanh hiện hữu ở nơi khác 
sau khi chết, chúng sanh không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết, chúng sanh 
hiện hữu và không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết, chúng sanh không hiện 
hữu và không phải là không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết; chỉ điều này là 
Chân lý, điều khác là rồ dại”” - họ nói rằng: “Chính ở đây là trong sạch” là như 
thê. 


Họ đã nói sự thanh tịnh không có ở các giáo pháp khác: Họ quăng bỏ, 
ném bỏ, vất bỏ tất cả các học thuyết khác, ngoại trừ bậc đạo sự, giáo lý, tập thể, 
quan điểm, lối thực hành, đạo lộ của bản thân. Họ đã nói như vậy: “Bậc đạo sư 
ấy không là đắng toàn tri, giáo pháp ấy không khéo được thuyết giảng, tập thê 
ấy đã không thực hành tốt đẹp, quan điểm ấy không tốt đẹp, lối thực hành ấy đã 
không khéo được quy định, đạo lộ ấy không dẫn dắt ra khỏi, ở nơi ấy không có 
sự trong sạch, hay sự thanh tịnh, hay sự hoàn toàn trong sạch, hay sự thoát khỏi, 
hay sự giải thoát, hay sự hoàn toàn thoát khỏi; ở nơi ấy không có những người 
được trong sạch, hay được thanh tịnh, hay được hoàn toàn trong sạch, hay được 
thoát khỏi, hay được giải thoát, hay được hoàn toàn thoát khỏi, họ là thấp hèn, 
hèn kém, thấp kém, thấp thỏi, tồi tệ, nhỏ nhoi,” họ nói như vậy, họ thuyết như 
vậy, họ phát ngôn như vậy, họ giảng giải như vậy, họ diễn tả như vậy; - “họ đã 
nói sự thanh tịnh không có ở các giáo pháp khác" là như thế. 


Nương tựa vào nơi nào, họ nói sự tốt đẹp về nơi ấy - Nương tựa vào 
nơi nào: vào bậc đạo sự, vào giáo lý, vào tập thể, vào quan điểm, vào lỗi thực 
hành, vào đạo lộ nào mà họ đã nương tựa, đã nương nhờ, đã bám vào, đã đến 
gần, đã bám chặt, đã hướng đến. Về nơi Ấy: là về quan điểm của mình, về sự 
chấp nhận của mình, về sự ưa thích của mình, về quan niệm của mình. Họ nói 
sự tốt đẹp: là có học thuyết tốt đẹp, có học thuyết lịch sự, có học thuyết sáng 
suốt, có học thuyết vững chắc, có học thuyết đúng đắn, có học thuyết thực tiễn, 
có học thuyết rõ rệt, có học thuyết gương mẫu, có học thuyết giá trị dựa theo 
quan niệm của mình; - “nương tựa vào nơi nào, họ nói sự tốt đẹp về nơi ấy" là 
như thế. 


Phần đông đã đi theo những Chân lý riêng biệt: Phần đông các Sa- 
môn và Bà-la-môn đã đi theo, đã thiết lập, đã bám vào, đã đến gần, đã bám chặt, 
đã hướng đến những Chân lý riêng biệt của cá nhân. Họ đã đi theo, đã thiết lập, 
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đã bám vào, đã đến gần, đã bám chặt, đã hướng đến rằng: “Thế giới là thường 
còn; chỉ điều này là Chân lý, điều khác là rồ dại;” họ đã đi theo, đã thiết lập, đã 
bám vào, đã đến gần, đã bám chặt, đã hướng đến răng: “Thế giới là không 
thường còn, -nf- chúng sanh không hiện hữu và không phải là không hiện hữu ở 
nơi khác sau khi chết; chỉ điều này là Chân lý, điều khác là rồ dại;” - 'phần đông 
đã đi theo những Chân lý riêng biệt là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Họ (những kẻ theo tà kiến) nói rằng: 'Chỉnh ở đây là trong sạch. ° 
Họ đã nói sự thanh tịnh không có ở các giáo pháp khác. 

Nương tựa vào nơi nào, họ nói sự tốt đẹp về nơi ấy. 

Phân đông đã ấi theo những Chân lý riêng biệt. ” 


8-2 


Mong muốn tranh luận, những kẻ ấy sau khi chen vào hội chúng, 
từng đôi, chúng đánh giá lần nhau là ngu dối. 

Dựa dẫm vào người khác, chúng nói lời bàn cãi, 

mong muốn lời ca ngợi, chúng nói (học thuyết) là thiện xảo. 


Mong muốn tranh luận, những kẻ ấy sau khi chen vào hội chúng - 
Mong muốn tranh luận, những kẻ ấy: Những kẻ ấy có sự mong muốn tranh 
luận, có mục đích tranh luận, có chủ tâm tranh luận, có sự chú trọng tranh luận, 
có sự tầm cầu tranh luận trong khi đi đến. Sau khi chen vào hội chúng: là sau 
khi chen vào, sau khi xen vào, sau khi lặn sâu vào, sau khi đi vào hội chúng Sát- 
đế-ly, hội chúng Bà-la-môn, hội chúng gia chủ, hội chúng Sa-môn; - “mong 
muốn tranh luận, những kẻ ấy sau khi chèn vào hội chúng' là như thế. 


Từng đôi, chúng đánh giá lẫn nhau là ngu dốt - Từng đôi: là hai 
người, hai người gây nên sự cãi cọ, hai người gây nên sự cãi lộn, hai người gây 
nên cuộc nói chuyện nhảm nhí, hai người gây nên sự tranh cãi, hai người gây 
nên sự tranh tụng, hai người tranh luận, hai người chuyện trò. Chúng đánh giá, 
nhìn thấy, nhận thấy, quan sát, suy xét, khảo sát lẫn nhau là thấp hèn, là hèn 
kém, là thấp kém, là thấp thỏi, là tồi tệ, là nhỏ nhoi; - “từng đôi, chúng đánh giá 
lẫn nhau là ngu đốt” là như thế. 
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Dựa dẫm vào người khác, chúng nói lời bàn cãi: Những người ấy 
nương tựa, dựa dẫm, bám vào, đến gần, bám chặt, hướng đến bậc đạo sư, giáo 
lý, tập thể, quan điểm, lối thực hành, đạo lộ khác. Lời bàn cãi: nói đến sự cãi 
cọ, sự cãi lộn, sự cãi vã, sự tranh cãi, sự gây gỐ; hoặc là, lời bàn cãi: lời nói ấy 
là vô bô. Chúng nói lời bàn cãi, nói lời cãi cọ, nói lời cãi lộn, nói lời cãi vã, nói 
lời tranh cãi, nói lời gây gỗ, chúng thuyết, chúng phát ngôn, chúng giảng giải, 
chúng diễn tả; - 'dựa đẫm vào người khác, chúng nói lời bàn cãi” là như thế. 


Mong muốn lời ca ngợi, chúng nói (học thuyết) là thiện xảo - Mong 
muốn lời ca ngợi: là có sự mong muốn lời ca ngợi, có mục đích về lời ca ngợi, 
có chủ tâm về lời ca ngợi, có sự chú trọng về lời ca TIEỢI, CÓ SỰ tầm cầu về lời ca 
ngợi trong khi đi đến. Chúng nói là thiện xảo: là có học thuyết thiện xảo, có 
học thuyết sáng suốt, có học thuyết vững chắc, có học thuyết đúng đắn, có học 
thuyết thực tiễn, có học thuyết rõ rệt, có học thuyết gương mẫu, có học thuyết 
giá trị dựa theo quan niệm của mình; - “mong muốn lời ca ngợi? chúng nói (học 
thuyết) là thiện xảo' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Mong muốn tranh luận, những kẻ ấy sau khi chen vào hội chúng, 
từng đôi, chúng đánh giá lần nhau là ngu dối. 

Dựa dẫm vào người khác, chúng nói lời bàn cãi, 

mong muốn lời ca ngợi, chúng nói (học thuyết) là thiện xảo.” 


8-3 


Kẻ găn bó với sự phát biêu ở giữa hội chúng, trong khi tóc muôn lời ca 
ngợi, thì trở nên lo lăng. Hơn nữa, khi bị bác bỏ thì trở nên xâu hó, vì sự chê 
bai, kẻ ấy bị bực tức, có sự tìm kiêm điêm thiêu sói. 


Kẻ gắn bó với sự phát biểu ở giữa hội chúng: kẻ gắn bó, gắn vào, gắn 
chặt, gắn liền, kết gắn với sự phát biểu của bản thân ở hội chung Sát-đề-ly, hoặc 
ở hội chúng Bà-la-môn, hoặc ở hội chúng gia chủ, hoặc ở hội chúng Sa-môn đề 
phát biểu; -“kẻ gắn bó với sự phát biểu ở giữa hội chúng" là như thế. 


Trong khi ước muốn lời ca ngợi, thì trở nên lo lắng - Trong khi ước 
muốn lời ca ngợi: trong khi ước muốn là trong khi ước nguyện, trong khi mong 
cầu, trong khi nguyện cầu lời ca ngợi, sự tán dương, sự nổi tiếng, sự rạng danh. 
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Thì trở nên lo lắng: ngay trước cuộc nói chuyện thì có nỗi nghỉ hoặc, có sự lo 
lắng rằng: “Phải chăng sẽ có sự chiến thắng cho ta? Phải chăng sẽ có sự thất bại 
cho ta? Ta sẽ thực hiện việc chỉ trích như thế nào? Ta sẽ thực hiện việc bào 
chữa như thế nào? Ta sẽ tạo sự đề cao như thế nào? Ta sẽ tạo sự gây ấn tượng 
như thế nào? Ta sẽ tạo sự gút mắc như thế nào? Ta sẽ tạo sự gỡ rỗi như thế nào? 
Ta sẽ tạo sự cắt ngang như thế nào? Ta sẽ tạo sự kết nối như thế nào?” Ngay 
trước cuộc nói chuyện thì có nỗi nghi hoặc, có sự lo lắng là như vậy; - “trong 
khi ước muốn lời ca ngợi, thì trở nên lo lắng là như thế. 


Hơn nữa, khi bị bác bỏ thì trở nên xấu hỗ: Những người nào là các vị 
xem xét câu hỏi, các hội đoàn, các thành viên, các kiểm tra viên, những người 
ấy bác bỏ. Họ bác bỏ vì ý nghĩa: “Điều đã nói xa rời ý nghĩa.” Họ bác bỏ vì 
văn tự: “Điều đã nói xa rời văn tự.” Họ bác bỏ vì ý nghĩa và văn tự: “Điều đã 
nói xa rời ý nghĩa và văn tự.” Họ bác bỏ rằng: “Ý nghĩa đã được ông trình bày 
sai, văn tự đã được ông trích dẫn tôi, ý nghĩa và văn tự đã được ông trình bày 
sai và trích dẫn tôi, ông đã không thực hiện việc chỉ trích, ông đã thực hiện tôi 
việc bảo chữa, ông đã không tạo sự để cao, ông đã làm dở việc gây ấn tượng, 
ông đã không tạo sự gút mắc, ông đã làm đở việc gỡ rối, ông đã không tạo sự 
cắt ngang, ông đã làm dở việc kết nối. Điều đã thuyết là không suông sẻ, đã 
được thuyết đở, đã được phát ngôn đở, đã được đối đáp tồi, đã được thốt ra tồi, 
đã bị nói vụng về.” Hơn nữa, khi bị bác bỏ thì trở nên xấu hỗ: Khi bị chối từ 
thì trở nên xấu hồ, bị dẫn vặt, bị đụng chạm, bị bệnh hoạn, bị ưu phiền; - “hơn 
nữa, khi bị bác bỏ thì trở nên xấu hồ" là như thế. 


Vì sự chê bai, kẻ ấy bị bực tức, có sự tìm kiểm điểm thiếu sót: vì sự 
chê bai, vì sự chê trách, vì sự không nôi tiếng, vì sự không ca tụng, nên bị bực 
tức, tức giận, phản kháng bày tỏ sự bực tức, sự sân hận, sự không bằng lòng; - 
“vì sự chê bai, kẻ ấy bị bực tức” là như thế. Có sự tìm kiếm điểm thiếu sót: Có 
sự tìm kiếm điểm thiếu sót là có sự tìm kiếm chỗ thủng, có sự tìm kiếm khuyết 
điểm, có sự tìm kiếm sự lầm lỡ, có sự tìm kiếm sự vấp ngã, có sự tìm kiếm sự 
đụng chạm, có sự tìm kiếm kẽ hở; - “vì sự chê bai, kẻ ây bị bực tức, có sự tìm 
kiếm điểm thiếu sót” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Kẻ gắn bó với sự phát biểu ở giữa hội chúng, 

trong khi ước muốn lời ca ngợi, thì trở nên lo lắng. 

Hơn nữa, khi bị bác bỏ thì trở nên xấu hồ, 

vì sự chê bai, kẻ ấy bị bực tức, có sự tìm kiếm điểm thiếu sói. 
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” 


8-4 


Họ đã nói rằng cuộc tranh luận của người này là hèn mọn, 
những vị xem xét câu hỏi đã bác bỏ. 

Người có cuộc tranh luận thấp hèn than vẫn, sẵu muộn, 
phàn nàn rằng: 'Kẻ ấy đã vượt hẳn tôi. 


Họ đã nói rằng cuộc tranh luận của người này là hèn mọn: Cho rằng 
cuộc tranh luận của người này là thấp hèn, hẻèn kém, hèn mọn, bị bỏ qua, không 
được hoàn hảo; các vị đã nói như vậy, thuyết như vậy, phát ngôn như vậy, giảng 
giải như vậy, diễn tả như vậy; - “họ đã nói rằng cuộc tranh luận của người này là 
hèn mọn' là như thế. 


Những vị xem xét cầu hỏi đã bác bỏ: Những người nào là các vị xem 
xét câu hỏi, các hội đoàn, các thành viên, các kiểm tra viên? những người ấy bác 
bỏ. Họ bác bỏ vì ý nghĩa: “Điều đã nói xa rời ý nghĩa.” Họ bác bỏ vì văn tự: 
“Điều đã nói xa rời văn tự.” Họ bác bỏ vì ý nghĩa và văn tự: “Điều đã nói xa rời 
ý nghĩa và văn tự.” Họ bác bỏ rằng: “Ý nghĩa của ông được trình bày sai, văn tự 
của ông được trích dẫn tồi, ý nghĩa và văn tự của ông được trình bày sai và được 
trích dẫn tồi, ông đã không thực hiện việc chỉ trích, ông đã thực hiện tôi việc 
bào chữa, ông đã không tạo sự đề cao, ông đã làm đở việc gây ấn tượng, ông đã 
không tạo sự gút mắc, ông đã làm dở việc gỡ rối? ông đã không tạo sự cắt 
ngang? ông đã làm dở việc kết nối. Điều đã thuyết là không suôn sẻ, đã được 
thuyết đở, đã được phát ngôn đở, đã được đối đáp tồi, đã được thốt ra tôi, đã bị 
nói vụng về;”- “những vị xem xét câu hỏi đã bác bỏ' là như thế. 


Người có cuộc tranh luận thấp hèn than vãn, sầu muộn - Than vãn 
(rằng): “Ta đã suy tính cách khác, đã suy nghĩ cách khác, đã suy luận cách khác, 
đã học tập cách khác, đã suy xét cách khác. Kẻ ấy có phe cánh đông hơn, có hội 
chúng đông hơn, có tùy tùng đông hơn. Hội chúng này là phe nhóm, không hợp 
nhất. Hãy có cuộc thuyết giảng và nói chuyện ở hội chúng hợp nhất, ta sẽ bẻ 
gãy lại,” lời nói nào có hình thức như vậy là nói lắm nhảm, nói huyện thuyên, 
nói kế lễ, lối nói kế lễ, trạng thái nói kể lễ; - “than vãn' là như thế. Sầu muộn: 
Sâu muộn rằng: “Chiến thắng thuộc về kẻ ấy,” sầu muộn rằng: “Thất bại thuộc 
về ta,” sầu muộn rằng: “Lợi lộc thuộc về kẻ ấy," sâu muộn rằng: “Thất lợi thuộc 
về ta,” sầu muộn rằng: “Danh vọng thuộc về kẻ ấy,” sầu muộn rằng: “Không 
danh vọng thuộc về ta,” sầu muộn rằng: “Khen ngợi thuộc về kẻ ấy,” sâu muộn 
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rằng: “Chê bai thuộc về ta,” sầu muộn răng: “Hạnh phúc thuộc về kẻ ấy,” sầu 
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muộn rằng: “Đau khô thuộc về ta.” Sầu muộn rằng: “Kẻ ấy được trọng vọng, 
được cung kính, được sùng bái, được cúng dường, được nỀ nang, có nhận được 
y phục, vật thực, chỗ trú ngụ, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh, ta không 
được trọng vọng, không được cung kính, không được sùng bái, không được 
cúng đường, không được nề nang, không nhận được y phục, vật thực, chỗ trú 
ngụ, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh,” rồi mệt mỏi, than vãn, đấm ngực 
khóc lóc, đi đến sự mê muội; - “than vãn, sầu muộn' là như thế. Cuộc tranh 
luận thấp hèn: Cuộc tranh luận thấp hèn là cuộc tranh luận hèn mọn, cuộc 
tranh luận bị bỏ qua, cuộc tranh luận không được hoàn hảo; - “người có cuộc 
tranh luận thấp hèn than vãn, sầu muộn” là như thế. 


Phàn nàn rằng: “Kẻ ấy đã vượt hắn tôi? - “Kẻ ấy đã vượt trội, đã vượt 
khỏi, là đã vượt quá, đã vượt qua hắn, đã vượt qua khỏi tôi trong lúc tranh luận 
VỚI tÔI bằng cuộc tranh luận;” - “Kẻ ây đã vượt hắn tôi” là như vậy. Hoặc là, 
“Trong lúc tranh luận với tôi bằng cuộc tranh luận, sau khi ngự trị, sau khi đẻ 
bẹp, sau khi trần áp, sau khi chà đạp tôi, kẻ ấy sống, trú ngụ, sinh hoạt, vận 
hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng;” - “Kẻ ấy đã vượt hắn tôi” còn là như vậy. 
Phàn nàn: đề cập đến lời nói, việc nói lảm nhảm, việc nói huyện thuyên, việc 
nói kể lễ, lỗi nói kế lễ, trạng thái nói kế lễ; - phàn nàn rằng: “Kẻ ấy đã vượt hắn 
tôi” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Họ đã nói răng cuộc tranh luận của người này là hèn mọn, 
những vị xem xét câu hỏi đã bác bỏ. 
Người có cuộc tranh luận tháp hèn than văn, sâu muộn, 


, 


phàn nàn rằng: 'Kẻ ấy đã vượt hắn tôi. ` 
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Những sự tranh cãi này đã sanh khởi giữa các vị Sq-HmÔIH. 
Ở những việc này có sự hưng phấn và chán nản. 
Sau khi nhìn thấy luôn cả điều này, nên xa lánh sự bàn cãi, 
bởi vì không có lợi ích nào khác ngoài việc đạt được lời ca ngợi. 


Những sự tranh cãi này đã sanh khởi giữa các vị Sa-môn - Các vị Sa- 
môn: bất cứ những vị nào đã đi đến hạnh du sĩ, đã thành tựu hạnh du sĩ bên 
ngoài CIáo Pháp này. Các sự cãi cọ vê quan điêm, các sự cãi lộn vê quan điêm, 
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các sự cãi vã về quan điểm, các sự tranh cãi về quan điểm, các sự gây gỗ về 
quan điểm này đã sanh ra, đã sanh khởi, đã hạ sanh, đã phát sanh, đã xuất hiện 
giữa các vị Sa-môin; - “những sự tranh cãi này đã sanh khởi giữa các vị Sa-môn' 
là như thế. 


Ở những việc này có sự hưng phấn và chán nản: là có chiến thắng và 
thất bại, có lợi lộc và không lợi lộc, có danh vọng và không danh vọng, có ca 
ngợi và chê bai, có hạnh phúc và khổ đau, có hỷ tâm và ưu tâm, có ưa thích và 
không ưa thích, có ưa chuộng và bất bình, có hưng phấn và chán nản, có chiều 
chuộng và chống đối, do chiến thắng tâm được hưng phấn, do thất bại tâm bị 
chán nản, do có lợi lộc tâm được hưng phấn, do không có lợi lộc tâm bị chán 
nản, đo có danh vọng tâm được hưng phấn, do không có danh vọng tâm bị chán 
nản, do lời ca ngợi tâm được hưng phần, do lời chê bai tâm bị chán nản, do hạnh 
phúc tâm được hưng phấn, do khổ đau tâm bị chán nản, do hỷ tâm tâm được 
hưng phần, do ưu tâm tâm bị chán nản, do kiêu hãnh tâm được hưng phấn, do 
mặc cảm tâm bị chán nản; - “ở những việc này có sự hưng phần và chán nản” là 
như thê. 


Sau khi nhìn thấy luôn cả điều này, nên xa lánh sự bàn cãi - Sau khi 
nhìn thấy luôn cả điều này: Sau khi nhìn thấy, sau khi nhìn xem, sau khi cân 
nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt điều bất lợi này ở 
các sự cãi cọ về quan điểm, ở các sự cãi lộn về quan điểm, ở các sự cãi vã về 
quan điểm, ở các sự tranh cãi về quan điểm, ở các sự gây gỗ về quan điểm; - 
“sau khi nhìn thấy luôn cả điều này" là như thế. Nên xa lánh sự bàn cãi: Sự bàn 
cãi nói đến sự cãi cọ, sự cãi lộn, sự cãi vã, sự tranh cãi, sự gây gỗ. Hoặc là, sự 
bàn cãi: lời nói ấy là vô bô. Không nên tạo ra sự bàn cãi, không nên tạo ra sự 
cãi cọ, không nên tạo ra sự cãi lộn, không nên tạo ra sự cãi vã, không nên tạo ra 
sự tranh cãi, không nên tạo ra sự gây số, nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm 
dút, nên làm cho không còn hiện hữu sự cãi cọ-cã! lộn-cãi vã-tranh cãi-gây gỐ, 
nên tránh khỏi, xa lánh, tránh xa, đổi ra ngoài, rời ra, thoát khỏi, không bị ràng 
buộc với sự cãi cọ-cãi lộn-tranh luận-tranh cãi-gây gỐ, nên sống với tâm đã 
được làm trở thành không còn giới hạn; - “sau khi nhìn thấy luôn cả điều này, 
nên xa lánh sự bàn cãi” là như thế. 


Vì không có lợi ích nào khác ngoài việc đạt được lời ca ngợi: Ngoài 
việc đạt được lời ca ngợi, không có lợi ích nào khác, lợi ích cho bản thân hay lợi 
ích cho người khác hoặc lợi ích cho cả hai, lợi ích liên quan đời này hay lợi ích 
liên quan đời sau, lợi ích hời hợt hay lợi ích thâm sâu, lợi ích được giấu kín hay 
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lợi ích được che đậy, lợi ích tiềm tàng hoặc lợi ích hiển hiện, lợi ích có tội lỗi 
hay lợi ích không ô nhiễm, lợi ích trong trắng hay lợi ích tối thượng là không 
có, không hiện hữu, không tìm thấy, không tồn tại; - “bởi vì không có lợi ích 
nào khác ngoài việc đạt được lời ca ngợi” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Những sự tranh cãi này đã sanh khởi giữa các vị Sq-mÔH. 

Ở những việc này có sự hưng phấn và chán nản. 

Sau khi nhìn thấy luôn cả điểu này, nên xa lánh sự bản cãi, 

bởi vì không có lợi ích nào khác ngoài việc đạt được lời ca ngợi.” 
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Hoặc hơn nữa, kẻ được ca ngợi ở nơi ấy, 

sau khi đã nói lên lời tranh luận ở giữa hội chúng, 

kẻ ấy cười về điều ấy, kiêu hãnh vì Điễu ấy, 

sau khi đã đạt được mục đích ấy theo như ÿ định đã có. 


Hoặc hơn nữa, kẻ được ca ngợi ở nơi ấy - ở nơi ấy: được ca ngợi, được 
tán đương, được nỗi tiếng, được rạng danh bởi quan điểm của mình, bởi sự chấp 
nhận của mình, bởi sự ưa thích của mình, bởi quan niệm của mình; - “hoặc hơn 
nữa, kẻ được ca ngợi ở nơi ấy' là như thế. 


Sau khi đã nói lên lời tranh luận ở giữa hội chúng: Sau khi đã nói lên, 
sau khi đã nêu ra lời tranh luận; sau khi đã nói lên, sau khi đã nêu ra, sau khi đã 
kiện toàn, sau khi đã tăng cường, sau khi đã giảng giải, sau khi đã làm rõ, sau 
khi đã diễn tả, sau khi đã năm vững lời biện luận của mình ở giữa hội chúng 
Sát-đế-ly, hội chúng Bà-la-môn, hội chúng gia chủ, hội chúng Sa-môn; - “sau 
khi đã nói lên lời tranh luận ở giữa hội chúng” là như thế. 


Kẻ ấy cười về điều ấy, kiêu hãnh vì điều ấy: Kẻ ấy với thăng lợi ấy trở 
nên vui sướng, vui vẻ, thích thú, hoan hỷ, có tâm tư được trọn vẹn; hoặc là, 
trong lúc cười nhe răng, kẻ ấy cười. Kiêu hãnh vì điều ấy: Kẻ ấy được kiêu 
hãnh với thăng lợi ấy. Sự kiêu hãnh, sự giương lên (như ngọn cò), sự tự nâng 
lên, sự mong muốn nỗi bật của tâm; - “kẻ ấy cười về điều ấy, kiêu hãnh vì điều 
ấy) là như thế. 
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Sau khi đã đạt được mục đích ấy theo như ý định đã có: Sau khi đã 
đạt được, sau khi đã đến nơi, sau khi đã đạt đến, sau khi đã tìm thấy, sau khi đã 
tiếp nhận thắng lợi ấy. Theo như ý định đã có: theo như ý định đã có là theo 
như tâm ý đã có, theo như tâm tư đã có, theo như tâm thức đã có; - “sau khi đã 
đạt được mục đích ấy theo như ý định đã có' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Hoặc hơn nữa, kẻ được ca ngợi ở nơi ấy, 

sau khi đã nói lên lời tranh luận ở giữa hội chúng, 

kẻ ấy cười về điểu ấy, kiêu hãnh vì điễu ấy, 

sau khi đã đạt được mục đích ấy theo như ÿ định đã có.” 


8-7 


Cái nào là sự kiêu hãnh, cải ấy đổi với kẻ ấy là vùng đất tiêu diệt. 
Hơn nữa, kẻ ấy nói một cách ngã mạn và cao ngạo. 

Sau khi nhìn thấy luôn cả điều này, không nên tranh cãi, 

bởi vì các bậc thiện xảo nói sự trong sạch là không do việc ấy. 


Cái nào là sự kiêu hãnh, cái ấy đối với kẻ ấy là vùng đất tiêu diệt - Cái 
nảo: cái nào là sự hãnh diện, sự giương lên (như ngọn cờ), sự tự nâng lên, sự 
mong muốn nỗi bật của tâm; - “cái nào là sự kiêu hãnh" là như thế. Cái Ấy đối 
với kẻ ấy là vùng đất tiêu diệt: Cái ấy là vùng đất tiêu diệt, vùng đất phá hại, 
vùng đất hành hạ, vùng đất đụng chạm, vùng đất bất hạnh, vùng đất nguy cơ đối 
với kẻ ấy; - “cái nào là sự kiêu hãnh, cái ấy đối với kẻ ấy là vùng đất tiêu diệt” là 
như thế. 


Hơn nữa, kẻ ây nói một cách ngã mạn và cao ngạo: Nhân vật ây nói 
một cách ngã mạn và nói một cách cao ngạo; - “hơn nữa, kẻ ây nói một cách ngã 
mạn và cao ngạo" là như thê. 


Sau khi nhìn thấy luôn cả điều này, không nên tranh cãi: Sau khi nhìn 
thấy, sau khi nhìn xem, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, 
sau khi làm rõ rệt điều bất lợi này ở các sự cãi cọ về quan điểm, ở các sự cãi lộn 
về quan điểm, ở các sự cãi vã về quan điểm, ở các sự tranh cãi về quan điểm, ở 
các sự gây gỗ về quan điểm; - “sau khi nhìn thấy luôn cả điều này' là như thế. 
Không nên tranh cãi: Không nên tạo ra sự cãi cọ, không nên tạo ra sự cãi lộn, 
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không nên tạo ra sự cãi vã, không nên tạo ra sự tranh cãi, không nên tạo ra sự 
gây gồ; nên đứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm dứt, nên làm cho không còn hiện 
hữu sự cãi cọ-cãi lộn-cãi vã-tranh cãi-gây gÔ; nên tránh khỏi, xa lánh, tránh xa, 
đi ra ngoài, rời ra, thoát khỏi, không bị ràng buộc với sự cãi cọ-cãi lộn-cãi vã- 
tranh cãi-gây gô, nên sống với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; - 
“sau khi nhìn thấy luôn cả điều này, không nên tranh cãi” là như thế. 


Bởi vì các bậc thiện xảo nói sự trong sạch là không do việc ấy - Các 
bậc thiện xảo: những bậc thiện xảo về uân, thiện xảo về giới, thiện xảo về xứ, 
thiện xảo về tùy thuận duyên khởi, thiện xảo về việc thiết lập niệm, thiện xảo về 
chánh cần, thiện xảo về nền tảng của thần thông, thiện xảo về quyên, thiện xảo 
về lực, thiện xảo về yếu tô đưa đến giác ngộ, thiện xảo về Đạo, thiện xảo về 
Quả, thiện xảo về Niết Bàn, [các bậc thiện xảo ấy] không nói, không thuyết, 
không phát ngôn, không giảng giải, không diễn tả rằng sự trong sạch, sự thanh 
tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát 
khỏi là do sự cãi cọ về quan điểm, do sự cãi lộn về quan điểm, do sự cãi vã về 
quan điểm, do sự tranh cãi về quan điểm, do sự gây gô về quan điểm; - “bởi vì 
các bậc thiện xảo nói sự trong sạch là không do việc ấy" là như thế? 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Cái nào là sự kiêu hãnh, cải áy đổi với kẻ áy là vùng đát tiêu diệt. 
Hơn nữa, kẻ ấy nói một cách ngã mạn và cao ngạo. 
Sau khi nhìn tháy luôn cả điêu này, không nên tranh cãi, 
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bởi vì các bậc thiện xảo nói sự trong sạch là không do việc áy. 


8-8 


Giống như vị dũng sĩ, được chu cấp với thức ăn của nhà vua, 
đi đến, la hét, ước muốn có dũng sĩ đối địch. 

Này dũng sĩ, ngươi hãy đi đến nơi kẻ (dũng sĩ Đối địch) ấy, 
qua thật trước đây đã không còn (ô nhiễm) gì để mà chiến đầu. 


Giống như vị dũng sĩ, được chu cấp với thức ăn của vua - Vị dũng sĩ: 
VỊ dũng sĩ là vị anh hùng, quả cảm, không nhút nhát, không kinh hãi, không sợ 
sệt, không trốn chạy. Được chu cấp với thức ăn của vua: được chu cấp, được 
nuôi dưỡng, được cung cấp, được tăng trưởng nhờ vào vật thực cứng của nhà 
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vua, nhờ vào vật thực mềm của nhà vua; - “giống như vị dũng sĩ, được chu cấp 
với thức ăn của nhà vua" là như thế. 

Đi đến, la hét, ước muốn có dũng sĩ đối địch: Vị ấy đi đến, tiếp cận, đi 
đến gần, vừa kêu la, vừa la lên, vừa la hét, trong khi ước muốn, trong khi ưng 
thuận, trong khi ước nguyện, trong khi mong cầu, trong khi nguyện cầu có đũng 
đối địch, có người nam đối địch, có kẻ thù đối địch, có võ sĩ đối địch; - “đi đến, 
la hét, ước muốn có đũng sĩ đối địch là như thế. 

Này dũng sĩ, ngươi hãy đi đến nơi kẻ (dũng sĩ đối địch) ấy: Kẻ theo tà 
kiến ấy hiện ở nơi nào, thì ngươi hãy đi đến nơi ấy, hãy tiễn đến nơi ấy, hãy đến 
gần nơi ấy, hãy tiến về nơi ấy. Kẻ ấy là dũng sĩ đối địch, người nam đối địch, kẻ 
thù đối địch, võ sĩ đối địch của ngươi; - “này dũng sĩ, ngươi hay đi đến nơi kẻ 
(dũng sĩ đối địch) ấy' là như thế. 


Quả thật trước đây đã không còn (ô nhiễm) gì để mà chiến đấu: Quả 
thật trước đây ở gốc cây Bồ Đề, những ô nhiễm có hành động đối kháng, có 
hành động đối nghịch, có hành động chống đối, có hành động đối lập là không 
có, không hiện hữu, không tìm thấy, không tồn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ 
tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thê sanh khởi nữa, đã được 
thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ. Để mà chiến đấu: tức là nhằm mục đích chiến 
đấu, nhằm mục đích cãi cọ, nhằm mục đích cãi lộn, nhằm mục đích cãi vã, 
nhằm mục đích tranh cãi, nhằm mục đích gây gổ; - “quả thật trước đây đã không 
còn (ô nhiễm) gì để mà chiến đấu' là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Giống như vị dũng sĩ, được chu cấp với thức ăn của nhà vua, 

đi đến, la hét, ước muốn có dũng sĩ đối địch. 

Này dũng sĩ, ngươi hãy đi đến nơi kẻ (dũng sĩ đối địch) ấy, 

quả thật trước đây đã không còn (ô nhiễm) gì để mà chiến đấu. ” 


g-9 


Những kẻ nào sau khi tiếp thu tà kiến, rồi tranh cãi và nói rằng: 'Chỉ mỗi 
điễu này là Chân lý. ` Ngươi hãy nói với những kẻ ấy rằng: 'Khi cuộc tranh luận 
sanh khởi, người đối kháng với ngươi ở đây thật sự không có. 


Những kẻ nào sau khi tiếp thu tà kiến, rồi tranh cãi: Những kẻ nào 
sau khi chấp nhận, sau khi năm lấy, sau khi tiếp thu, sau khi bám víu, sau khi 
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chấp chặt bất cứ tà kiến nào thuộc về 62 tà kiến rồi tranh cãi, rồi gây ra sự cãi 
cọ, gây ra sự cãi lộn, gây ra sự cãi vã, gây ra sự tranh cãi, gây ra sự gây gô răng: 
“Ngươi không biết pháp và luật này, ta biết pháp và luật này, ngươi sẽ biết gì về 
pháp và luật này? Ngươi thực hành sai trái, ta thực hành đúng đẫn, có lợi ích 
cho ta, không có lợi ích cho ngươi, điều nên nói trước đã nói sau, điều nên nói 
sau đã nói trước, lề thói của ngươi đã bị đảo lộn, học thuyết của ngươi đã bị lên 
án, ngươi bị phản đối, ngươi hãy hành xử cho việc thoát ra khỏi lời nói (của 
mình), hoặc ngươi hãy gỡ rối nếu ngươi có khả năng;” - “những kẻ nào sau khi 
tiếp thu tà kiến, rồi tranh cãi” là như thế. 


Và nói rằng: “Chỉ mỗi điều này là Chân lý”: Họ nói, họ thuyết, họ phát 
ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả rằng: “Thế giới là thường còn; chỉ điều này là 
Chân lý, điều khác là rồ dại;” họ nói, họ thuyết, họ phát ngôn, họ giảng giải, họ 
diễn tả rằng: “Thế giới là không thường còn, -nt- chúng sanh không hiện hữu và 
không phải là không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết; chỉ điều này là Chân lý, 
điều khác là rồ đại;" - “và nói rằng: Chỉ mỗi điều này là Chân lý” là như thế. 


Ngươi hãy nói với những kẻ ấy rằng: “Khi cuộc tranh luận sanh khởi, 
người đối kháng với ngươi ở đây thật sự không có°: Ngươi hãy nói với 
những kẻ theo tà kiến ẫy về sự tranh luận bằng sự tranh luận, về sự chỉ trích 
bằng sự chỉ trích, về sự bào chữa bằng sự bào chữa, về sự đề cao bằng sự đề 
cao, về sự gây ấn tượng bằng sự gây ấn tượng, về sự gút mắc bằng sự gút mắc, 
về sự gỡ rối bằng sự gỡ rối, về sự cắt ngang bằng sự cắt ngang, về sự kết nối 
bằng sự kết nối. Ngươi hãy nói với những kẻ ấy rằng: “Những người ấy là các 
dũng sĩ đối địch, các người nam đối địch, các kẻ thù đối địch, các võ sĩ đối địch 
đối với ngươi.” “Khi cuộc tranh luận sanh khởi, người đối kháng với ngươi 
ở đây thật sự không có”: Khi cuộc tranh luận đã sanh ra, đã sanh khởi, đã hạ 
sanh, đã phát sanh, đã xuất hiện, những người nào thật sự là những người đối 
kháng, những người đối nghịch, những người chống đối, những người đối lập 
có thể tạo ra sự cãi cọ, có thể tạo ra sự cãi lộn, có thể tạo ra sự cãi vã, có thể tạo 
ra sự tranh cãi, có thể tạo ra sự gây gồ, những người ấy là không có, không hiện 
hữu, không tìm thấy, không tồn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được 
văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi 
ngọn lửa trí tuệ; - “ngươi hãy nói với những kẻ ấy rằng: Khi cuộc tranh luận 
sanh khởi, người đối kháng với ngươi ở đây thật sự không có' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


1ó6 


“Những kẻ nào sau khi tiếp thu tà kiến, rồi tranh cãi và nói rằng: 'Chỉ 
mỗi điểu này là Chân lý. ` Ngươi hãy nói với những kẻ ấy rằng: 'Khi cuộc tranh 
luận sanh khởi, người đối kháng với ngươi ở đây thật sự không có. ` 


8-10 


Hơn nữa, sau khi tiêu diệt đạo binh (ô nhiễm), những vị nào sống không 
chống đối quan điểm (này) bằng các quan điểm (khác), này Pasũra, ngươi có thê 
đạt được gì ở những vị ấy, là những vị ở đây không có điều gì được nắm bắt là 
tối thắng. 


Hơn nữa, sau khi tiêu diệt đạo binh (ô nhiễm), những vị nào sống - 
Đạo binh nói đến đạo binh của Ma Vương, uế hạnh về thân là đạo binh của Ma 
Vương, uế hạnh về khâu là đạo binh của Ma Vương, uế hạnh về ý là đạo binh 
của Ma Vương, tham lam là đạo binh của Ma Vương, sân hận là đạo binh của 
Ma Vương, si mê là đạo bình của Ma Vương, giận dữ là đạo binh của Ma 
Vương, thù hằn là đạo binh của Ma Vương, gièm pha, ác ý, ganh ty, bỏn xẻn, 
xảo trá, lừa gạt, bướng bỉnh, hung hăng, ngã mạn, cao ngạo, đam mê, xao lãng, 
tất cả ô nhiễm, tất cả uễ hạnh, mọi sự lo lắng, mọi sự bực bội, mọi sự nóng nảy, 
tất cả các pháp tạo tác bất thiện là đạo binh của Ma Vương. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Các dục là đạo binh thứ nhất của ngươi, thứ nhì nói đến sự không thích 
thú, -nt- và vị đã chiến thắng thì đạt được sự an lạc.” 


Vào lúc tất cả các đạo binh của Ma Vương và tất cả các ô nhiễm có hành 
động đối kháng đã bị đánh bại và đã bị khuất phục, đã bị đỗ vỡ, đã bị tan rã, 
không còn hiện diện, nhờ vào bốn Thánh Đạo; vì thế, được gọi là “sau khi tiêu 
diệt đạo binh (ô nhiễm).” Những vị nào: là các bậc A-la-hán có lậu hoặc đã 
được cạn kiệt. Sống: các VỊ sống, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, 
bảo dưỡng: - “hơn nữa, sau khi tiêu diệt đạo binh (ô nhiễm), những vị nào sống” 
là như thế. 


Không chống đối quan điểm (này) bằng các quan điểm (khác): Đối 
với những vị nào, 62 tà kiến là đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng 
lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa 
trí tuệ, những vị ấy không chống đối, không chống báng, không đụng chạm, 
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không công kích, không phản công quan điểm (này) bằng các quan điểm (khác); 
- “không chống đối quan điểm (này) bằng các quan điểm (khác)° là như thế. 


Này Pasũra, ngươi có thể đạt được gì ở những vị ấy: Ngươi có thể đạt 
được dũng sĩ đối địch, người nam đối địch, kẻ thù đối địch, võ sĩ đối địch gì ở 
các bậc A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt ấy? - “Này Pasũra, ngươi có thể 
đạt được gì ở những vị ấy' là như thế. 


Là những vị ở đây không có điều gì được nắm bắt là tối thắng: Đối 
với các bậc A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt, điều được năm lấy, được 
bám víu, được chấp chặt, được bám chặt, được hướng đến rằng: “Điều này là tối 
thắng, cao cả, nhất hạng, thù thắng, dẫn đầu, tối thượng, cao quý” thì không có, 
không hiện hữu, không tìm thấy, không tôn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ 
tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tình, không thể sanh khởi nữa, đã được 
thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ -“là những vị ở đây không có điều gì được năm bắt 
là tối thăng là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Hơn nữa, sau khi tiêu diệt đạo binh (ô nhiễm), những vị nào sống không 
chống đối quan điểm (này) bằng các quan điểm (khác), này Pasũra, ngươi có thê 
đạt được gì ở những vị ấy, là những vị ở đây không có điều gì được nắm bắt là 
tối thắng.” 


8-11 


Giờ ngươi đã đi đến sự suy xét, 

trong khi dùng ý suy nghĩ về các tà kiến. 
Ngươi đã gặp gỡ đối đầu với vị đã rũ sạch, 
ngươi quả không có khả năng đề đi cùng. 


Giờ ngươi đã đi đến sự suy xét - Giờ: Từ “atha' này gọi là sự nói liền 
các câu văn, sự kết hợp các câu văn, sự làm đầy đủ các câu văn, sự gặp gỡ của 
các âm, trạng thái trau chuốt từ ngữ, tính chất tuần tự của các câu văn. Đã đi 
đến sự suy xét: trong khi suy nghĩ, trong khi suy tư, trong khi tư duy rằng: 
“Phải chăng sẽ có sự chiến thắng cho ta? Phải chăng sẽ có sự thất bại cho ta? Ta 
sẽ thực hiện việc chỉ trích như thế nào? Ta sẽ thực hiện việc bào chữa như thế 
nào? Ta sẽ tạo sự đề cao như thế nào? Ta sẽ tạo việc gây ấn tượng như thế nào? 
Ta sẽ tạo sự gút mắc như thế nào? Ta sẽ tạo sự gỡ rỗi như thế nào? Ta sẽ tạo sự 
cắt ngang như thế nào? Ta sẽ tạo sự kết nối như thế nào?” Trong khi suy nghĩ, 
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trong khi suy tư, trong khi tư duy như vậy, ngươi đã đi đến, ngươi đã đi đến 
gần, ngươi đã đạt đến, ngươi đã đi đến gặp gỡ Ta; - “giờ ngươi đã đi đến sự suy 
xét là như thế. 


Trong khi dùng ý suy nghĩ về các tà kiến - Ý: tức là tâm, ý, ý thức, trái 
tim, chất xám; ý, ý xứ, ý quyền, thức, thức uân, từ đó ý thức giới sanh lên. 
Trong khi nghĩ đến, trong khi nghĩ về tà kiến bằng tâm rằng: “Thế giới là 
thường còn," hoặc “Thế giới là không thường còn,” -nt- hoặc “Chúng sanh 
không hiện hữu và không phải là không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết;” - 
“trong khi dùng ý suy nghĩ về các tà kiến' là như thế. 


Ngươi đã gặp gỡ đối đầu với vị đã rũ sạch, ngươi quả không có khả 
năng để đi cùng - Việc rũ sạch: được gọi là tuệ. Tuệ là sự nhận biết, -nt- sự 
không si mê, sự chọn lựa pháp, chánh kiến? Vì lý do gì mà việc rũ sạch được 
gọi là tuệ? Nhờ vào tuệ ấy, uế hạnh về thân được rũ bỏ, được rũ sạch, được tây 
sạch, được gột sạch; uế hạnh về khâu -nt- tất cả các pháp tạo tác bất thiện được 
rũ bỏ, được rũ sạch, được tây sạch, được gột sạch. Hoặc là, nhờ vào chánh kiến, 
tà kiến được rũ bỏ, được rũ sạch, được tây sạch, được gột sạch; nhờ vào chánh 
tư duy, tả tư duy -nt- nhờ vào chánh giải thoát, tà giải thoát được rũ bỏ, được rũ 
sạch, được tây sạch, được gột sạch. Hoặc là, nhờ vào đạo lộ thánh thiện tám chi 
phần, tất cả ô nhiễm, tất cả uế hạnh, mọi sự lo lắng, mọi sự bực bội, mọi sự 
nóng nảy, tất cả các pháp tạo tác bất thiện được rũ bỏ, được rũ sạch, được tây 
sạch, được gột sạch. Đức Thế Tôn đã tiến đến, đã tiến gần, đã đi đến gần, đã 
tiến đến gần, đã đạt đến, đã tròn đủ, đã thành tựu các pháp cần được rũ sạch 
này, vì thế đức Thế Tôn là vị đã được rũ sạch. Vị ấy có luyến ái đã được rũ bỏ, 
có điều ác đã được rũ bỏ, có ô nhiễm đã được rũ bỏ, có sự bực bội đã được rũ 
bỏ; - “vị đã rũ sạch" là như thế. 


Ngươi đã gặp gỡ đối đầu với vị đã rũ sạch, ngươi quả không có khả 
năng để đi cùng - Du sĩ ngoại đạo Pasũra không có khả năng để đi đến gặp gỡ 
đói đầu, để nắm lấy sự cạnh tranh, để đàm luận, để thảo luận, để đạt đến sự đàm 
luận cùng với đức Phật, với đức Thế Tôn. Điều ấy có nguyên nhân là gì? Du sĩ 
ngoại đạo Pasura là thấp hèn, hèn kém, thấp kém, thấp thỏi, tồi tệ, nhỏ nhoI, còn 
đức Thế Tôn ây là cao cả, nhất hạng, thù thắng, dẫn đầu, tối thượng, và cao quý. 
Giống như con thỏ không có khả năng để đi đến gặp gỡ đối đầu, để nắm lấy sự 
cạnh tranh cùng với con voi về khối lượng; giống như con chó rừng không có 
khả năng để đi đến gặp gỡ đối đầu, để nắm lấy sự cạnh tranh cùng với con sư tử, 
vua của loài thú; giống như con bê còn nhỏ đang bú mẹ không có khả năng để 
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đi đến gặp gỡ đối đầu, để năm lấy sự cạnh tranh cùng với con bò đực về mức độ 
di chuyển; giống như con quạ không có khả năng để đi đến gặp gỡ đối đầu, để 
năm lẫy sự cạnh tranh cùng với con nhơn điều là loài linh thú; giống như hạng 
người hạ tiện không có khả năng để đi đến gặp gỡ đối đầu, để năm lấy sự cạnh 
tranh cùng với đức vua là vị Chuyển Luân Vương; giống như loài địa tỉnh 
không có khả năng để đi đến gặp gỡ đối đầu, để năm lấy sự cạnh tranh cùng với 
vị Inda, vua của chư Thiên, tương tự như vậy, du sĩ ngoại đạo Pasira không có 
khả năng để đi đến gặp gỡ đối đầu, để năm lấy sự cạnh tranh, để đàm luận, đề 
thảo luận, để đạt đến sự đàm luận cùng với đức Phật, với đức Thế Tôn, bậc đã 
rũ sạch. Điều ấy có nguyên nhân là gì? Du sĩ ngoại đạo Pasũra là có tuệ thấp 
hèn, có tuệ hèn kém, có tuệ thấp kém, có tuệ thấp thỏi, có tuệ tôi tệ, có tuệ nhỏ 
nhoi, còn đức Thế Tôn ây có tuệ vĩ đại, có tuệ rộng lớn, có tuệ vi tiểu, có tuệ tốc 
hành, có tuệ sắc bén, có tuệ thấu suốt, bậc thiện xảo trong việc chia chẻ bằng 
tuệ, có trí đã được phát triển, đã đạt đến tuệ phân tích, đã đạt được bốn pháp tự 
tin, có sự duy trì mười lực, là bậc Nhân Ngưu, bậc Nhân Sự, bậc Nhân Tượng, 
bậc Nhân Kiệt, bậc Nhân Đạo, bậc có trí vô biên, có oai lực vô biên, có danh 
vọng vô biên, giàu có (về trí tuệ), có tài sản lớn (về trí tuệ), sở hữu tài sản (về trí 
tuệ), là bậc Hướng Đạo, bậc Hướng Dẫn, bậc Đoạn Nghi, bậc Truyền Đạt, bậc 
Truyền Thụ, bậc Khơi Mở, bậc Khởi Tín. 


Chính đức Thế Tôn ấy là vị làm sanh khởi Đạo Lộ chưa được sanh khởi, 
là vị làm sanh ra Đạo Lộ chưa được sanh ra, là vị tuyên thuyết Đạo Lộ chưa 
được tuyên thuyết, là vị biết về Đạo Lộ, là vị hiểu rõ về Đạo Lộ, là vị rành rẽ về 
Đạo Lộ. Và hơn nữa, những người đi theo Đạo Lộ, là các đệ tử của Ngài, hiện 
nay đang an trú và sau này sẽ thành tựu (Đạo Lộ ấy). 


Chính đức Thế Tôn ấy biết (đúng bản thể) điều cần phải biết, thấy (đúng 
bản thể) điều cần phải thấy, là bậc có bản thê của mắt, có bản thể của trí, có bản 
thể của pháp, có bản thể của Phạm Thiên, là vị công bó, là vị tuyên thuyết, là vị 
chỉ dẫn mục đích, là vị ban cho Bất Tử, là bậc Pháp Chủ, là đức Như Lai. Đối 
với đức Thế Tôn ấy, không có việc không biết, không thấy, không hiểu rõ, 
không chứng ngộ, không chạm đến băng tuệ- Tất cả các pháp liên quan đến quá 
khứ, tương Lai, hiện tại với mọi biểu hiện đều đi đến phạm vi ở trong tầm trí tuệ 
của đức Phật Thế Tôn. Bắt cứ điều gì có thể biết, nghĩa là có pháp cần phải biết, 
có lợi ích cho mình, hoặc có lợi ích cho người khác, hoặc có lợi ích cho cả hai, 
hoặc có lợi ích liên quan đời này, hoặc có lợi ích liên quan đời sau, hoặc có lợi 
ích hời hợt, hoặc có lợi ích sâu sắc, hoặc có lợi ích được giấu kín, hoặc có lợi 
ích được che đậy, hoặc có lợi ích tiềm tàng, hoặc có lợi ích hiển hiện, hoặc có 


170 


lợi ích không tội lỗi, hoặc có lợi ích không ô nhiễm, hoặc có lợi ích trong sạch, 
hoặc có lợi ích là lợi ích tối thượng, tất cả (các) điều ấy đều vận hành ở bên 
trong trí của đức Phật. Tất cả thân nghiệp của đức Phật Thế Tôn đều vận hành 
theo trí. Tất cả khâu nghiệp đều vận hành theo trí. Tất cả ý nghiệp đều vận hành 
theo trí. 


Đức Phật Thế Tôn có trí không bị chướng ngại về quá khứ, có trí không 
bị chướng ngại về vị lai, có trí không bị chướng ngại về hiện tại. Điều-có-thể- 
biết là chừng nào thì trí là chừng ấy, trí là chừng nào thì điều-có-thê-biết là 
chừng ấy. Trí có điều-có-thê-biết là giới hạn, điều-có-thể-biết có trí là giới hạn; 
vượt qua điều-có-thê-biết thì trí không vận hành, vượt qua trí thì không có hành 
trình của điều-có-thê-biết; các pháp ấy có sự xác lập giới hạn tương xứng với 
nhau. Giống như hai nắp đậy của cái hộp được gắn liền đúng đắn, nắp đậy bên 
dưới không lệch nắp trên, nắp đậy bên trên không lệch nắp dưới, chúng có sự 
xác lập giới hạn tương xứng với nhau; tương tự như vậy, điều-có-thể-biết và trí 
của đức Phật Thế Tôn có sự xác lập giới hạn tương xứng với nhau. Điều-có-thể- 
biết là chừng nào thì trí là chừng ấy, trí là chừng nào thì điều-có-thê-biết là 
chừng ấy. Trí có điều-có-thê-biết là giới hạn, điều-có-thể-biết có trí là giới hạn; 
vượt qua điều-có-thê-biết thì trí không vận hành, vượt qua trí thì không có hành 
trình của điều-có-thê-biết; các pháp ấy có sự xác lập giới hạn tương xứng với 
nhau. Trí của đức Phật Thế Tôn vận hành ở tất cả các pháp. 


Tất cả các pháp được gắn liền với sự hướng tâm, được gắn liền với sự 
mong muốn, được gắn liền với sự chú tâm, được gắn liền với sự khởi tâm của 
đức Phật Thế Tôn. Trí của đức Phật Thế Tôn vận hành ở tất cả chúng sanh. Và 
đức Thế Tôn biết tính tình, biết tiềm năng, biết nết hạnh, biết khuynh hướng của 
tất cả chúng sanh. Ngài nhận biết các chúng sanh có tầm nhìn bị vấy bụi ít và có 
tầm nhìn bị vấy bụi nhiều, có giác quan sắc sảo và có giác quan cùn lụt, có tánh 
khí tốt và có tánh khí tồi, có thể hiểu được một cách nhanh chóng và có thể hiểu 
được một cách khó khăn, có khả năng và không có khả năng. Thế gian tính luôn 
cối chư Thiên, cõi Ma Vương, cõi Phạm Thiên, cho đến dòng dõi Sa-môn, Bà- 
la-môn, các hạng chư Thiên và loài người, chuyển vận ở bên trong trí của đức 
Phật. Giống như bất cứ những loài cá và rùa nào, thậm chí luôn cả cá ông và cá 
voi, chuyển vận ở bên trong đại dương; tương tự như vậy, thế gian tính luôn cõi 
chư Thiên, cõi Ma Vương, cối Phạm Thiên, cho đến dòng dõi Sa-môn, Bà-la- 
môn, các hạng chư Thiên và loài người, chuyển vận ở bên trong trí của đức 
Phật. Giống như bất cứ những loài có cánh nào, thậm chí luôn cả loài nhân điều 
là loài linh thú, chuyển vận ở phạm vi thuộc bầu trời; tương tự như vậy, những 
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vị nào tương đương với vị Sãriputta về tuệ, những vị ấy cũng chuyên vận ở 
phạm vi thuộc Phật trí. 


Phật trí thâm nhập tuệ của chư Thiên và loài người, ngự trị, và còn trụ lại. 
Những vị Sát-đế-ly sáng suốt, những vị Bà-la-môn sáng suốt, những gia chủ 
sáng suốt, nhưng vị Sa-môn sáng suốt, tinh tế, quen thuộc với học thuyết của 
những người khác như người cung thủ có thể bắn trúng cọng tóc, nghĩ rằng họ 
hành xử với sự thành tựu của tuệ trong khi bẻ đôi các tà kiến. Sau khi chuẩn bị 
các câu hỏi, họ đi đến gặp đức Như Lai rồi hỏi các điều bí mật và đã được che 
giấu. Được đức Thế Tôn giảng giải và trả lời, các câu hỏi ấy trở nên rõ ràng. 
Những người ấy đều quy thuận với đức Thế Tôn. Khi ấy, chính đức Thế Tôn, 
trong trường hợp ấy, chói sáng rực rỡ; điều ấy là nhờ vào tuệ; - “ngươi đã gặp 
gỡ đối đầu với vị đã rũ sạch, ngươi qua không có khả năng để đi cùng' là như 
thê. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Giờ ngươi đã ấi đến sự suy xét, 

trong khi dùng ý suy nghĩ về các tà kiến. 
Ngươi đã gặp gõ đối đầu với vị đã rũ sạch, 
ngươi quả không có khả năng để đi cùng. ” 


Diễn Giải Kinh về Pasũra - phần thứ tám. 


-=ooOoo-- 


9. DIEN GIẢI KINH VÉ MAGANDIYA 
Giờ phần Diễn Giải Kinh về Mãgandiya được nói đến: 
9-1 
Sau khi nhìn thấy tham ái, bất mãn, và luyến ái, 
ngay cả sự mong muốn về việc đôi lứa đã không có. 
Vật được chứa đây nước tiểu và phân này là cái gì đây? 


Ta không muôn chạm đên nó dấu là bàn chán. 
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Sau khi nhìn thấy tham ái, bất mãn, và luyến ái, ngay cả sự mong 
muốn về việc đôi lứa đã không có: Sau khi nhìn thấy ba người con gái của Ma 
Vương là Tanhã, Arati, và Ragã (tham ái, bất mãn, và luyến ái), sự mong muốn 
về việc đôi lứa, hoặc luyến ái, hoặc yêu thương đã không hiện hữu; - “sau khi 
nhìn thấy tham ái, bất mãn, và luyến ái, ngay cả sự mong muốn về việc đôi lứa 
đã không có” là như thế. 


Vật được chứa đầy nước tiểu và phân này là cái gì đây? Ta không muốn 
chạm đến nó dầu là bàn chân: Thân xác này được chứa đầy nước tiểu, được 
chứa đầy phân, được chứa đầy mủ, được chứa đầy máu, được kết nỗi bởi những 
khúc xương, được buộc chung lại bằng những sợi gân, được bôi trét với máu và 
thịt, được bao bọc bởi lớp da trong, được che đậy bởi lớp da ngoài, được đục 
thủng ở nhiều lỗ đang rò rỉ bên trên, đang rò rỉ bên đưới, được lai vãng bởi tập 
thể dòi bọ, được tràn đầy bởi những thứ xấu xa dơ bân nhiều loại, là cái gì đây? 
Ta không muốn đặt bàn chân lên nó, vậy thì làm sao có được sự sống chung hay 
sự kết hợp với nhau? - “vật được chứa đầy nước tiểu và phân này là cái gì đây? 
Ta không muốn chạm đến nó dầu là bàn chân' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Sam khi nhìn tháy tham ái, bát mãn, và luyên ái, ngay cả sự mong muôn 
về việc đổi lứa đã không có. Vật được chứa đây nước tiêu và phán này là cái gì 
đây? Ta không muôn chạm đên nó dấu là bàn chân.” 


9-2 


Nếu Ngài không ước muốn báu vật như thế này, một người nữ được ước 
nguyện bởi nhiều vị vua chúa, vậy Ngài nói về quan điểm, về giới, về phận sự, 
về cuộc sông, và về sự sanh lên của hiện hữu (của bản thân) thuộc loại như thế 
nào? 


Mãgandiya hỏi rằng: “Con người trong khi ước nguyện các dục ở cõi Trời 
thì không ước muốn các dục thuộc loài người, hoặc là trong khi ước nguyện các 
dục thuộc loài người thì không ước muốn các dục ở cõi Trời, điều này không kỳ 
lạ chut nào; còn Ngài lại không ước muốn, không ưng thuận, không ước 
nguyện, không mong cầu, không nguyện câu luôn cả hai điều này, vậy quan 
điểm của Ngài là gì? Ngài có quan điểm thuộc loại nào?” 


173 


“Nếu Ngài không ước muốn báu vật như thế này, một người nữ được ước 
nguyện bởi nhiều vị vua chúa, vậy Ngài nói về quan điểm, về giới, về phận sự, 
về cuộc sông, và về sự sanh lên của hiện hữu (của bản thân) thuộc loại như thế 
nào?" 


9-3 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Mãgandiya,) việc: Ta nói điều này 'là không có 
đối với Ta đây, sau khi suy xét về điều đã được nằm bắt trong số ` các pháp (tà 
kiến). Và trong khi nhìn thấy mà không bám níu vào các tà kiến, trong khi khảo 
xét, 1a đã nhìn thấy sự an tịnh ở nội phần. W 

Việc: “Ta nói điều này? là không có đối với Ta đây - Ta nói điều này: 
Ta nói điều này, Ta nói điều ấy, Ta nói chừng này, Ta nói bấy nhiêu, Ta nói tà 
kiến này: “Thế giới là thường còn,” -nt- hoặc “Chúng sanh không hiện hữu và 
không phải là không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết.” Là không có đối với 
Ta đây: là không thuộc về Ta; việc “Ta nói bấy nhiêu” là không có đối với Ta 
đây; - “việc: “Ta nói điều này” là không có đối với Ta đây' là như thế. 
Mãgandiya: Đức Thế Tôn xưng hô với vị Bà-la-môn ấy bằng tên. Đức Thế Tôn: 
là từ xưng hô với sự tôn kính, -nt- sự quy định do việc chứng ngộ, tức là “đức 
Thế Tôn;' - 'đức Thế Tôn nói: Này Mãgandiya' là như thế. 


Sau khi suy xét về điều đã được nắm bắt trong số các pháp - Trong số 
các pháp: trong số 62 tà kiến. Sau khi suy xét: sau khi đã suy xét, sau khi đã 
suy cứu, sau khi đã suy gẫm, sau khi đã suy nghiệm, sau khi đã cân nhắc, sau 
khi đã xác định, sau khi đã minh định, sau khi đã làm rõ rệt, sự năm lấy CÓ ĐIớI 
hạn, sự năm lấy từng phần, sự năm lấy phần quan trọng nhất, sự nắm lấy một 
khối, sự năm lấy theo số lượng, sự năm lấy tổng thể răng: “Điều này là sự thật, 
là đúng đắn, là thực thể, là đang xảy ra, là xác đáng, là không bị sai lệch,” điều 
đã được năm lấy, đã được bám víu, đã được chấp chặt, đã được bám chặt, đã 
được hướng đến như thế là không có, không hiện diện, không tìm thấy, không 
tồn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, 
không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; - “sau khi suy 
xét về điều đã được nắm bắt trong số các pháp" là như thế. 


Và trong khi nhìn thấy mà không bám níu vào các tà kiến - Trong khi 
nhìn thấy sự bất lợi ở các tà kiến, Ta không nắm lấy, không bám víu, không 
chấp chặt các tà kiến; hoặc là, không nên năm lấy, không nên bám víu, không 
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nên châp chặt; -“và trong khi nhìn thây mà không bám níu vào các tà kiên” là 
như vậy. 


Hoặc là, “hé giới là thường còn; chỉ điều này là Chân lý, điều khác là rô 
đại, điều này là sự đi đến tà kiến, có sự nắm giữ của tà kiến, có sự hiểm trở của 
tà kiến, có sự bóp méo của tà kiến, có sự xáo động của tà kiến, có sự ràng buộc 
của tà kiến, có sự khô, có sự tàn hại, có sự lo âu, có sự bực bội, không đưa đến 
nhàm chán, không đưa đến việc xa lìa luyến ái, không đưa đến sự tịch diệt, 
không đưa đến sự yên tịnh, không đưa đến thắng trí, không đưa đến sự giác ngộ, 
không đưa đến Niết-bàn,” trong khi nhìn thấy sự bất lợi ở các tà kiến như thế, 
Ta không nắm lẫy, không bám víu, không chấp chặt các tà kiến; hoặc là, không 
nên năm lấy? không nên bám víu, không nên chấp chặt; - “và trong khi nhìn 
thấy mà không bám níu vào các tà kiến' là như vậy. 


Hoặc là, “Thế giới là không thường còn, thế giới là có giới hạn, thể giới 
là không có giới hạn, mạng sống và thân thể là một, mạng sóng và thân thể là 
khác, chúng sanh hiện hữu ở nơi khác sau khi chết, chúng sanh không hiện hữu 
ở nơi khác sau khi chết, chúng sanh hiện hữu và không hiện hữu ở nơi khác sau 
khi chết, chúng sanh không hiện hữu và không phải là không hiện hữu ở nơi 
khác sau khi chết; chỉ điểu này là Chân lý, điểu khác là rồ dại,` điều này là sự 
đi đến tà kiến, có sự năm giữ của tà kiến, có sự hiểm trở của tà kiến, có sự bóp 
méo của tà kiến, có sự xáo động của tà kiến, có sự ràng buộc của tà kiến, có sự 
khổ, có sự tàn hại, có sự lo âu, có sự bực bội, không đưa đến nhàm chán, không 
đưa đến việc xa lìa luyến ái, không đưa đến sự tịch diệt, không đưa đến sự yên 
tịnh, không đưa đến thắng trí, không đưa đến sự giác ngộ, không đưa đến Niết- 
bàn," trong khi nhìn thấy sự bất lợi ở các tà kiến như thế, Ta không năm lấy, 
không bám víu, không chấp chặt các tà kiến; hoặc là, không nên năm lấy, không 
nên bám víu, không nên chấp chặt; - “và trong khi nhìn thấy mà không bám níu 
vào các tà kiến” còn là như vậy. 


Hoặc là, “Các tà kiến này được năm lấy như vậy, được bám víu như vậy 
sẽ có cảnh giới tái sanh như vậy, có đời sống sau như vậy,” trong khi nhìn thấy 
sự bắt lợi ở các tà kiến như thế, Ta không nắm lấy, không bám víu, không chấp 
chặt các tà kiến; hoặc là, không nên nắm lấy, không nên bám víu, không nên 
chấp chặt; - “và trong khi nhìn thấy mà không bám níu vào các tà kiến' còn là 
như vậy. 


Hoặc là, “Các tà kiến này dẫn đến địa ngục, dẫn đến loài thú, dẫn đến 
thân phận ngạ quỷ,” trong khi nhìn thấy sự bất lợi ở các tà kiến như thế, Ta 
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không năm lây, không bám víu, không châp chặt các tà kiên; hoặc là, không nên 
năm lây, không nên bám víu, không nên châp chặt; - “và trong khi nhìn thây mà 
không bám níu vào các tả kiên” còn là như vậy. 


Hoặc là, “Các tà kiến này là không thường còn, bị tạo tác, được sanh lên 
thuận theo điều kiện, có sự hoại, có sự diệt, có sự SUYy giảm, có sự chấm dứt,” 
trong khi nhìn thấy sự bất lợi ở các tà kiến như thế, Ta không nắm lấy, không 
bám víu, không chấp chặt các tà kiến; hoặc là, không nên nắm lấy, không nên 
bám víu, không nên chấp chặt; - “và trong khi nhìn thấy mà không bám níu vào 
các tà kiến” còn là như vậy. 


Trong khi khảo xét, Ta đã nhìn thấy sự an tịnh ở nội phần - Sự an 
tịnh ở nội phần: là sự an tịnh của luyến á1, sự an tịnh của sân hận, sự an tịnh 
của sI mê, sự an tính, sự yên tịnh, sự vắng lặng, sự tịch diệt, sự tịch tịnh của 
giận đữ, - của thù hẳn, - của gièm pha, - của ác ý, - của ganh ty, - của bỏn xẻn, - 
của xảo trá, - của lừa gạt, - của bướng bỉnh, - của hung hăng, - của ngã mạn, - 
của cao ngạo, - của dam mê, - của xao lãng, - của tất cả ô nhiễm, - của tất cả uế 
hạnh, - của mọi sự lo lắng, - của mọi sự bực bội, - của mọi sự nóng nảy, - của 
tất cả các pháp tạo tác bất thiện thuộc nội phần. Trong khi khảo xét: là đang 
khảo xét, đang suy gẫm, đang suy nghiệm, đang cân nhắc, đang xác định, đang 
minh định, đang làm rõ rệt; đang khảo xét, đang suy gẫm, đang suy nghiệm, 
đang cân nhắc, đang xác định, đang minh định, đang làm rõ rệt rằng: “7á cả 
các hành là vô thường;” đang khảo xét, đang suy gẫm, đang suy nghiệm, đang 
cân nhắc, đang xác định, đang minh định, đáng làm rõ rệt rằng: “Tắt cả các 
hành là khổ;” -nt- “Tất cả các pháp là vô ngã;” đang khảo xét, đang suy gẫm, 
đang suy nghiệm, đang cân nhắc, đang xác định, đang minh định, đang làm rõ 
tệt rằng: “Điểu gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy đếu có bản tánh 
hoại diệt.” Ta đã nhìn thấy: Ta đã nhìn thấy là Ta đã nhận thấy, Ta đã nhìn 
xem, Ta đã thấu triệt; - “trong khi khảo xét, Ta đã nhìn thấy sự an tịnh ở nội 
phần' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Mãgandiya,) việc: Ta nói điều này) là không có 
Đối với Ta đây, sau khi suy xét về Điều đã được nắm bắt trong số các pháp (tà 
kiến). Và trong khi nhìn thấy mà không bám níu vào các tà kiến, trong khi khảo 
xét, Ta đã nhìn thấy sự an tịnh ở nội phân.” 
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9-4 


(Magandiya nói răng:) “Các phản đoán nào đã được xếp đặt, này bậc 
hiện trí, Ngài nói về chính chúng mà không bám níu. Điểu nào có ÿ nghĩa là sự 
an tịnh ở nội phán, điêu ây đã được tuyên bố thê nào bởi các bậc sảng trí? ” 


Các phán đoán nào đã được xếp đặt - Các phán đoán: nói đến 62 tà 
kiến. Đã được xếp đặt: đã được sắp đặt, đã được xếp đặt, đã được tác thành, đã 
được thành lập; - 'đã được xếp đặt” là như thế. Hoặc là, không thường còn, bị 
tạo tác, được sanh lên thuận theo điều kiện, có sự hoại, có sự diệt, có sự SUy 
giảm, có sự chấm dứt, có sự biến đổi; - 'đã được xếp đặt còn là như thế; - “các 
phán đoán nào đã được xếp đặt' là như thế. Mãgandiya nói rằng - Rằng: Từ 
“iti' này gọi là sự nối liền các câu văn, sự kết hợp các câu văn, sự làm đây đủ 
các câu văn, sự gặp gỡ của các âm, trạng thái trau chuốt từ ngữ, tính chất tuần tự 
của các câu văn. Mãgandiya: là tên gọi, sự ấn định, sự chỉ định, sự quy định, sự 
diễn tả về người Bà-la-môn ấy; - 'Mãgandiya nói rằng” là như thế. 


ọ 
À 


Này bậc hiền trí, Ngài nói về chính chúng mà không bám níu. Điều 
nào có ý nghĩa là “sự an tịnh ở nội phần? - Chính chúng: là 62 tà kiến. Này 
bậc hiền trí: Bản thê hiền trí nói đến tn, -nt- đã vượt qua sự quyến luyến và 
mạng lưới (tham ái và tà kiến), vị ấy là hiền trí. Mà không bám níu: Ngài nói 
rằng: “Trong khi nhìn thấy sự bất lợi ở các tà kiến, Ta không nắm lấy, không 
bám víu, không chấp chặt các tà kiến,” và Ngài nói rằng: “Sự an tịnh ở nội 
phần.” Điều nào có ý nghĩa: điều nào có ý nghĩa tuyệt đối; - “Này bậc hiền trí, 
Ngài nói về chính chúng mà không bám níu. Điều nào có ý nghĩa là “sự an tịnh 
ở nội phần”” là như thế. 


Điều ấy đã được tuyên bố thế nào bởi các bậc sáng trí? - Thế nào? Các 
cụm từ “evanwu kho, ` -a nu kho, ` 'kinnu kho, ` kathannu kho ` là câu hỏi do ngờ 
vực, câu hỏi do nhằm lẫn, câu hỏi vì hai nghĩa, câu hỏi do không dút khoát; - 
“thế nào?? là như thế. Bởi các bậc sáng trí: do các bậc sáng trí, bởi các bậc sáng 
suốt, bởi các bậc có tuệ, bởi các bậc có sự giác ngộ, bởi các bậc có trí, bởi các 
bậc rành rẽ, bởi các bậc thông minh. Đã được tuyên bố: đã được cho biết, đã 
được tuyên bố, đã được nêu ra, đã được chỉ bảo, đã được quy định, đã được 
thiết lập, đã được giải bày, đã được phơi bày, đã được tuyên thuyết; - “điều ấy 
đã được tuyên bố thế nào bởi các bậc sáng trí?” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn đã nói răng: 
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(Magandiya nói răng:) “Các phán đoản nào đã được xếp đặt, này bậc 
hiện trí, Ngài nói về chính chúng mà không bám níu. Điểu nào có ý nghĩa là sự 
an tịnh ở nội phán, ` điệu ây đã được tuyên bô thê nào bởi các bậc sáng trí?” 


9-5 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Mãgandiya,) người ta đã nói rằng sự trong sạch 
không phải do thấy, không phải do nghe, không phải do trí, không phải do giới 
và phận sự, cũng không phải đo (không có) điều ấy là do không thấy, do không 
nghe, do không trí, do không giới, do không phận sự. Và sau khi đã xả bỏ, 
không bám níu vào các điều này, được an tịnh, không nương tựa, thì không còn 
tham muốn hữu.” 


Không phải do thấy, không phải do nghe, không phải do trí: Người ta 
đã không nói, đã không thuyết, đã không phát ngôn, đã không giảng giải, đã 
không diễn tả' sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát 
khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là chỉ do thấy. Người ta đã không 
nói, đã không thuyết, đã không phát ngôn, đã không giảng giải, đã không diễn tả 
sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải 
thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là chỉ do nghe. Người ta đã không nói, đã không 
thuyết, đã không phát ngôn, đã không giảng giải, đã không diễn tả sự trong 
sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn 
toàn thoát khỏi là chỉ do thấy và chỉ do nghe. Người ta đã không nói, đã không 
thuyết, đã không phát ngôn, đã không giảng giải, đã không diễn tả sự trong 
sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn 
toàn thoát khỏi là chỉ do trí; - 'không phải do thấy, không phải do nghe, không 
phải do trí” là như thế. Đức Thế Tôn nói: Này Mãgandiya - Mãgandiya: Đức 
Thế Tôn xưng hô với vị Bà-la-môn ấy bằng tên. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô 
với sự tôn kính, -nt- sự quy định do việc chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn; - 
“đức Thế Tôn nói: Này Mãgandiya' là như thế. 


Người ta đã nói rằng sự trong sạch không phải do giới và phận sự: 
Người ta đã không nói, đã không thuyết, đã không phát ngôn, đã không giảng 
giải, đã không diễn tả' sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự 
thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là chỉ do giới. Người ta đã 
không nói, đã không thuyết, đã không phát ngôn, đã không giảng giải, đã không 
diễn tả sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự 
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giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là chỉ do phận sự. Người ta đã không nói, đã 
không thuyết, đã không phát ngôn, đã không giảng giải, đã không diễn tả sự 
trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, 
sự hoàn toàn thoát khỏi là chỉ do giới và phận sự; - “Người ta đã nói rằng sự 
trong sạch không phải do giới và phận sự” là như thế. 


Cũng không phải do (không có) điều ấy là do không thấy, do không 
nghe, do không trí, do không giới, do không phận sự: Thấy cũng cần được 
mong muốn là việc thấy đúng (chánh kiến) về mười sự việc: có bố thí, có dâng 
hiến, có cúng tế, có kết quả và sự thành tựu quả của các nghiệp đã được làm tốt 
hoặc được làm xấu, có đời này, có đời sau, có mẹ, có cha, có các chúng sanh 
thuộc loại hóa sanh, có ở thế gian các vị Sa-môn và Bà-la-môn sống Chân 
chánh, thực hành đúng đắn là những vị với thắng trí của mình chứng ngộ và 
công bố về thế giới này và thế giới khác. Nghe cũng cần được mong muốn là 
âm thanh từ người khác: (gồm chín thê loại) sư#a, gepya, veyyakaraua, gãthã, 
udäna, itivuttaka, jãtaka, abbhuta-dhamma, vedalla.' Trí cũng cần được mong 
muốn là trí về nghiệp của mình đã tạo, trí thuận theo Chân lý, trí nhờ vào thắng 
trí, và trí do sự chứng đạt. Giới cũng cần được mong muốn là sự thu thúc theo 
giới bổn Pãtimokkha. Phận sự cũng cần được mong muốn là tám pháp từ khước: 
pháp của vị ngụ ở rừng, pháp của vị chuyên đi khất thực, pháp của vị chỉ mặc y 
may bằng vải bị quăng bỏ, pháp của vị chỉ sử dụng ba y, pháp của vị đi khất 
thực tuần tự theo từng nhà, pháp của vị không ăn vật thực dâng sau, pháp của vị 
chuyên về oai nghi ngồi (không nằm), pháp của vị ngụ ở chỗ đã được chỉ định; - 
“do không thấy, do không nghe, do không trí, đo không giới, do không phận sự” 
là như thế. Cũng không phải do (không có) điều ấy: Người đã đạt được sự an 
tịnh ở nội phần không phải chỉ nhờ vào việc thấy đúng (chánh kiến), không phải 
chỉ nhờ vào nghe, không phải chỉ nhờ vào trí, không phải chỉ nhờ vào giới, 
không phải chỉ nhờ vào phận sự. Tuy nhiên, thiếu vắng các pháp ấy thì cũng 
không đạt đến sự an tịnh ở nội phần. Và hơn nữa, các pháp này là cần thiết để 
đạt đến, để chứng đắc, để chạm đến, để chứng ngộ sự an tịnh ở nội phần; - 
“cũng không phải đo (không có) điều ấy là do không thấy, do không nghe, do 
không trí, đo không giới, đo không phận sự” là như thế. 


Và sau khi đã xả bỏ, không bám níu vào các điều này - Các điều này: 
Sự dứt bỏ đo việc thủ tiêu đối với các pháp thuộc phần đen là cần được mong 
muốn, trạng thái không còn tham ái ở các pháp thiện thuộc tam giới là cần được 
mong muốn. Khi nào các pháp thuộc phần đen được dứt bỏ nhờ vào sự dứt bỏ 
do việc thủ tiêu, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nót đã bị cụt ngọn, đã bị làm 
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cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện sanh khởi trong tương lai, và có 
trạng thái không còn tham ái ở các pháp thiện thuộc tam giới, cho đến như thế 
thì (vị ấy) không còn nắm lấy, không còn bám víu, không còn chấp chặt (các 
pháp ấy); hoặc là, (các pháp ấy) sẽ không được nắm lấy, sẽ không được bám 
víu, sẽ không được chấp chặt; - “và sau khi đã xả bỏ, không bám níu vào các 
điều này' là như vậy. Khi nào tham ái, tà kiến, và ngã mạn được dứt bỏ, có rễ đã 
được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, 
không còn điều kiện sanh khởi trong tương lai, cho đến như thế thì (vị ấy) 
không còn nắm lấy, không còn bám víu, không còn chấp chặt (các pháp ấy); - 
“và sau khi đã xả bỏ, không bám níu vào các điều này' còn là như vậy. Khi nào 
phúc hành, phi phúc hành, và bất động hành được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, 
như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn 
điều kiện sanh khởi trong tương lai, cho đến như thế thì (vị ấy) không còn năm 
lấy, không còn bám víu, không còn chấp chặt; - “và sau khi đã xả bỏ, không 
bám níu vào các điều này? còn là như vậy. 


Được an tịnh, không nương tựa, thì không còn tham muốn hữu - 
Được an tịnh: trạng thái được yên lặng của luyến ái là an tịnh, trạng thái được 
yên lặng của sân hận là an tịnh, trạng thái được yên lặng của si mê là an tịnh, 
trạng thái được an tịnh, trạng thái được yên lặng, trạng thái được vắng lặng, 
trạng thái được thiêu hủy, trạng thái được tịch diệt, trạng thái được tách lìa, 
trạng thái được tịch tịnh của giận đữ - của thù hẳn - của gièm pha - của ác ý - 
của ganh ty - của bỏn xẻn - của xảo trá - của lừa gạt - của bướng bỉnh - của hung 
hăng - của ngã mạn - của cao ngạo - của đam mê - của xao lãng - của tất cả ô 
nhiễm - của tất cả uế hạnh - của mọi sự lo lắng - của mọi sự bực bội - của mọi 
sự nóng nảy - của tất cả các pháp tạo tác bất thiện là an tịnh, yên tịnh, vắng 
lặng, tịch diệt, tịch tịnh; - “được an tịnh" là như thế. Không nương tựa: Có hai 
Sự nương tựa: nương tựa vào tham ái và nương tựa vào tà kiến, -nt- điều này là 
sự nương tựa vào tham ái. -nt- điều này là sự nương tựa vào tà kiến. Sau khi dứt 
bỏ sự nương tựa vào tham ái, sau khi buông bỏ sự nương tựa vào tà kiến, không 
nương tựa vào mắt, không nương tựa vào tai, không nương tựa vào mũi, không 
nương tựa vào lưỡi, không nương tựa vào thân, không nương tựa vào ý, không 
nương tựa vào các sắc, các thinh, các hương, các vị, các xúc, các pháp, gia tộc, 
đồ chúng, chỗ nøụ, lợi lộc, danh vọng, lời khen, hạnh phúc, y phục, đồ ăn khất 
thực, chỗ nằm ngồi, vật dụng là thuốc men chữa bệnh, dục giới, sắc ĐIỚI, VÔ sắc 
giới, cõi dục, cõi sắc, cõi vô sắc, cõi hữu tưởng, cõi vô tưởng, cõi phi tưởng phi 
phi tưởng, cõi một uấn, cõi bốn uân, cõi năm uẫn, quá khứ, vị lai, hiện tại, các 
pháp đã được thấy-đã được nghe-đã được cảm giác-đã được nhận thức, không 

180 


năm lấy, không bám víu, không chấp chặt; - “được an tịnh, không nương tựa' là 
như thế. Thì không còn tham muôn hữu: sẽ không tham muốn dục hữu, sẽ 
không tham muốn sắc hữu, sẽ không tham muốn vô sắc hữu, sẽ không khởi 
tham muốn, sẽ không nguyện cầu; - “được an tịnh, không nương tựa, thì không 
còn tham muốn hữu' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thé Tôn nói: “Này Mãgandiya,) người ta đã nói rằng sự trong sạch 
không phải do thấy, không phải do nghe, không phải do trí, không phải do giới 
và phận sự, cũng không phải do (không có) điều ấy là do không thấy, do không 
nghe, do không trí, do không giới, do không phận sự. Và sau khi đã xả bỏ, 
không bám níu vào các điễu này, được an tịnh, không nương tựa, thì không còn 
tham muốn hữu. ” 


9-6 


(Mãgandiya nói rằng:) “Nếu nói rằng sự trong sạch không phải do thấy, 
không phải do nghe, không phải do trí, không phải do giới và phận sự, cũng 
không phải do (không có) điểu ấy là do không thấy, do không nghe, do không 
trí, do không giới, do không phận sự, tôi nghĩ rằng giáo lý (ấy) thật mù mờ; một 
sỐ người tin rằng trong sạch là do thấy. ” 


Nếu nói rằng sự trong sạch không phải do thấy, không phải do nghe, 
không phải do trí: Người ta đã không nói, đã không thuyết, đã không phát 
ngôn, đã không giảng giải, đã không diễn tả sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự 
hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là chỉ 
do thấy; người ta đã không nói, đã không thuyết, đã không phát ngôn, đã không 
giảng giải, đã không diễn tả sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong 
sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là chỉ do nghe; - sự 
trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, 
sự hoàn toàn thoát khỏi là chỉ do thấy và chỉ do nghe; - sự trong sạch, sự thanh 
tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát 
khỏi là chỉ đo trí; - 'không phải do thấy, không phải do nghe, không phải do trí 
là như thế. 


Mãgandiya nói rắng: - Răng: là sự nôi liên các câu văn, -nt- 
Mãgandiya: tên của vị Bà-la-môn ây -nt- 'Mãgandiya nói răng” là như thê. 
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Người ta đã nói rằng sự trong sạch không phải do giới và phận sự: 
Người ta đã không nói, đã không thuyết, đã không phát ngôn, đã không giảng 
giải, đã không diễn tả sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự 
thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là chỉ do giới; -nf- sự trong 
sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoản 
toàn thoát khỏi là chỉ do phận sự; -nt- sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn 
trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là chỉ do giới và 
phận sự; - “người ta đã nói rằng sự trong sạch không phải do giới và phận sự' là 
như thê. 


Cũng không phải do (không có) điều ấy là do không thấy, do không 
nghe, do không trí, do không giới, do không phận sự: Người ta đã nói như 
vầy: “Thấy cũng cần được mong muốn.” Người ta đã nói như vầy: “Nghe cũng 
cần được mong muốn.” Người ta đã nói như vây: “Trí cũng cần được mong 
muốn.” Người ta đã nói như vây: “Giới cũng cần được mong muốn.” Người ta 
đã nói như vầy: “Phận sự cũng cần được mong muốn.” Người ta đã không thể 
chấp thuận một cách dứt khoát, người ta đã không thể phủ nhận một cách dứt 
khoát; - “cũng không phải do (không có) điều ấy là do không thấy, do không 
nghe, do không trí, do không giới, do không phận sự' là như thế. 


Tôi nghĩ rằng giáo lý (ấy) thật mù mờ: “Giáo lý mù mờ này của Ngài là 
giáo lý ngu đốt, là giáo lý lầm lạc, là giáo lý vô lý trí, là giáo lý trườn uốn như 
con lươn (không thế năm bắt),” tôi nghĩ như vậy, tôi biết như vậy, tôi hiểu như 
vậy, tôi nhận thức như vậy, tôi thừa nhận như vậy, tôi thấu triệt như vậy; - “tÔI 
nghĩ rằng giáo lý (ấy) thật mù mờ” là như thế. 


Một số người tin rằng trong sạch là do thấy: Một số Sa-môn và Bà-la- 
môn tin rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát 
khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là do thấy. Một số Sa-môn và Bà-la- 
môn tin rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát 
khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là do thấy (rằng): “Thế giới là 
thường còn; chỉ điều này là Chân lý, điều khác là rồ dại.” Một số Sa-môn và Bà- 
la-môn tin rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát 
khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là do thấy (rằng): “Thế giới là không 
thường còn, -nf- chúng sanh không hiện hữu và không phải là không hiện hữu ở 
nơi khác sau khi chết; chỉ điều này là Chân lý, điều khác là rồ dại;” - “một số 
người tin rằng trong sạch là do thấy' là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn đã nói răng: 
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(Mãgaridiya nói rằng:) “Nếu nói rằng sự trong sạch không phải do thấy, 
không phải do nghe, không phải do trí, không phải do giới và phận sự, cũng 
không phải do (không có) điều ấy là do không thấy, do không nghe, do không 
trí, do không giới, do không phận sự, tôi nghĩ rằng giáo lý (ấy) thật mù mờ; một 
số người tin rằng trong sạch là đo thấy.” 
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(Đức Thế Tôn nói: “Này Mãgandiya,) sau khi nương tựa vào việc thấy, 
trong khi tìm hiểu, ngươi đã đi đến sự mê muội ở những điều đã được nắm bắt. 
Và từ đây ngươi đã không tiếp thâu sự nhận thức dầu là nhỏ nhoi; do đó, ngươi 
ghi nhận (điều ấy) là mù mờ." 


Sau khi nương tựa vào việc thấy, trong khi tìm hiểu: Bà-la-môn 
Mãgaridiya nương tựa vào việc thấy rồi hỏi về việc thấy, nương tựa vào sự dính 
mắc rồi hỏi về sự dính mắc, nương tựa vào sự cột trói rồi hỏi về sự cột trói, 
nương tựa vào sự vướng bận rồi hỏi về sự vướng bận. Trong khi tìm hiểu: là 
hỏi đi hỏi lại; - “sau khi nương tựa vào việc thấy, trong khi tìm hiểu" là như thế. 
Mãgandiya: Đức Thế Tôn xưng hô với vị Bà-la-môn ấy bằng tên. Đức Thế 
Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính, -nt- sự quy định do việc chứng ngộ, tức là 
“đức Thế Tôn;' - “đức Thế Tôn nói: Này Mãgandiya' là như thế. 


Ngươi đã đi đến sự mê muội ở những điều đã được nắm bắt: Việc 
thấy nào đã được nắm lấy, đã được bám víu, đã được chấp chặt, đã được bám 
chặt, đã được hướng đến bởi ngươi, chính do bởi việc thấy ấy ngươi bị mê mẫn, 
ngươi bị mê đắm, ngươi bị mê muội, ngươi đã đi đến sự mê mẫn, ngươi đã đi 
đến sự mê đắm, ngươi đã đi đến sự mê muội, ngươi đã lao vào bóng tôi; - 
“ngươi đã đi đến sự mê muội ở những điều đã được nắm bắt' là như thế. 


Và từ đây ngươi đã không tiếp thâu sự nhận thức dầu là nhỏ nhoi: Từ 
đây là từ sự an tịnh ở nội phần, hoặc từ sự thực hành, hoặc từ sự chỉ bảo Pháp, 
(nếu) ngươi không đạt được sự nhận thức đúng đắn, hoặc sự nhận thức chính 
xác, hoặc sự nhận thức về tướng trạng, hoặc sự nhận thức về nguyên nhân, hoặc 
sự nhận thức về sự việc, thì từ đâu mà ngươi đạt được trí? - “và từ đây ngươi đã 
không tiếp thâu sự nhận thức dầu là nhỏ nhoi° là như vậy. Hoặc là, (nếu) ngươi 
không đạt được vô thường, hoặc sự phù hợp với nhận thức về vô thường, hoặc 
khổ não, hoặc sự phù hợp với nhận thức về khổ não, hoặc vô ngã, hoặc sự phù 
hợp với nhận thức về vô ngã, hoặc hiện tượng sanh khởi của tưởng, hoặc ấn 
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chứng về tưởng, thì từ đâu mà ngươi đạt được trí? - “và từ đây ngươi đã không 
tiếp thâu sự nhận thức dầu là nhỏ nhoi? còn là như vậy. 


Do đó, ngươi ghi nhận (Điều ấy) là mù mờ - Do đó: là do điều ấy, bởi 
lý do ấy, bởi nhân ấy, bởi duyên ấy, bởi căn nguyên ấy. Ngươi ghi nhận, ngươi 
nhìn thấy, ngươi nhận thấy, ngươi quan sát, ngươi suy xét, ngươi khảo sát là 
giáo lý ngu đốt, là giáo lý lầm lạc, là giáo lý vô trí, là giáo lý trườn uốn như con 
lươn (không thế năm bắt); - 'do đó, ngươi ghi nhận (điều ấy) là mù mờ” là như 
thê. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thé Tôn nói: “Này Mãgandiya,) sau khi nương tựa vào việc thấy, 
trong khi tìm hiểu, ngươi đã đi đến sự mê muội ở những điều đã được nắm bắt. 
Và từ đây ngươi đã không tiếp thâu sự nhận thức dâu là nhỏ nhoi; do đó, ngươi 
ghỉ nhận (điều ấy) là mù mờ. ” 


9-8 


Bằng nhau, đặc biệt, hoặc thấp kém, 

kẻ nào nghĩ vậy, kẻ ấy sẽ tranh cãi vì điều ấy. 

Người không lay động ở ba trạng thải kiêu mạn, 

đối với người ấy không có (ý nghĩ): bằng nhau hay 'đặc biệt. ` 


Bằng nhau, đặc biệt, hoặc thấp kém, kẻ nào nghĩ vậy, kẻ Ấy sẽ tranh 
cãi vì điều ấy - Kẻ nào nghĩ rằng: “Ta là ngang bằng,” hoặc “Ta là tốt hơn,” 
hoặc “Ta là thua kém,” do ngã mạn ấy, do quan điểm ấy, kẻ ấy gây ra sự cãi cọ, 
gây ra sự cãi lộn, gây ra sự cãi vã, gây ra sự tranh cãi, gây ra sự gây gỗ với 
người kia rằng: “Ngươi không biết Pháp và Luật này, ta biết Pháp và Luật này, 
ngươi sẽ biết gì về Pháp và Luật này? Người thực hành sai trái, ta thực hành 
đúng đắn, có lợi ích cho ta, không có lợi ích cho ngươi, điều nên nói trước đã 
nói sau, điều nên nói sau đã nói trước, lề thói của ngươi đã bị đảo lộn, học 
thuyết của ngươi đã bị lên án, ngươi bị phản đối, ngươi hãy hành xử cho việc 
thoát ra khỏi lời nói (của mình), hoặc ngươi hãy gỡ rối nếu ngươi có khả năng;” 
- “bằng nhau, đặc biệt, hoặc thấp kém, kẻ nào nghĩ vậy, kẻ ấy sẽ tranh cãi vì 
điều ấy' là như thế. 
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Người không lay động ở ba trạng thái kiêu mạn, đối với người ấy không 
có (ý nghĩ): 'bằng nhau' hay “đặc biệt - Đối với người nào, ba trạng thái kiêu 
mạn này là đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch 
tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, người ấy 
không rung động, không lay động ở ba trạng thái kiêu mạn. Đối với người 
không lay động, (ý nghĩ) “Ta là ngang băng,” hoặc “Ta là tốt hơn," hoặc “Ta là 
thua kém.” Đối với người ấy không có: đối với Ta không có; - “người không 
lay động ở ba trạng thái kiêu mạn, đối với người ấy không có (ý nghĩ): 'bằng 
nhau' hay “đặc biệt” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Bằng nhau, đặc biệt, hoặc thấp kém, 

kẻ nào nghĩ vậy, kẻ ấy sẽ tranh cãi vì điều ấy. 

Người không lay động ở ba trạng thải kiêu mạn, 

đối với người ấy không có (ý nghĩ): 'bằng nhau ` hay 'đặc biệt. ” 


9-9 


Vị Bà-la- -môn ấy có thể nói gì (cho rằng): “Đây là Chân lý”? 

Hoặc vị ấy có thể tranh cãi với ai rằng: 'Đây là sai trải '? 

ở vị nào (ý niệm so sánh) bằng nhau hay không bằng nhau là không có, 
vị ấy có thể vướng víu vào sự tranh luận với ai đáy? 


Vị Bà-la-môn ấy có thế nói gì (cho rằng): “Đây là Chân lý°? - Bà-la- 
môn: do trạng thái đã loại trừ bảy pháp:' -nt- Không nương nhờ, tự tại, vị ấy 
được gọi là Bà-la-môn. Vị Bà-la-môn ấy có thể nói gì (cho rằng): “Đây là 
Chân lý°? - Vị Bà-la-môn có thể nói gì, có thê thuyết gì, có thể phát ngôn gì, có 
thể giảng giải gì, có thể diễn tả gì (cho răng): “Thể giới là thường còn; chỉ điễu 
này là Chân lý, điểu khác là rô dạt”? Và vị Bà-la-môn có thê nói gì, có thể 
thuyết gì, có thể phát ngôn gì, có thể giảng giải gì, có thể diễn tả gì (cho rằng): 
“Thế giới là không thường còn, -nt- chúng sanh không hiện hữu và không phải 
là không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết; chỉ điều này là Chân lý, điều khác là 
rồ đại;” — “Vị Bà-la-môn ấy có thê nói gì (cho rằng): Đây là Chân lý?” là như 
thế. 


Hoặc vị ấy có thể tranh cãi với ai rằng: “Đây là sai trái”? - Do ngã mạn 
gì, đo quan điểm gì mà vị Bà-la-môn (nghĩ rằng): “Chân lý thuộc về chính ta, 
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sai trái thuộc về ngươi,” rồi gây ra sự cãi cọ, gây ra sự cãi lộn, gây ra sự cãi vã, 
gây ra sự tranh cãi, gây ra sự gây gô với người nào rằng: “Ngươi không biết 
Pháp và Luật này -nt- hoặc ngươi hãy gỡ rối nếu ngươi có khả năng”? - “hoặc vị 
ấy có thê tranh cãi với ai rằng: Đây là sai trái? là như thế. 


Ở vị nào (ý niệm so sánh) bằng nhau hay không bằng nhau là không 
có - ở vị nào: ở người nào là bậc A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt, sự ngã 
mạn (với ý nghĩ): “Ta là ngang bằng” là không có, sự cao ngạo (với ý nghĩ): 
“Ta là tốt hơn” là không có, sự tự tỉ (với ý nghĩ): “Ta là thua kém” là không có, 
không hiện hữu, không tìm thấy, không tồn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ 
tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được 
thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ - 'ở vị nào (ý niệm so sánh) bằng nhau hay không 
băng nhau là không có" là như thế. 


Vị Ấy có thể vướng víu vào sự tranh luận với ai đây? - Do ngã mạn gì, 
do quan điểm øì, vị ấy có thể vướng víu vào sự tranh luận, có thể công kích, có 
thể gây ra sự cãi cọ, có thê gây ra sự cãi lộn, có thể gây ra sự cãi vã, có thể gây 
ra sự tranh cãi, có thể gây ra sự gây gô với người nào rằng: “Ngươi không biết 
Pháp và Luật này -nt- hoặc ngươi hãy gỡ rối nếu ngươi có khả năng”? - “vị ấy 
có thể vướng víu vào sự tranh luận với ai đây?? là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Vị Bà-la-môn ấy có thể nói gì (cho rằng): 'Đây là Chân lý'? 

Hoặc vị ấy có thể tranh cãi với ai rằng: 'Đây là sai trái? 

Ở vị nào (ý niệm so sánh) bằng nhau hay không bằng nhau là không có, 
vị ấy có thể vướng víu vào sự tranh luận với ai đây?” 


9-10 


Sau khi từ bỏ chỗ ngủ, không có sự vương vấn nhà ở, 

vị hiển trí không tạo ra các sự thán thiết ở trong làng, 
(vị ấy) là trồng văng đối với các dục, không ước vọng, 
không tạo ra cuộc nói chuyện cãi vã với người (khác). 


Khi ấy gia chủ HaliddakänT đã đi đến gặp đại đức Mahakaccana, sau khi 
đến đã đảnh lễ đại đức Mahäkaccãna rồi ngồi xuống ở một bên. Khi đã ngồi 
xuống ở một bên, gia chủ Haliddakãnï đã nói với đại đức Mahãkaccãna điều 
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này: “Thưa ngài Kaccäna, điều này đã được nói đến bởi đức Thế Tôn ở câu hỏi 
của Mãgandiya thuộc Phẩm Nhóm Tám: 


“Sam khi từ bỏ chỗ ngụ, không có sự vương vấn nhà ở, vị hiện trí không 
tạo ra các sự thán thiết ở trong làng, (Vị áy) là trồng văng đổi với các dục, 
không ước vọng, không tạo ra cuộc nói chuyện cãi vã với người (khác)” 


Thưa ngài Kaccana, ý nghĩa của lời đã được đức Thê Tôn nói một cách 
văn tắt này nên được hiêu một cách rộng rãi như thê nào?” 


“Này gia chủ, sắc giới là chỗ ngụ của thức. Hơn nữa, thức bị trói buộc bởi 
sự luyến ái ở sắc giới được gọi là “có sự vương vấn chỗ ngụ.” Này gia chủ, thọ 
giới - Này gia chủ, tưởng giới - Này gia chủ, hành giới là chỗ ngụ của thức. Hơn 
nữa, thức bị trói buộc bởi sự luyến ái ở hành giới được gọi là “có sự vương vấn 
chỗ ngụ." Này gia chủ, “có sự vương vấn chỗ ngụ” là như vậy. 


Và này gia chủ, thế nào là không có sự vương vấn chỗ ngụ? Này gia 
chủ, mong muốn nào, luyến ái nào, niềm vui nào, tham ái nào, các Sự vướng 
bận và chấp thủ nào là sự quyết định, sự chấp chặt, và sự tiềm ấn của tâm ở sắc 
giới, đôi với đức Như Lai các việc ấy đã được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như 
cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn các 
điều kiện sanh khởi trong tương lai; vì thế đức Như Lai được gọi là 'không có 
Sự vương vấn chỗ ngụ.” Này gia chủ, mong muốn nảo, luyến ái nào, niềm vui 
nào, tham ái nào, các sự vướng bận và chấp thủ nào là sự quyết định, sự chấp 
chặt, và sự tiềm ân của tâm ở thọ giới - Này gia chủ,... ở tưởng giới - Này gia 
chủ.... ở hành giới - Này gia chủ,... ở thức giới, đôi với đức Như Lai các việc ấy 
đã được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm 
cho không còn hiện hữu, không còn các điều kiện sanh khởi trong tương lai; vì 
thế đức Như Lai được gọi là 'không có sự vương vấn chỗ ngụ." Này gia chủ, 
'không có sự vương vấn chỗ ngụ” là như vậy. 


Và này gia chủ, thế nào là có sự vương vẫn nhà ở? Này gia chủ, các sự 
vương vấn và trói buộc vào nét đặc trưng của sắc tướng được gọi là “có sự 
vương vấn nhà ở." Này gia chủ, các sự vương vấn và trói buộc vào nét đặc trưng 
của thinh tướng - của hương tướng - của vị tướng - của xúc tướng - của pháp 
tướng được gọi là 'có sự vương vấn nhà ở.” Này gia chủ, “có sự vương vấn nhà 
ở' là như vậy. 
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Và này gia chủ, thế nào là không có sự vương vấn nhà ở? Này gia chủ, 
đối với đức Như Lai, các sự vương vấn và trói buộc vào nét đặc trưng của sắc 
tướng đã được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã 
bị làm cho không còn hiện hữu, không còn các điều kiện sanh khởi trong tương 
lai; vì thế đức Như Lai được gọi là “không có sự vương vấn nhà ở.” Này gia chủ, 
đối với đức Như Lai, các sự vương vấn và trói buộc vào nét đặc trưng của thinh 
tướng - của hương tướng - của vị tướng - của xúc tướng - của pháp tướng đã 
được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm 
cho không còn hiện hữu, không còn các điều kiện sanh khởi trong tương lai; vì 
thế đức Như Lai được gọi là 'không có sự vương vấn nhà ở. Này gia chủ, 
'không có sự vương vấn nhà ở' là như vậy. 


Và này gia chủ, thế nào là đã sanh ra các sự thân thiết ở trong làng? 
Này gia chủ, ở đây có vị tỳ khưu sống gắn bó với hàng tại gia: cùng vui, cùng 
buồn, hạnh phúc khi họ hạnh phúc, đau khổ khi họ đau khổ, tự mình tham gia 
hợp tác khi có các công việc cần phải làm. Này gia chủ, đã sanh ra các sự thân 
thiết ở trong làng là như vậy. 


Và này gia chủ, thế nào là đã không sanh ra các sự thân thiết ở trong 
làng? Này gia chủ, ở đây có vị tỳ khưu sống không gắn bó với hàng tại gia: 
không cùng vui, không cùng buồn, không hạnh phúc khi họ hạnh phúc, không 
đau khổ khi họ đau khổ, không tự mình tham gia hợp tác khi có các công việc 
cần phải làm. Này gia chủ, đã không sanh ra các sự thân thiết ở trong làng là 
như vậy. 


Và này gia chủ, thế nào là không trống vắng đối với các dục? Này gia 
chủ, ở đây có vị tỳ khưu không xa lìa sự luyến ái, không xa lìa sự mong muốn, 
không xa lìa sự yêu mến, không xa lìa sự khát khao, không xa lia sự nồng nhiệt, 
không xa lìa tham ái ở các dục. Này gia chủ, không trống vắng đối với các dục 
là như vậy. 


Và này gia chủ, thế nào là trống vắng đối với các dục? Này gia chủ, ở 
đây có vị tỳ khưu xa lìa sự luyến á1, xa lìa sự mong muốn, xa lìa sự yêu mến, xa 
lia sự khát khao, xa lìa sự nồng nhiệt, xa lia tham ái ở các dục. Này gia chủ, 
trống văng đối với các dục là như vậy. 


Và này gia chủ, thê nào là có ước vọng? Này gia chủ, ở đây có vị tỳ khưu 
khởi ý như vầy: “Mong sao có sắc như vầy ở thời vị Lai,` rồi tự lấy làm vui 
mừng về điều ấy; “Mong sao có thọ như vầy - 'Mong sao có tưởng như vầy - 
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“Mong sao có hành như vây - “Mong sao có thức như vây ở thời vi lai,` rôi tự 
lây làm vui mừng về điêu ây. Này gia chủ, có ước vọng là như vậy. 


Và này gia chủ, thế nào là không ước vọng? Này gia chủ, ở đây có vị tỳ 
khưu khởi ý như vầy: “Mong sao có sắc như vây ở thời vị lai, rồi không tự lấy 
làm vui mừng về điều ấy; “Mong sao có thọ như vây - “Mong sao có tưởng như 
vây - 'Mong sao có hành như vầy — “Mong sao có thức như vầy ở thời vị lai,` 
rồi không tự lấy làm vui mừng về điều ấy. Này gia chủ, không ước vọng là như 
vậy. 


Và này gia chủ, thế nào là người tạo ra cuộc nói chuyện cãi vã với 
người (khác)? Này gia chủ, ở đây có vị ty khưu là người tạo ra cuộc nói chuyện 
có hình thức như vầy: “Ngươi không biết Pháp và Luật này, -nt- hoặc ngươi hãy 
gỡ rối nếu ngươi có khả năng.” Này gia chủ, người tạo ra cuộc nói chuyện cãi vã 
với người (khác) là như vậy. 


Và này gia chủ, thế nào là người tạo ra cuộc nói chuyện không cãi vã 
với người (khác)? Này gia chủ, ở đây có vị ty khưu là người tạo ra cuộc nói 
chuyện không có hình thức như vây: “Ngươi không biết Pháp và Luật này, -nt- 
hoặc ngươi hãy gỡ rối nếu ngươi có khả năng. Này gia chủ, người tạo ra cuộc 
nói chuyện không cãi vã với người (khác) là như vậy. Này gia chủ, như thế là 
điều đã được nói đến bởi đức Thế Tôn ở câu hỏi của Mãgandiya thuộc Phẩm 
Nhóm Tám: 


“Sau khi từ bỏ chỗ ngụ, không có sự vương vấn nhà ở, vị hiện trí không 
tạo ra các sự thán thiết ở trong làng, (vị áy) là trông văng đổi với các dục, 
không ước vọng, không tạo ra cuộc nói chuyện cãi vã với người (khác). 


Này gia chủ, ý nghĩa của lời đã được đức Thế Tôn nói một cách văn tắt 
này nên được hiểu một cách rộng rãi như vậy.” 
Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Sau khi từ bỏ chỗ ngụ, không có sự vương vấn nhà ở, 
vị hiển trí không tạo ra các sự thán thiết ở trong làng, 
(vị ấy) là trồng vắng đối với các dục, không ước vọng, 
không tạo ra cuộc nói chuyện cãi vã với người (khác) ” 
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Sống ở thể gian, (bản thân) đã được tách biệt với những điều nào, 
bậc long tượng sẽ không tiếp thu và sẽ không nói về những điều ấy. 
Giống như cây sen có gai (ở cuồng), được sanh ra ở trong nước, 
không bị vấy bẩn bởi nước và bùn, 

tương tự như vậy, bậc hiển trí nói vỀ sự an tịnh, 

không bị thèm khát, không bị vấy bẩn ở dục và ở thể gian. 


Sống ở thế gian, (bản thân) đã được tách biệt với những Điều nào - 
Với những điều nào: là với những tà kiến nào. Đã được tách biệt: là đã được 
trống văng, đã được tách biệt, đã được tách rời với uế hạnh về thân; đã được 
trống văng, đã được tách biệt, đã được tách rời với uễ hạnh về khẩu - với uế 
hạnh về ý - với luyến ái -nt- với tất cả các pháp tạo tác bất thiện. Sống: là thực 
hành, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng, ở thế gian: ở thế 
gian của khổ cảnh, -nt- ở thế gian của các xứ; - “sống ở thế gian, (bản thân) đã 
được tách biệt với những điều nào" là như thế. 


Bậc long tượng sẽ không tiếp thu và sẽ không nói về những điều ấy - 
Bậc long tượng : “vị không làm điều tội lỗi là bậc long tượng, “vị không đi 
đến' là bậc long tượng, “vị không trở về” là bậc long tượng. “Vị không làm điều 
tội lỗi” là bậc long tượng - nghĩa là thế nào? Điều tội lỗi nói đến các ác bất thiện 
pháp, các điều ô nhiễm đưa đến tái sanh, có sự phiền muộn, có kết quả khổ, đưa 
đến sanh-già-chết ở vị lai. 


“J† không làm bất cứ điêu tội lỗi nào ở thể gian, sau khi thảo gỡ tất cả 
các sự ràng buộc (vả) các sự trôi buộc, không bảm víu vào bắt cứ nơi đâu, đã 
được giải thoát, vị tự tại có bản thể như thế, được goi là “bậc Long Tượng.” 
“VỊ không làm điều tội lỗi? là bậc long tượng - nghĩa là như vậy. 


“Vị không đi đến' là bậc long tượng - nghĩa là thế nào? Vị không đi đến 
sự thiên vị vì mong muốn, không đi đến sự thiên vị vì sân hận, không đi đến sự 
thiên vị vì si mê, không đi đến sự thiên vị vì sợ hãi, không đi đến do tác động 
của luyến ái, không đi đến do tác động của sân hận, không đi đến do tác động 
của si mê, không đi đến do tác động của ngã mạn, không đi đến do tác động của 
tà kiến, không đi đến do tác động của phóng dật, không đi đến do tác động của 
hoài nghi, không đi đến do tác động của pháp tiềm ân, không bị đưa đi, không 
bị dẫn đi, không bị lôi đi, không bị mang đi bởi các pháp có tính chất phe nhóm; 
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“vị không đi đến' là bậc long tượng - nghĩa là như vậy. “Vị không trở về' là bậc 
long tượng - nghĩa là thế nào? Các ô nhiễm nào đã được dứt bỏ bởi Đạo Nhập 
Lưu, các ô nhiễm ấy không đi về lại, không quay trở lại, không quay về lại. Các 
ô nhiễm nào đã được dứt bỏ bởi Đạo Nhất Lai - bởi Đạo Bất Lai -bởi Đạo A-la- 
hán, các ô nhiễm ấy không đi về lại, không quay trở lại, không quay về lại; “vị 
không quay về' là bậc long tượng - nghĩa là như vậy. 


Bậc long tượng sẽ không tiếp thu và sẽ không nói về những Điều ấy: 
Không có trường hợp bậc long tượng sẽ chấp nhận, sẽ tiếp thu, sẽ năm lấy, sẽ 
bám víu, sẽ chấp chặt, rồi sẽ nói, sẽ thuyết, sẽ phát ngôn, sẽ giảng giải, sẽ diễn 
tả các tà kiến ấy răng: “7h giới là thường còn, -nt- chúng sanh không hiện hữu 
và không phải là không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết; chỉ điểu này là Chân 
lý, điều khác là rô dại;” - “bậc long tượng sẽ không tiếp thu và sẽ không nói về 
những điều ấy' là như thế. 


Giống như cây sen có gai (ở cuống), được sanh ra ở trong nước, 
không bị vấy bấn bởi nước và bùn - ELaip: nói đến nước. Ambujaip: nói đến 
cây sen. Có gai (ở cuống): nói đến có cuống sần sùi. Vãri: nói đến nước. Được 
sanh ra ở trong nước: nói đến cây sen có nguồn sanh khởi từ nước. JaLaip: 
nói đến nước. Bùn: nói đến đất lầy. Giống như hoa sen được sanh ra ở trong 
nước, có nguồn sanh khởi từ nước, không bị lắm nhơ, không bị nhiễm bẩn, 
không bị vấy bản, (là) đã không bị lắm nhơ, đã không bị nhiễm bân, đã không bị 
vấy bân bởi nước và bùn; - “giống như cây sen có gai (ở cuỗng), được sanh ra ở 
trong nước, không bị váy bần bởi nước và bùn' là như thế. 


Tương tự như vậy, bậc hiền trí nói về sự an tịnh, không bị thèm khát, 
không bị vấy bắn ở dục và ở thế gian - Tương tự như vậy: là phương thức 
của sự so sánh. Bậc hiền trí: Bản thê hiền trí nói đến trí, —nt— đã vượt qua sự 
quyến luyến và mạng lưới (tham ái và tà kiến), vị ấy là hiền trí. Nói về sự an 
tịnh: Bậc hiền trí nói về sự an tịnh, nói về nơi nương náu, nói về nơi trú ân, nói 
về nơi nương nhờ, nói về nơi không sợ hãi, nói về Bất Hoại, nói về Bất Tử, nói 
về Niết Bàn; - “tương tự như vậy, bậc hiền trí nói về sự an tịnh là như thế. 
Không bị thèm khát: Thèm khát nói đến tham ái, tức là sự luyến ái, luyến ái 
mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. Đối với vị nào, thèm 
khát ấy đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, 
không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, vị ấy được gọi 
là không bị thèm khát. Vị ấy không bị thèm khát ở sắc, không bị thèm khát ở 
thinh - ở hương - ở vị - ở xúc - ở gia tộc - ở đồ chúng - ở chỗ ngụ - ở lợi lộc - ở 
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danh vọng - ở lời khen - ở hạnh phúc - ở y phục - ở đồ ăn khất thực - ở chỗ nằm 
ngồi và ở vật dụng là thuốc men chữa bệnh - ở dục giới - ở sắc giới - ở vô sắc 
giới - ở cõi dục - ở cõi sắc - ở cõi vô sắc - ở cõi hữu tưởng - ở cõi vô tưởng - ở 
cõi phi tưởng phi phi tưởng - ở cõi một uân - ở cõi bốn uẫn - ở cõi năm uẫn - ở 
quá khứ - ở vị lai - ở hiện tại - ở các pháp đã được thấy-đã được nghe-đã được 
cảm giác-đã được nhận thức, không bị buộc trói, không bị mê mân, không bị 
gần gũi, có sự thẻm khát đã được xa lìa, có sự thèm khát đã được tách lìa, có sự 
thèm khát đã được từ bỏ, có sự thèm khát đã được tây trừ, có sự thèm khát đã 
được giải thoát, có sự thèm khát đã được dứt bỏ, có sự thèm khát đã được buông 
bỏ, có sự luyến ái đã được xa lìa, có sự luyến ái đã được tách lìa, có sự luyến ả1 
đã được từ bỏ, có sự luyến ái đã được tây trừ, có sự luyến ái đã được giải thoát, 
có sự luyến ái đã được dứt bỏ, có sự luyến ái đã được buông bỏ, không còn 
khao khát, được tịch diệt, có trạng thái mát mẻ, có sự cảm thọ lạc, sống VỚI 
trạng thái cao thượng tự thân; - “tương tự như vậy, bậc hiền trí nói về sự an tịnh, 
không bị thèm khát” là như thế. 


Không bị vấy bẩn ở dục và ở thế gian - Các dục: theo sự phân loại thì 
có hai loại dục: vật dục và ô nhiễm dục. -nt- Các điều này được gọi là vật dục. - 
nt- Các điều này được gọi là ô nhiễm dục. Ở thế gian: ở thế gian của khổ cảnh, 
ở thế gian của loài người, ở thế gian của chư Thiên, ở thế gian của các uân, ở 
thế gian của các giới, ở thế gian của các xứ. Lắm nhơ: - có hai sự lắm nhơ: 
Lắm nhơ do tham ái và lâm nhơ do tà kiến, -nt- điều này là lắm nhơ do tham ái. 
-nt- điều này là lắm nhơ do tà kiến. Bậc hiền trí sau khi đứt bỏ lắm nhơ do tham 
ái, sau khi buông bỏ lắm nhơ do tà kiến, không bị lắm nhơ ở dục và ở thế gian, 
không bị nhiễm bản, không bị vấy bẩn, (là người) đã không bị lắm nhơ, đã 
không bị nhiễm bản, đã không bị vấy bản, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, đã 
được thoát khỏi, không bị ràng buộc, sống với tâm đã được làm trở thành không 
còn giới hạn; - “tương tự như vậy, bậc hiền trí nói về sự an tịnh, không bị thèm 
khát, không bị vấy bân ở dục và ở thế gian' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Sống ở thể gian, (bản thân) đã được tách biệt với những điễu nào, bậc 
long tượng sẽ không tiếp thu và sẽ không nói về những điều ấy. 


Giống như cây sen có gai (ở cuông), được sanh ra ở trong nước, không bị 
vậy bán bởi nước và bùn, 


192 


tương tự như vậy, bậc hiển trí nói về sự an tịnh, không bị thèm khát, không bị 
vấy bần ở dục và ở thể gian.” 


9-12 


Bậc đã đạt được sự hiểu biết không do tà kiến, không do cảm giác mà vị 
ấy đi đến ngã mạn, bởi vì vị ấy không có điểu ấy là bản tính. Không do hành 
động, cũng không do điễu đã được nghe mà vị ấy có thể bị dẫn đi; vị ấy không 
bị dẫn dắt vào trong các sự chấp chặt. 


Bậc đã đạt được sự hiểu biết không do việc thấy, không do cảm giác 
mà vị ấy đi đến ngã mạn - Không: là sự phủ định. Bậc đã đạt được sự hiểu 
biết: Sự hiểu biết nói đến trí (ở bốn Đạo), tuệ, tuệ quyền, tuệ lực, trạch pháp 
giác chi, sự thâm xét, sự thấy rõ, chánh kiến ở bốn Đạo. Với các sự hiểu biết Ấy, 
(vị ấy) đã đi đến điểm cuối đối với sanh-già-chết, đã đạt đến điểm cuối, đã đi 
đến đỉnh, đã đạt đến đỉnh, đã đi đến tận cùng, đã đạt đến tận cùng, đã đi đến sự 
hoàn tất, đã đạt đến sự hoàn tất, đã đi đến nơi nương náu, đã đạt đến nơi nương 
náu, đã đi đến nơi trú ấn, đã đạt đến nơi trú ân, đã đi đến nơi nương nhờ, đã đạt 
đến nơi nương nhờ, đã đi đến nơi không sợ hãi, đã đạt đến nơi không sợ hãi, đã 
đi đến Bất Hoại, đã đạt đến Bất Hoại, đã đi đến Bắt Tử, đã đạt đến Bất Tử, đã đi 
đến Niết Bàn, đã đạt đến Niết Bàn đối với sanh-già-chết. “Người đã đi đến điểm 
cuối của các sự hiểu biết” là bậc đã đạt được sự hiểu biết, hoặc “người đã đi đến 
điểm cuối nhờ vào các sự hiểu biết” là bậc đã đạt được sự hiểu biết, hoặc bậc đã 
đạt được sự hiểu biết là người có trạng thái đã hiểu biết về bảy pháp: sự nhận 
thức sai trái về thân đã được hiểu biết, sự hoài nghi đã được hiểu biết, sự bám 
víu vào giới và phận sự đã được hiểu biết, sự luyến ái đã được hiểu biết, sân hận 
đã được hiểu biết, si mê đã được hiểu biết, ngã mạn đã được hiểu biết; đối với 
người này các ác bất thiện pháp, các điều ô nhiễm đưa đến tái sanh, có sự phiền 
muộn, có kết quả khổ, đưa đến sanh-già-chết ở vị lai là đã được hiểu biết. 


(Đức Thể Tôn nói: “Này Sabhiya,) vị đã suy gâm toàn bộ các loại kiên 
thức thuộc về các Sa-môn, thuộc về các Bà-la-môn, vị đã xa lìa sự luyên ái ở tất 
cả các cảm thọ, vị đã vượt qua mọi kiến thức, vị ây là "bậc đã đạt được sự hiểu 
biết.” 


Không do tà kiến: Đối với vị ấy, 62 tà kiến là đã được dứt bỏ, đã được 
trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã 
được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ. VỊ ẫy không bị đưa đi, không bị dẫn đi, 
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không bị lôi đi, không bị mang đi bởi tà kiến, cũng không xem tà kiến ấy là có 
cốt lõi, và cũng không quay về lại; - “bậc đã đạt được sự hiểu biết không do tà 
kiến' là như thế. 


Không do cảm giác mà vị ấy đi đến ngã mạn: Vị ấy không đi đến ngã 
mạn do (hương, vị, xúc) đã được cảm giác, hoặc do thinh từ người khác, hoặc 
do quy ước của số đông người, không tiếp cận, không đi đến gần, không nắm 
lấy, không bám víu, không chấp chặt; - 'bậc đã đạt được sự hiểu biết không do 
tà kiến, không do cảm giác mà vị ấy đi đến ngã mạn' là như thế. 


Bởi vì vị ấy không có điều ấy là bản tính: không do tác động của tham 
ái, không do tác động của tà kiến mà (vị ấy) có điều ấy là bản tính, có điều ấy là 
tối hậu, có điều ây là cứu cánh. Khi nào tham ái, tà kiến, và ngã mạn của vị này 
là được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm 
cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện sanh khởi trong tương lai; cho 
đến như thế thì (vị ấy) không có điều ấy là bản tính, không có điều ấy là tối hậu, 
không có điều ấy là cứu cánh; - “bởi vì vị ấy không có điều ấy là bản tính" là 
như thê. 


Không do hành động, cũng không do Điều đã được nghe mà vị Ấy có 
thể bị dẫn đi - Không do hành động: Vị ấy không bị đưa đi, không bị dẫn đi, 
không bị lôi đi, không bị mang đi bởi phúc hành, hoặc bởi phi phúc hành, hoặc 
bởi bất động hành; - “không do hành động' là như thế. Cũng không do điều đã 
được nghe mà vị ấy có thể bị dẫn đi: Vị ấy không bị đưa đi, không bị dẫn đi, 
không bị lôi đi, không bị mang đi bởi sự trong sạch do điều đã được nghe, hoặc 
do thỉnh từ người khác, hoặc do quy ước của số đông người; - 'Không do hành 
động, cũng không do điều đã được nghe mà vị ấy có thê bị dẫn đi' là như thế. 


Vị ấy không bị dẫn dắt vào trong các sự chấp chặt - Sự vướng bận: 
Có hai sự vướng bận: sự vướng bận do tham ái và sự vướng bận do tà kiến, -nt- 
điều này là sự vướng bận đo tham ái. -nt- điều này là sự vướng bận do tà kiến. 
Đối với vị ấy, sự vướng bận do tham ái đã được dứt bỏ, sự vướng bận do tà kiến 
đã được buông bỏ. Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với sự vướng bận do tham 
ái, do trạng thái đã được buông bỏ đối với sự vướng bận do tà kiến, vị ấy không 
bị dẫn đắt vào các sự chấp chặt, không bị vấy bân, không tiến vào, không bám 
chặt, không hướng đến, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, đã được thoát khỏi, 
không bị ràng buộc, sống với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; - 
“vị ấy không bị dẫn dắt vào trong các sự chấp chặt” là như thế. 
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Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Bậc đã đạt được sự hiểu biết không do tà kiến, không do cảm giác mà vị 
ấy đi đến ngã mạn, bởi vì vị ấy không có điểu ấy là bản tính. Không do hành 
động, cũng không do điểu đã được nghe mà vị ấy có thể bị dẫn đi; vị ấy không 
bị dẫn dắt vào trong các sự chấp chặt.” 


9-13 


Đối với vị đã xa lìa. tưởng, các trói buộc không hiện hữu, 

đối với vị đã được giải thoát do tuệ, các sỉ mê không hiện hữu. 
Và những người nào nắm giữ tưởng và tà kiến, 

những người ấy sống, gây đụng chạm, ở thể gian. 


Đối với vị đã xa lìa tưởng, các trói buộc không hiện hữu: vị nào tu tập 
Thánh Đạo có thiền chỉ tịnh là yếu tô đi trước, các trói buộc liên quan đến giai 
đoạn đầu của vị ấy được đè nén; khi đạt đến quả vị A-la-hán, các trói buộc, các 
si mê, các pháp che lấp, và các dục tưởng, sân tưởng, hại tưởng, tà kiến tưởng 
được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm 
cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện sanh khởi trong tương lai; - “đối 
với vị đã xa lia tưởng, các trói buộc không hiện hữu' là như thế. 


Đối với vị đã được giải thoát do tuệ, các si mê không hiện hữu: vị nào 
tu tập Thánh Đạo có thiền minh sát là yếu tố đi trước, các si mê liên quan đến 
giai đoạn đầu của vị ây được đè nén; khi đạt đến quả vị A-la-hán, các si mê, các 
trói buộc, các pháp che lấp, và các dục tưởng, sân tưởng, hại tưởng, tả kiến 
tưởng được đứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị 
làm cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện sanh khởi trong tương lai; - 
“đối với vị đã được giải thoát do tuệ, các si mê không hiện hữu' là như thế. 


Và những người nào nắm giữ tưởng và tà kiến, những người ấy sống, 
gây đụng chạm, ở thế gian: Những kẻ nào năm lẫy tưởng, dục tưởng, sân 
tưởng, hại tưởng; do tác động của tưởng, những kẻ ấy gây đụng chạm, gây xung 
đột. Các vị vua tranh cãi với các vị vua, các Sát-đề-ly tranh cãi với các Sát-đề- 
ly, các Bả-la-môn tranh cãi với các Bà-la-môn, các gia chủ tranh cãi với các g1a 
chủ, mẹ tranh cãi với con trai, con trai tranh cãi với mẹ, cha tranh cãi với con 
trai, con trai tranh cãi với cha, anh (em) trai tranh cãi với anh (em) trai, chị (em) 
gái tranh cãi với chị (em) gái, anh (em) trai tranh cãi với chị (em) gái, chị (em) 
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gái tranh cãi với anh (em) trai, bạn bẻ tranh cãi với bạn bè. Tại nơi Ấy, chúng đạt 
đến Sự cãi cọ, sự cãi vã, sự tranh cãi, rồi công kích lẫn nhau bằng những bản 
tay, công kích lẫn nhau bằng những cục đất, công kích lẫn nhau bằng những gậy 
gộc, công kích lẫn nhau bằng những gươm đao. Tại nơi ấy, chúng đi đến cái 
chết, thậm chí sự khổ đau kề cận cái chết. Những kẻ nào nắm lấy tà kiến rằng: 
“Thế giới là thường còn,” -m- hoặc “Chúng sanh không hiện hữu và không 
phải là không hiện hữu ở nơi khác sau khi điệt”, do tác động của tà kiến, những 
kẻ ấy gây đụng chạm, gây xung đột; chúng gây đụng chạm bậc đạo sự (này) với 
bậc đạo sự (khác), chúng gây đụng chạm giáo lý (này) với giáo lý (khác), chúng 
gây đụng chạm tập thể (này) với tập thể (khác), chúng gây đụng chạm quan 
điểm (này) với quan điểm (khác), chúng gây đụng chạm lối thực hành (này) với 
lỗi thực hành (khác), gây đụng chạm đạo lộ (này) với đạo lộ (khác). 


Hoặc là, chúng tranh cãi, rồi gây ra sự cãi cọ, gây ra sự cãi lộn, gây ra sự 
cãi vã, gây ra sự tranh cãi, gây ra sự gây gỗ rằng: “Ngươi không biết Pháp và 
Luật này -nt- hoặc ngươi hãy gỡ rối nếu ngươi có khả năng.” Các sự tạo tác của 
chúng chưa được dứt bỏ; do trạng thái chưa được dút bỏ của các sự tạo tác, 
chúng gây đụng chạm ở địa ngục, chúng gây đụng chạm ở loài thú, chúng gây 
đụng chạm ở thân phận ngạ quỷ, chúng gây đụng chạm ở nhân giới, chúng gây 
đụng chạm ở Thiên giới, chúng gây đụng chạm, chúng gây xung đột cảnh giới 
tái sanh (này) với cảnh giới tái sanh (khác), sự tái sanh (này) với sự tái sanh 
(khác), sự nói liền tái sanh (này) với sự nối liền tái sanh (khác), sự hiện hữu 
(này) với sự hiện hữu (khác), sự luân hồi (này) với sự luân hồi (khác), sự luân 
chuyển (này) với sự luân chuyển (khác). Trong khi gây đụng chạm, chúng sống, 
cư xử, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng, ở thế gian: ở thế 
gian của khô cảnh -nt- ở thế gian của loài người; - “và những người nào nắm giữ 
tưởng và tà kiến, những người ấy sống, gây đụng chạm, ở thế gian' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
“Đối với vị đã xa lìa tưởng, các trôi buộc không hiện hữu, 
Đói với vị đã được giải thoát do tuệ, các sỉ mê không hiện hữu. 
Và những người nào năm giữ tưởng và tà kiến, 
những người áy sông, gây đụng chạm, ở thê gian. ” 
Diễn Giải Kinh về Mãgandiya - phần thứ chín. 


-—=0ooOoo-- 
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10. DIỄN GIẢI KINH TRƯỚC KHI HOẠI RÃ 
GIờ phần Diễn Giải Kinh Trước Khi Hoại Rã được nói đến: 
10-1 


Có sự hiểu biết thế nào, có giới thế nào, được gọi là “yên tịnh'? Thưa 
ngài Gotama, được hỏi về con người tôi thượng, xin Ngài hãy nói cho tôi về vị 
ấy. 

Có sự hiểu biết thế nào, có giới thế nào, được gọi là “yên tịnh?? - Có 
sự hiểu biết thế nào: Được thành tựu sự hiểu biết như thế nào, được hình thành 
thế nào, có kiểu cách gì, có biểu hiện gì; - “có sự hiểu biết thế nào" là như thế. 
Có giới thế nào: Được thành tựu giới như thế nào, được hình thành thế nào, có 
kiểu cách gì, có biểu hiện gì; - “có sự hiểu biết thế nào, có giới thế nào' là như 
thế. 


Được gọi là “yên tịnh°: được gọi là, được nói ra, được thuyết giảng, 
được phát ngôn, được giảng giải, được diễn tả là an tịnh, yên tịnh, vắng lặng, 
không còn khao khát, tịch diệt, tịch tịnh. “Có sự hiểu biết thế nào” là hỏi về 
thắng tuệ; “có giới thế nào” là hỏi về thắng giới; “yên tịnh” là hỏi về thắng tâm; 
- có sự hiểu biết thế nào, có giới thế nào, được gọi là “yên tịnh”? là như thế. 


Thưa ngài Gotama, xin Ngài hãy nói cho tôi về vị ấy - Vị ấy: là vị tôi 
hỏi, vị tôi yêu cầu, vị tôi thỉnh cầu, vị tôi đặt niềm tin. Thưa ngài Gotama: Vị 
(Phật) đã được hóa hiện ấy xưng hô với đức Phật Thế Tôn bằng họ. Xin Ngài 
hãy nói về: Xin Ngài hãy nói, hãy nêu ra, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn 
định, hãy khai mở, hãy chia sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ; - “Thưa ngài Gotama, 
xin Ngài hãy nói cho tôi về vị ấy' là như thế. 


Được hỏi về con người tối thượng - Được hỏi về: được vấn, được hỏi, 
được yêu cầu, được thỉnh cầu, được đặt niềm tin. Con người tối thượng: là con 
TBƯỜI cao cả, nhất hạng, thù thắng, dẫn đầu, tối thượng, cao quý; - “được hỏi về 
con người tôi thượng" là như thế. 


Vì thế, vị (Phật) do thần thông biến hóa ra đã hỏi rằng: 
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“Có sự hiểu biết thê nào, có giới thê nào, được gọi là “yên tịnh? Thưa 
Đì 

ngài Gotama, được hỏi về con người tôi thượng, xin Ngài hãy nói cho tôi về Vị 

đáy. 


” 


10-2 


(Đức Thế Tôn nói:) “VỊ có tham ái đã được xa lìa trước khi hoại rã (thân 
xác) thì không nương tựa vào thời gian trước (quả khứ), không thể phân hạng 
vào khoảng giữa (hiện tại); đối với vị ấy, việc chú trọng (vị lai) là không có.” 


Vị có tham ái đã được xa lìa trước khi hoại rã (thân xác) - trước khi 
hoại rã thân thê, trước khi hoại rã bản thân, trước khi quăng bỏ thân xác, trước 
khi cắt đứt mạng quyên, vị có tham ái đã được xa lìa, có tham ái đã được tách 
lia, có tham ái đã được từ bỏ, có tham ái đã được tây trừ, có tham ái đã được 
giải thoát, có tham ái đã được dứt bỏ, có tham ái đã được buông bỏ, có luyến ả1 
đã được xa lìa, có luyến ái đã được tách lìa, có luyến ái đã được từ bỏ, có luyến 
ái đã được tây trừ, có luyến ái đã được giải thoát, có luyến ái đã được dứt bỏ, có 
luyến ái đã được buông bỏ, không còn khao khát, được tịch diệt, có trạng thái 
mát mẻ, có sự cảm thọ lạc, sống với trạng thái cao thượng tự thân. 


Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính. Thêm nữa, “vị có luyến ái 
đã được phá vỡ” là đức Thế Tôn; “vị có sân hận đã được phá vỡ' là đức Thế 
Tôn; “vị có si mê đã được phá vỡ' là đức Thế Tôn; “vị có ngã mạn đã được phá 
vỡ là đức Thế Tôn; “vị có tà kiến đã được phá vỡ' là đức Thế Tôn; “vị có cây 
gai đã được phá vỡ' là đức Thế Tôn; “vị có ô nhiễm đã được phá vỡ' là đức Thế 
Tôn; “vị đã phân phát, đã phân chia, đã phân phối Pháp bảo" là đức Thế Tôn; “vị 
thực hiện sự chấm dứt các hữu' là đức Thế Tôn; “vị có thân đã được tu tập, có 
giới đã được tu tập, có tâm đã được tu tập, có tuệ đã được tu tập' là đức Thế 
Tôn; “vị đã thân cận các khu rừng, các nơi heo hút, các chỗ trú ngụ xa văng có Ít 
âm thanh, ít tiếng ồn, có bầu không gian vắng vẻ, tách biệt với dân chúng, thích 
hợp cho việc thiền tịnh” là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về y phục, 
đồ ăn khất thực, chỗ nằm ngồi, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh là đức Thế 
Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về vị của mục đích, về vị của Pháp, về vị của 
giải thoát, về thắng giới, về thắng tâm, về thăng tuệ” là đức Thế Tôn; “vị có dự 
phần hoặc sở hữu về bốn thiền, về bốn vô lượng (tâm), về bốn sự thể nhập vô 
sắc” là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về tám giải thoát, về tám thắng 
xứ (của thiền), về chín sự thể nhập và an trú theo tuần tự' là đức Thế Tôn; “VỊ có 
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dự phần hoặc sở hữu về mười sự tu tập về tưởng, về mười sự thể nhập các đề 
mục kasina, về định niệm hơi thở vào - hơi thở ra, về sự thể nhập các đề mục tử 
thi là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về bốn sự thiết lập niệm, bốn 
chánh cần, bốn nền tảng của thần thông, năm quyên, năm lực, bảy yếu tô đưa 
đến giác ngộ, đạo lộ thánh thiện tám chi phần' là đức Thế Tôn; “vị có dự phần 
hoặc sở hữu về mười Như Lai lực, về bốn pháp tự tin, về bốn tuệ phân tích, về 
sáu thắng trí, về sáu pháp của đức Phật' là đức Thế Tôn. Thế Tôn: tên gọi này 
không do mẹ tạo ra, không do cha tạo ra, không do anh (em) trai tạo ra, không 
do chị (em) gái tạo ra, không do bạn bè hoặc thân hữu tạo ra, không do các thân 
quyến và những người cùng huyết thống tạo ra, không do các Sa-môn hoặc Bà- 
la-môn tạo ra, không do chư Thiên tạo ra, sự tận cùng của giải thoát này là sự 
quy định thuộc về chư Phật Thế Tôn do sự đạt được, do sự chứng ngộ trí Toàn 
Tri ở cội cây Bồ Đề, tức là 'đức Thế Tôn;' - “vị có tham ái đã được xa lìa trước 
khi hoại rã (thân xác)” là như thế. 


Không nương tựa vào thời gian trước: Thời gian trước nói đến thời quá 
khứ. Liên quan đến thời quá khứ, tham ái là đã được dứt bỏ, tà kiến là đã được 
buông bỏ; do trạng thái đã được dứt bỏ đối với tham ái, do trạng thái đã được 
buông bỏ đối với tà kiến; - như vậy là 'không nương tựa vào thời gian trước. 
Hoặc là, (nghĩ rằng): “Ta đã có sắc như vầy vào thời quá khứ,” rồi không tự lấy 
làm vui mừng về điều ấy. “Ta đã có thọ như vầy - “Ta đã có tưởng như vầy - 
“Ta đã có hành như vây - “Ta đã có thức như vây vào thời quá khứ,” rồi không 
tự lấy làm vui mừng về điều ấy; - như vậy cũng là 'không nương tựa vào thời 
gian trước." Hoặc là, (nghĩ răng): “Mất của ta đã là như vầy vào thời quá khứ, 
các sắc đã là như vầy,” thức không bị trói buộc vào sự mong muốn và luyến ái 
về điều ấy; do không có trạng thái bị trói buộc vào sự mong muốn và luyến ái 
của thức, nên không thích thú điều ấy; trong khi không thích thú điều ấy; - như 
vậy cũng là “không nương tựa vào thời gian trước.” “Tai của ta đã là như vầy 
vào thời quá khứ, các thinh đã là như vây,” - “Mũi của ta đã là như vầy vào thời 
quá khứ, các hương đã là như vây,” - “Lưỡi của ta đã là như vầy vào thời quá 
khứ, các vị đã là như vây,” - “Thân của ta đã là như vầy vào thời quá khứ, các 
xúc đã là như vây,” - “Ý của ta đã là như vầy vào thời quá khứ, các pháp đã là 
như vây,” thức không bị trói buộc vào sự mong muốn và luyến ái về điều ấy; do 
trạng thái không bị trói buộc vào sự mong muốn và luyến ái của thức, nên 
không thích thú điều ấy; trong khi không thích thú điều ấy; - như vậy cũng là 
“không nương tựa vào thời gian trước.” Hoặc là, các việc cười hớt, chuyện trò, 
đùa giỡn nào với người nữ đã có trước đây, thì không hứng thú điều ấy, không 
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khao khát điều ấy, và không do điều ấy mà đạt được sự vui lòng; - như vậy cũng 
là “không nương tựa vào thời g1an trước.) 


Không thể phân hạng vào khoảng giữa: Khoảng giữa nói đến thời hiện 
tại. Liên quan đến thời hiện tại, tham ái là đã được dứt bỏ, tà kiến là đã được 
buông bỏ; đo trạng thái đã được dứt bỏ đối với tham ái, do trạng thái đã được 
buông bỏ đối với tà kiến, không thê phân hạng là “bị luyến ái, không thể phân 
hạng là “bị sân hận,` không thể phân hạng là “bị si mê, không thể phân hạng là 
“bị trói buộc,° không thể phân hạng là “bị bám víu,` không thể phân hạng là “bị 
tán loạn,' không thể phân hạng là “không dứt khoát,` không thể phân hạng là 
“cứng cỏi;” các pháp tạo tác ấy là đã được dứt bỏ; do trạng thái đã được dứt bỏ 
đối với các pháp tạo tác, không thể phân hạng theo cảnh giới tái sanh là “người 
địa ngục,` hoặc “loài thú,” hoặc “thân phận ngạ quỷ, hoặc “loài người,” hoặc 
“Thiên nhân,” hoặc “người hữu sắc,” hoặc “người vô sắc,” hoặc “người hữu 
tưởng,” hoặc “người vô tưởng,' hoặc “người phi tưởng phi phi tưởng”? Không có 
nhân, không có duyên, không có lý do, mà bởi điều ấy vị ấy có thê đi đến sự 
phân hạng;' - 'không thể phân hạng vào khoảng giữa' là như thế. 


Đối với vị ấy, việc chú trọng là không có - Đối với vị ấy: đối với vị A- 
la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt. Việc chú trọng: Có hai sự chú trọng: chú 
trọng do tham ái và chú trọng do tà kiến, -nt- điều này là chú trọng do tham ái. - 
nt- điều này là chú trọng do tà kiến. Đối với vị ấy, sự chú trọng do tham ái đã 
được dứt bỏ, sự chú trọng do tà kiến đã được buông bỏ; do trạng thái đã được 
dứt bỏ đối với sự chú trọng do tham ái, do trạng thái đã được buông bỏ đối với 
sự chú trọng đo tà kiến, vị ấy sống, không chú trọng tham ái hoặc tà kiến, không 
có tham ái là ngọn cờ, không có tham ái là biểu hiện, không có tham ái là chủ 
đạo, không có tà kiến là ngọn cờ, không có tà kiến là biểu hiện, không có tà kiến 
là chủ đạo, vị ấy sống không bị vây quanh bởi tham ái hoặc bởi tà kiến; - “đối 
VỚI VỊ Ấy, việc chú trọng là không có” là như vậy. Hoặc là, (nghĩ rằng): “Ta sẽ 
có sắc như vây vào thời vị lai,” rồi không tự lấy làm vui mừng về điều ấy; như 
vậy là “đối với vị Ấy, việc chú trọng là không có." “ “Fa sẽ có thọ như vây - “Ta sẽ 
có tưởng như vây - “Ta sẽ có hành như vây - “Ta sẽ có thức như vây vào thời vị 
lai,” rồi không tự lấy làm vui mừng về điều ấy; - như vậy cũng là “đối với vị ấy, 
việc chú trọng là không có. Hoặc là, (nghĩ rằng): “Mắt của ta sẽ là như vầy vào 
thời vị lai, các sắc sẽ là như vầy,” rồi không chuyên chú tâm vào việc đạt được 
điều chưa đạt được; do duyên không chuyên chú của tâm, nên không thích thú 
điều ấy; trong khi không thích thú điều ấy, - như vậy cũng là “đối với vị ấy, việc 
chú trọng là không có; “Tai của ta sẽ là như vây vào thời vị lai, các thinh sẽ là 
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như vầy,” - “Mũi của ta sẽ là như vẫy vào thời vị lai, các hương sẽ là như vầy,” 
- “Lưỡi của ta sẽ là như vậy vào thời vị lai, các vị sẽ là như vầy,” - “Thân của ta 
sẽ là như vầy vào thời vị lai, các xúc sẽ là như vầy,” - “Ý của ta sẽ là như vầy 
vào thời vị Lai, các pháp sẽ là như vầy,” rồi không chuyên chú tâm vào việc đạt 
được điều chưa đạt được; do duyên không chuyên chú của tâm, nên không thích 
thú điều ấy; trong khi không thích thú điều ấy, - như vậy cũng là “đối với vị ấy, 
việc chú trọng là không có.` Hoặc là, “Với giới này, hay với phận sự này, hay 
với sự khắc khô này, hay với Phạm hạnh này, ta sẽ trở thành Thiên Vương hoặc 
một Thiên nhân nào đó,” rồi không chuyên chú tâm vào việc đạt được điều chưa 
đạt được; do duyên không chuyên chú của tâm, nên không thích thú điều Ấy; 
trong khi không thích thú điều ấy, - như vậy cũng là “đối với vị ấy, việc chú 
trọng là không có.” 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thé Tôn nói:) “VỊ có tham ái đã được xa lìa trước khi hoại rã (thân 
xác) thì không nương tựa vào thời gian trước (quá khứ), không thể phân hạng 


, 


vào khoảng giữa (hiện tạ); đối với vị ấy, việc chú trọng (vị lai) là không có. ` 
10-3 


Không có sự gián đữ, không có sự kinh sợ, không có sự phô trương, 
không có sự hồi hận, có lời nói khôn khéo, không bị phóng túng, vị ấy quả thật 
là bậc hiện trí đã kiểm chế về khẩu. 


Không có sự giận dữ, không có sự kinh sợ - Bởi vì “sự không giận dữ” 
được nói đến, như thế sự giận đữ cũng nên được nói đến. Sự giận dữ sanh khởi 
theo mười biểu hiện: (Nghĩ rằng): “Nó đã làm điều bắt lợi cho ta,” giận dữ sanh 
khởi; (nghĩ rằng): “Nó đang làm điều bắt lợi cho ta,” giận dữ sanh khởi; (nghĩ 
rằng): “Nó sẽ làm điều bất lợi cho ta,” giận đữ sanh khởi; (nghĩ rằng): “Nó đã 
làm điều bất lợi -đang làm điều bất lợi - sẽ làm điều bất lợi cho người yêu quý, 
hợp ý của ta,” giận dữ sanh khởi; (nghĩ rằng): “Nó đã làm điều có lợi - đang làm 
điều có lợi - sẽ làm điều có lợi cho người không yêu quý, không hợp ý của ta,” 
giận đữ sanh khởi; thêm nữa là sự giận dữ sanh khởi vô cớ. Sự tức tối nào của 
tâm có hình thức như vậy là sự tức giận, sự thù hận, sự đối chọi, sự căm giận, sự 
căm hờn, sự căm ghét, sự sân hận, sự khởi sân, sự sân nộ, sự độc ác của tâm, sự 
khởi sân của ý, sự giận đữ, biểu hiện giận đữ, trạng thái giận đữ, sự sân hận, 
biểu hiện sân hận, trạng thái sân hận, sự tức giận, biểu hiện tức giận, trạng thái 
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tức giận, sự chỗng đối, sự đối chọi, sự tàn nhẫn, sự lỗ mãng, trạng thái không 
hoan hỷ của tâm; điêu này được gọi là sự giận dữ. 


Thêm nữa, trạng thái nhiều ít của sự giận dữ nên được biết đến: Có lúc sự 
giận dữ là ở mức độ làm xáo trộn tâm, nhưng chưa nhíu mày nhăn mặt; có lúc 
sự giận dữ là ở mức độ nhíu mày nhăn mặt, nhưng chưa nghiến hai hàm rằng; 
có lúc sự giận dữ là ở mức độ nghiến hai hàm răng, nhưng chưa thốt ra lời nói 
thô lỗ; có lúc sự giận dữ là ở mức độ thốt ra lời nói thô lỗ, nhưng chưa nhìn 
quanh các hướng (tìm vũ khí); có lúc sự giận dữ là ở mức độ nhìn quanh các 
hướng (tìm vũ khí), nhưng chưa năm lấy gậy gộc gươm đao; có lúc sự giận dữ 
là ở mức độ năm lấy gậy gộc gươm đao, nhưng chưa giơ gậy gộc gươm đao lên; 
có lúc sự giận dữ là ở mức độ giơ gậy gộc gươm đao lên, nhưng chưa giáng gậy 
gộc gươm đao xuống: có lúc sự giận đữ là ở mức độ giáng gậy gộc gươm đao 
xuống, nhưng chưa làm việc băm chém; có lúc sự giận dữ là ở mức độ làm việc 
băm chém, nhưng chưa có sự tổn thương gãy vỡ; có lúc sự giận đữ là ở mức độ 
có sự tôn thương gãy vỡ, nhưng chưa có sự đứt lìa các phần cơ thể; có lúc sự 
giận dữ là ở mức độ có sự đứt lia các phần cơ thể, nhưng chưa có sự đoạt lây 
mạng sống; có lúc sự giận dữ là ở mức độ có sự đoạt lấy mạng sống, nhưng 
chưa đến mức buông bỏ tất cả luôn cả việc tự sát. Khi nào sự giận đữ khiến cho 
giết chết người khác rồi giết chết mình, đến chừng ấy thì sự giận dữ (của người 
ấy) đã đạt đến mức quá lố, đã đạt đến mức tận cùng. 


Đối với người nào, sự giận dữ ấy đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã 
được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt 
bởi ngọn lửa trí tuệ người ây được gọi là không có sự giận dữ. Trạng thái đã dứt 
bỏ đối với sự giận đữ là “không có sự giận đữ'. Trạng thái đã biết toàn điện về 
nên tảng của sự giận dữ là “không có sự giận dữ. Trạng thái đã chặt đứt nhân 
của sự giận đữ là “không có sự giận đữ;' - “không có sự giận dữ” là như thế. 


Không có sự kinh sợ: Ở đây, một vị (ty khưu) nào đó có sự run sợ, có sự 
khiếp Sợ, có sự hoảng sợ, vị ấy run SỢ, khiếp sợ, hoảng sợ, sợ hãi, rơi vào sự 
kinh sợ (nghĩ rằng): “Tôi không đạt được gia đình, tôi không đạt được đồ 
chúng, tôi không đạt được chỗ ngụ, tôi không đạt được lợi lộc, tôi không đạt 
được danh vọng, tôi không đạt được sự khen ngợi, tôi không đạt được hạnh 
phúc, tôi không đạt được y phục, tôi không đạt được vật thực, tôi không đạt 
được chỗ ở, tôi không đạt được vật dụng là thuốc men chữa bệnh, hoặc tôi 
không đạt được người chăm sóc bệnh, tôi không được biết đến;” như thế là run 
SỢ, khiếp sợ, hoảng sợ, sợ hãi, rơi vào sự kinh sợ. 
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Ở đây, vị tỳ khưu là không có sự kinh sợ, không có sự khiếp sợ, không có 
sự hoảng sợ, vị ẫy không run sợ, không khiếp sợ, không hoảng sợ, không sợ hãi, 
không rơi vào sự kinh sợ (nghĩ rằng): “Tôi không đạt được gia đình, tôi không 
đạt được đồ chúng, tôi không đạt được chỗ ngụ, tôi không đạt được lợi lộc, tôi 
không đạt được danh vọng, tôi không đạt được sự khen ngợi, tôi không đạt được 
hạnh phúc, tôi không đạt được y phục, tôi không đạt được vật thực, tôi không 
đạt được chỗ ở, tôi không đạt được vật dụng là thuốc men chữa bệnh, hoặc tôi 
không đạt được người chăm sóc bệnh, tôi không được biết đến;” như thế là 
không run sợ, không khiếp sợ, không hoảng sợ, không sợ hãi, không rơi vào sự 
kinh sợ; - “không có sự giận dữ, không có sự kinh sợ” là như thế. 


Không có sự phô trương, không có sự hối hận: Ở đây, một vị (tỳ khưu) 
nào đó có sự khoe khoang, có sự phô trương, vị ấy khoe khoang, phô trương 
rằng: “Tôi thành tựu về giới,” hoặc ““Tôi thành tựu về phận sự,” hoặc “Tôi thành 
tựu về giới và phận sự;” khoe khoang, phô trương về xuất thân, về dòng họ, về 
con nhà gia thế, về vẻ đẹp của làn da, về tài sản, về học vấn, về công việc, về tài 
nghệ, về kiến thức, về sự học hỏi, về tài biện giải, hoặc về sự việc này khác 
rằng: “Tôi xuất gia từ gia tộc thượng lưu,” hoặc “Tôi xuất gia từ gia tộc lớn,” 
hoặc “Tôi xuất gia từ gia tộc có nhiều của cải,” hoặc “Tôi xuất gia từ gia tộc có 
của cải quý giá,” hoặc “Tôi được biết tiếng, có danh vọng trong số các hàng tại 
gia và xuất gia,” hoặc “Tôi có lợi lộc về y phục, vật thực, chỗ trú ngụ, và vật 
dụng là thuốc men chữa bệnh,” hoặc “Tôi là vị chuyên về Kinh,” hoặc “Tôi là vị 
về Luật,” hoặc “Tôi là vị thuyết Pháp,” hoặc “Tôi là vị ngụ ở rừng,” hoặc “Tôi 
là vị ngụ ở gốc cây,” hoặc “Tôi là vị chuyên đi khất thực,” hoặc “Tôi là vị chỉ 
mặc y may bằng vải bị quăng bỏ,” hoặc “Tôi là vị chỉ sử dụng ba y,” hoặc “Tôi 
là vị đi khất thực tuần tự theo từng nhà,” hoặc “Tôi là vị không ăn vật thực dâng 
sau,” hoặc “Tôi là vị chuyên về oai nghi ngồi (không nằm),” “Tôi là vị ở chỗ đã 
được chỉ định,” hoặc “Tôi đạt sơ thiền,” hoặc “Tôi đạt nhi thiền,” hoặc “Tôi đạt 
tam thiền,” hoặc “Tôi đạt tứ thiền,” hoặc “Tôi đạt sự thể nhập không vô biên 
xứ,” hoặc “Tôi đạt sự thể nhập thức vô biên xứ,” hoặc “Tôi đạt sự thể nhập vô 
sở hữu xứ,” hoặc “Tôi đạt sự thể nhập phi tưởng phi phi tưởng xứ.” Vị không 
khoe khoang, không phô trương như vậy là vị đã tránh khỏi sự khoe khoang, 
khỏi sự phô trương, đã xa lánh, đã tránh xa, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, đã 
được thoát khỏi, không bị ràng buộc, sống với tâm đã được làm trở thành không 
còn giới hạn; - 'không có sự phô trương" là như thế. 


Không có sự hôi hận - Hôi hận: vẻ bôi rôi ở bản tay cũng là hôi hận, vẻ 
bôi rôi ở bàn chân cũng là hôi hận, vẻ bôi rôi ở bàn tay và bàn chân cũng là hôi 
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hận, lầm tưởng là được phép trong việc không được phép, lầm tưởng là không 
được phép trong việc được phép, lầm tưởng là đúng thời vào lúc phi thời, lầm 
tưởng là phi thời vào lúc đúng thời, lầm tưởng là có tội ở việc vô tội, lầm tưởng 
là vô tội ở việc có tội. Sự hồi hận nào có hình thức như vậy là biểu hiện hối hận, 
trạng thái hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý, việc này gọi là hồi hận. 


Thêm nữa, sự hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên do hai 
nguyên nhân: do trạng thái đã làm và do trạng thái đã không làm. Thế nào là sự 
hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rỗi của ý sanh lên do trạng thái đã làm và do 
trạng thái không làm? Sự hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên 
rằng: “Ta đã làm uế hạnh về thân, ta đã không làm thiện hạnh về thân.” Sự hối 
hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên rằng: “Ta đã làm uế hạnh về 
khâu, ta đã không làm thiện hạnh về khẩu.” Sự hối hận, sự ăn năn của tâm, sự 
bối rối của ý sanh lên rằng: “Ta đã làm uế hạnh về ý, ta đã không làm thiện 
hạnh về ý.” Sự hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên rằng: “Ta 
đã giết hại sinh mạng, ta đã không tránh xa sự giết hại sinh mạng.” Sự hối hận, 
sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên rằng: “Ta đã trộm cắp, ta đã không 
tránh xa sự trộm cắp.” Sự hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên 
rằng: “Ta đã tà hạnh trong các dục, ta đã không tránh xa sự tà hạnh trong các 
dục.” Sự hồi hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên rằng: “Ta đã nói 
dối, ta đã không tránh xa việc nói dối.” - “Ta đã nói đâm thọc, ta đã không tránh 
xa việc nói đâm thọc.” - “Ta đã nói thô lỗ, ta đã không tránh xa việc nói thô lỗ.” 
- “Fa đã nói nhảm nhí, ta đã không tránh xa việc nói nhảm nhí.” - “Fa đã hành 
động tham đắm, ta đã không hành động không tham đắm.” - “Ta đã hành động 
sân hận, ta đã không hành động không sân hận.” - “Ta đã thực hành tà kiến, ta 
đã không thực hành chánh kiến.” Như vậy là sự hối hận, sự ăn năn của tâm, sự 
bối rối của ý sanh lên đo trạng thái đã làm và đo trạng thái đã không làm. 


Hoặc là, sự hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên rằng: 
“Ta không phải là người thực hành đầy đủ các giới.” Sự hối hận, sự ăn năn của 
tâm, sự bối rối của ý sanh lên rằng: “Ta là người có các giác quan không được 
gìn giữ.” - “Ta là người không biết chừng mực về vật thực.” - “Ta chưa luyện 
tập về tỉnh thức.” - “Ta chưa đầy đủ niệm và sự nhận biết rõ.” - “Bốn sự thiết 
lập nệm chưa được ta tu tập.” -“Bốn chánh cần chưa được ta tu tập.” - “Bốn 
nền tảng của thần thông chưa được ta tu tập.” - “Năm quyền chưa được ta tu 
tập.” - “Năm lực chưa được ta tu tập.” - “Bảy yếu tố đưa đến giác ngộ chưa 
được ta tu tập.” - “Đạo lộ thánh thiện tám chi phần chưa được ta tu tập.” - “Khô 
chưa được ta biết toàn diện.” - “Tập chưa được ta dứt bỏ.” - “Đạo chưa được ta 
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tu tập.” - “Diệt chưa được ta chứng ngộ.” Đối với người nào, sự hối hận ấy đã 
được dút bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thể 
sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, người ấy được gọi là 
không có sự hối hận; - “không có sự phô trương, không có sự hối hận' là như 
thê. 


Có lời nói khôn khéo, không bị phóng túng - Khôn khéo được gọi là 
tuệ. Tuệ là sự nhận biết, -nt- sự không si mê, sự chọn lựa pháp, chánh kiến. Sau 
khi nắm vững sự khôn khéo rồi nói lời nói, dầu thuyết nhiều, dầu phát ngôn 
nhiều, dầu giảng giải nhiều, dầu diễn tả nhiều, cũng không nói lời nói được 
thuyết vụng về, được phát ngôn vụng về, được đối đáp vụng về, được thốt ra 
vụng về, được nói vụng về; - “có lời nói khôn khéo' là như thế. Không bị 
phóng túng: ở nơi ấy, sự phóng đật là việc nào? Sự phóng dật nào của tâm là sự 
không văng lặng, là sự tán loạn của ý, là trạng thái bị rỗi loạn của tâm, việc này 
là sự phóng dật của tâm. Đối với người nào, sự phóng dật ấy đã được dứt bỏ, đã 
được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, 
đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, người ấy được gọi là không bị phóng 
túng; - “có lời nói khôn khéo, không bị phóng túng" là như thế. 


Vị ấy quả thật là bậc hiền trí đã kiềm chế về khẩu: ở đây, vị tỳ khưu 
sau khi dứt bỏ việc nói dối, là người tránh xa việc nói dối, có lời nói Chân thật, 
liên quan đến sự thật, chắc chắn, đáng tin, không lường gạt thế gian. Sau khi đứt 
bỏ lời nói đâm thọc, là người tránh xa lời nói đâm thọc; sau khi nghe ở chỗ này, 
không là người nói lại ở chỗ kia nhằm chia rẽ những người này, hoặc là sau khi 
nghe ở chỗ kia, không là người nói lại cho những người này nhằm chia rẽ những 
người kia; như vậy là người kết hợp những kẻ đã bị chia rẽ, là người khuyến 
khích những kẻ hòa hợp, là người thỏa thích việc hợp nhất, thích thú việc hợp 
nhất, hân hoan việc hợp nhất, là người nói lời tạo ra sự hợp nhất. Sau khi đứt bỏ 
lời nói thô lỗ, là người tránh xa lời nói thô lỗ; lời nói nào là dịu ngọt, êm tai, 
đáng yêu, đi vào tim, tao nhã, làm đẹp lòng nhiều người, làm hợp ý nhiều 
người, là người nói lời có hình thức như thế. Sau khi dứt bỏ việc nói nhảm nhí, 
là người tránh xa việc nói nhảm nhí, là người nói đúng thời, nói về sự thật, nói 
về mục đích, nói về Pháp, nói về Luật, là người nói lời có giá trị, hợp thời, có lý 
lẽ, có chủ đề, liên quan đến mục đích. Là người được thành tựu bốn thiện hạnh 
về khẩu, (vị ấy) nói lời nói tránh xa bốn sự sai trái, là vị đã tránh khỏi ba mươi 
hai việc nói phù phiếm, đã xa lánh, đã tránh xa, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, 
đã được thoát khỏi, không bị ràng buộc, sống với tâm đã được làm trở thành 
không còn giới hạn. 
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Là người nói về mười đề tài nói chuyện, như là nói về ít ham muốn, nói 
về sự tự biết đủ, nói về viễn ly, nói về không giao du, nói về sự ra sức tinh tấn, 
nói về giới, nói về định, nói về tuệ, nói về giải thoát, nói về sự biết và thấy về 
giải thoát, nói về sự thiết lập niệm, nói về chánh cần, nói về nền tảng của thần 
thông, nói về quyên, nói về lực, nói về yếu tổ đưa đến giác ngộ, nói về Đạo, nói 
về Quả, nói về Niết Bàn; là người đã kiềm chế ở lời nói, đã cô sức, đã kiềm giữ, 
đã bảo vệ, đã gìn giữ, đã hộ trì, đã vắng lặng. Bậc hiền trí: Bản thể hiền trí nói 
đến trí, tức là tuệ, là sự nhận biết, -nt- sự không si mê, sự chọn lựa pháp, chánh 
kiến, -nt- đã vượt qua sự quyến luyến và mạng lưới (tham ái và tà kiến), vị ấy là 
hiển trí; - “vị ấy quả thật là bậc hiền trí đã kiềm chế về khâu" là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Không có sự giận đữ, không có sự kimh sợ, không có sự phô trương, 
không có sự hối hận, có lời nói khôn khéo, không bị phóng túng, vị ấy quả thật 


, 


là bậc hiển trí đã kiêm chế về khẩu. ° 
10 - 4 


VỊ không có sự dính mặc ở tương lai, không sâu muộn về quả khứ, nhìn 
tháy sự viên ly ở các xúc, và không bị dán đi bởi các tà kiên. 


Vị không có sự dính mắc ở tương lai: Sự dính mắc nói đến tham ái, tức 
là sự luyến LÊN luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. 
Đối với người nào, sự dính mắc, tham ái ấy đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, 
đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thê sanh khởi nữa, đã được thiêu 
đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, - như vậy là “vị không có sự dính mắc ở tương lai.” 
Hoặc là, (nghĩ rằng): “Ta sẽ có sắc như vây vào thời vị lai,” rồi không tự lấy 
làm vui mừng về điều ấy; “Ta sẽ có thọ như vây - “Ta sẽ có tưởng như vầy - 
“Ta sẽ có hành như vầy - “Ta sẽ có thức như vầy vào thời vị lai,” rồi không tự 
lấy làm vui mừng về điều ấy; - như vậy cũng là “vị không có sự dính mắc ở 
tương lai." Hoặc là, (nghĩ răng): “Mắt của ta sẽ là như vầy vào thời vị lai, các 
sắc sẽ là như vầy,” rồi không chuyên chú tâm vào việc đạt được điều chưa đạt 
được. Do duyên không chuyên chú của tâm, rồi không thích thú điều ấy; trong 
khi không thích thú điều ấy, - như vậy cũng là “vị không có sự dính mắc ở 
tương Lai.` “Tai của ta sẽ là như vầy vào thời vị lai, các thính sẽ là như vây,” - 
“Ý của ta sẽ là như vầy vào thời vị lai, các pháp sẽ là như vây,” rồi không 
chuyên chú tâm vào việc đạt được điều chưa đạt được. Do duyên không chuyên 
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chú của tâm, rồi không thích thú điều ấy; trong khi không thích thú điều ấy, - 
như vậy cũng là “vị không có sự dính mắc ở tương lai." Hoặc là, (nghĩ rằng): 
“Với giới này, hay với phận sự này, hay với sự khắc khổ này, hay với Phạm 
hạnh này, ta sẽ trở thành Thiên Vương hoặc một Thiên nhân nào đó,” rồi không 
chuyên chú tâm vào việc đạt được điều chưa đạt được. Do duyên không chuyên 
chú của tâm, rồi không thích thú điều ấy; trong khi không thích thú điều ấy, - 
như vậy cũng là “vị không có sự dính mắc ở tương lai.” 


Không sầu muộn về quá khứ: không sầu muộn về vật đã bị biến đổi ; 
hoặc không sầu muộn khi vật bị biến đôi; (nghĩ rằng): “Mắt của ta bị biến đôi ” 
mà không sầu muộn; (nghĩ rằng): “Tai của ta - Mũi của ta - Lưỡi của ta - Thân 
của ta - Các sắc của ta - Các thỉnh của ta - Các hương của ta - Các vị của ta - 
Các xúc của ta - Gia tộc của ta - Đồ chúng của ta - Chỗ ngụ của ta - Lợi lộc của 
ta - Danh vọng của ta -Lời khen của ta - Hạnh phúc của ta - Y phục của ta - Đồ 
ăn khất thực của ta - Chỗ năm ngồi của fa - Vật dụng là thuốc men chữa bệnh 
của ta - Mẹ của ta - Cha của ta - Anh (em) trai của ta - Chị (em) gái của ta - Con 
trai của ta - Con gái của ta - Bạn bè của ta - Thân hữu của ta - Thân quyến của 
ta - Những người cùng huyết thống của ta bị biến đổi ” mà không sầu muộn, 
không mệt mỏi, không than vãn, không đấm ngực khóc lóc, không đi đến sự mê 
muội; - 'không sầu muộn về quá khứ là như thế. 


Nhìn thấy sự viễn ly ở các xúc - Xúc: là nhãn xúc, nhĩ xúc, tỷ xúc, thiệt 
xúc, thân xúc, ý xúc, xúc do diễn đạt (xúc thông qua ý môn), xúc do va chạm 
(xúc thông qua ngũ môn), xúc tạo ra thọ lạc, xúc tạo ra thọ khổ, xúc tạo ra thọ 
không khổ không lạc, xúc (ở tâm) thiện, xúc (ở tâm) bắt thiện, xúc (ở tâm) vô 
ký, xúc thuộc dục giới, xúc thuộc sắc giới, xúc thuộc vô sắc giới, xúc (đo quán 
xét) không tánh, xúc (do quán xét) vô tướng, xúc (do quán xét) vô nguyện, xúc 
hiệp thế, xúc xuất thế, xúc quá khứ, xúc vị lai, xúc hiện tại, xúc nào có hình 
thức như vậy là sự chạm vào, biểu hiện chạm vào, trạng thái chạm vào, điều này 
được gọi là xúc. 


Nhìn thấy sự viễn ly ở các xúc: Nhìn thấy nhãn xúc được tách biệt với 
tự ngã, hoặc với vật thuộc về tự ngã, hoặc với nghĩa thường còn, hoặc với nghĩa 
bền vững, hoặc với nghĩa trường tồn, hoặc với tình trạng không bị biến đổi ; 
nhìn thấy nhĩ xúc được tách biệt - nhìn thấy tỷ xúc được tách biệt - nhìn thấy 
thiệt xúc được tách biệt 


-nhìn thấy thân xúc được tách biệt - nhìn thấy ý xúc được tách biệt - nhìn 
thấy xúc do diễn đạt (xúc thông qua ý môn) được tách biệt - nhìn thấy xúc do va 
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chạm (xúc thông qua ngũ môn) được tách biệt - nhìn thấy xúc tạo ra thọ lạc - 
xúc tạo ra thọ khô - xúc tạo ra thọ không khổ không lạc - xúc (ở tâm) thiện - 
Xúc (ở tâm) bắt thiện - xúc (ở tâm) vô ký - xúc thuộc dục giới - xúc thuộc sắc 
giới - xúc thuộc vô sắc giới - xúc hiệp thế được tách biệt với tự ngã, hoặc với 
vật thuộc về tự ngã, hoặc với nghĩa thường còn, hoặc với nghĩa bên vững, hoặc 
với nghĩa trường tồn, hoặc với tình trạng không bị biến đổi. Hoặc là, nhìn thấy 
xúc quá khứ được tách biệt với các xúc vị lai và hiện tại, nhìn thấy xúc vị lai 
được tách biệt với các xúc quá khứ và hiện tại, nhìn thấy xúc hiện tại được tách 
biệt với các xúc quá khứ và vị lai. Hoặc là, những xúc nào thuộc bậc Thánh, 
không có lậu hoặc, thuộc siêu thế, liên hệ với không tánh, thì nhìn thấy những 
xúc ấy được tách biệt với luyến ái, với sân hận, với sỉ mê, với giận đữ, với thù 
hẳn, với gièm pha, với ác ý, với ganh ty, với bỏn xẻn, với xảo trá, với lừa gạt, 
với bướng bỉnh, với hung hăng, với ngã mạn, với cao ngạo, với đam mê, với 
xao lãng, với tất cả ô nhiễm, với tất cả uế hạnh, với mọi sự lo lắng, VỚI mỌI Sự 
bực bội, với mọi sự nóng nảy, với tất cả các pháp tạo tác bắt thiện; - “nhìn thấy 
sự viễn ly ở các xúc” là như thế. 


Và không bị dẫn đi bởi các tà kiến: Đối với vị ấy, 62 tà kiến là đã được 
dút bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh 
khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ. Vị ấy không bị đưa đi, không bị 
dẫn đi, không bị lôi đi, không bị mang đi bởi tà kiến; cũng không xem tà kiến ấy 
là có cốt lõi, và cũng không quay về lại; - “và không bị dẫn đi bởi các tà kiến' là 
như thế. 


Vì thê, đức Thê Tôn đã nói răng: 
* Vị không có sự dính mặc ở tương lại, không sáu muộn về quả khứ, nhìn 
tháy sự viên ly ở các xúc, và không bị dân đi bởi các tà kiên. 


10-5 


Vị đã xa rời (các bắt thiện pháp), không gạt gẫm, không mong câu, không 
bỏn xẻn, không xác xược, không đáng nhờm gớm, và không dính dấp đến việc 
nói đâm thọc. 


Vị đã xa rời (các bất thiện pháp), không gạt gẫm - Đã xa rời: đã xa rời 
do trạng thái đã được dứt bỏ đối với luyến á1, đã xa rời do trạng thái đã được dứt 
bỏ đối với sân hận, đã xa rời do trạng thái đã được dứt bỏ đối với si mê, đã xa 
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rời do trạng thái đã được dứt bỏ đối với giận dữ - đối với thù hận - đối với giềm 
pha - đối với ác ý - đối với ganh ty - đối với bỏn xẻn -nt- đối với tất cả các pháp 
tạo tác bất thiện. Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Và này các tỳ 
khưu, thế nào vị tỳ khưu đã xa rời? Này các tỳ khưu, ngã mạn về bản thân của 
vị tỳ khưu này đã được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt 
ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện sanh khởi trong 
tương lai. Này các ty khưu, vị tỳ khưu đã xa rời là như vậy;” - “vị đã xa rời” là 
như thê. 


Không gạt gẫm: Ba kiểu cách gạt gẫm: kiểu cách gạt gầm liên quan đến 
việc sử dụng (bốn món) vật dụng, kiểu cách gạt gẫm liên quan đến các oai nghi, 
kiểu cách gạt gầm liên quan đến việc nói gần nói xa. 


Kiểu cách gạt gầm liên quan đến việc sử dụng (bốn món) vật dụng là kiểu 
cách nào? Ở đây, các gia chủ thỉnh mời vị tỳ khưu về y phục, đồ ăn khát thực, 
chỗ nằm ngồi, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh. Vị ấy có ước muốn xấu xa, 
bị thúc đây bởi ước muốn, có sự tầm cầu, do sự mong muốn được nhiều hơn về 
y phục, đồ ăn khất thực, chỗ nằm ngồi, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh, rồi 
từ chối y phục, từ chối đồ ăn khất thực, từ chối chỗ nằm ngồi, từ chối vật dụng 
là thuốc men chữa bệnh. Vị ẫy đã nói như sau: “Lợi ích gì cho vị Sa-môn với y 
phục đắt giá? Điều đúng đắn là vị Sa-môn nên nhặt các mảnh vải từ bãi tha ma, 
hoặc từ đống rác, hoặc từ vải bỏ của tiệm vải, rồi làm y hai lớp và mặc vào. Lợi 
ích gì cho vị Sa-môn với đồ ăn khất thực đắt giá? Điều đúng đắn là vị Sa-môn 
nên duy trì mạng sống bằng vắt thức ăn do việc đi khất thực. Lợi ích gì cho vị 
Sa-môn với chỗ năm ngồi đắt giá? Điều đúng đắn là vị Sa-môn nên ngụ ở gốc 
cây, hoặc là ngụ ở mộ địa, hoặc là ngụ ở ngoài trời. Lợi ích gì cho vị Sa-môn 
với vật dụng là thuốc men chữa bệnh đắt giá? Điều đúng đắn là vị Sa-môn nên 
chế tạo thuốc men với nước tiêu bò hoặc với mấy cây harTtaki.” Từ đó trở đi, vị 
ấy mặc y thô tệ, ăn đồ ăn khất thực thô tệ, sử dụng chỗ nằm ngồi thô tệ, sử dụng 
vật dụng là thuốc men chữa bệnh thô tệ. Các gia chủ biết về vị ấy như vầy: “Vị 
Sa-môn này ít ham muốn, tự biết đủ, sống tách biệt, không giao du, có sự ra sức 
tỉnh tấn, thuyết về hạnh từ khước,” rồi thỉnh mời (vị ấy) về y phục, đồ ăn khất 
thực, chỗ nằm ngồi, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh nhiều hơn nữa. VỊ ấy 
đã nói như sau: “Do sự hiện diện của ba pháp, người thiện tín tạo ra nhiều 
phước báu: Do sự hiện diện của đức tin, người thiện tín tạo ra nhiều phước báu; 
do sự hiện diện của vật thí, người thiện tín tạo ra nhiều phước báu; do sự hiện 
diện của các bậc xứng đáng được cúng dường, người thiện tín tạo ra nhiều 
phước báu. Và các người là có đức tin, có vật thí, còn tôi là người thọ nhận. Nếu 
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tôi không thọ nhận, như vậy các người sẽ mắt phần phước báu. Không có lợi ích 
gì cho tôi với việc này, nhưng vì lòng thương tưởng đến các người mà tôi thọ 
nhận.” Từ đó trở ổi, vị ấy thọ nhận nhiều y phục, thọ nhận nhiều đồ ăn khất 
thực, thọ nhận nhiều chỗ nằm ngồi, thọ nhận nhiều vật dụng là thuốc men chữa 
bệnh. Những sự nhíu mày có hình thức như vậy là trạng thái nhíu mày, sự gạt 
gẫm, thái độ gạt gầm, trạng thái gạt gằm; đây là kiểu cách gạt gầm liên quan đến 
việc sử dụng (bốn món) vật dụng. 


Kiểu cách gạt gẫm liên quan đến các oai nghi là kiểu cách nào? Ở đây, 
một vị (tỳ khưu) nào đó có ước muốn xấu xa, bị thúc đây bởi ước muốn, mong 
muốn sự tôn kính (nghĩ răng): “Như vầy mọi người sẽ tôn kính ta,” rồi tạo dáng 
đi, tạo dáng đứng, tạo dáng ngồi, tạo dáng nằm, lập nguyện rồi mới đi, lập 
nguyện rồi mới đứng, lập nguyện rồi mới ngồi, lập nguyện rồi mới nằm, đi như 
là đã đắc định, đứng như là đã đắc định, ngồi như là đã đắc định, nằm như là đã 
đắc định, là người tham thiền giữa công chúng. Những việc tạo dáng ra vẻ 
nghiêm trang của các oai nghi có hình thức như vậy là biểu hiện tạo đáng, việc 
tạo dáng, sự nhíu mày, trạng thái nhíu mày, sự gạt gẫm, thái độ gạt gẫm, trạng 
thái gạt gằm; đây là kiểu cách gạt gầm liên quan đến các oai nghi. 


Kiểu cách gạt gầm liên quan đến việc nói gần nói xa là kiểu cách nào? Ở 
đây, một vị (tỳ khưu) nào đó có ước muốn xấu xa, bị thúc đây bởi ước muốn, 
mong muốn sự tôn kính (nghĩ rằng): “Như vầy mọi người sẽ tôn kính ta,” rồi 
nói lời liên quan đến Thánh pháp. Nói rằng: “Vị nào mặc y như vây, vị ấy là Sa- 
môn có uy lực lớn.” Nói rằng: “Vị nào mang bình bát như vầy, mang bát nhỏ 
bằng đồng, mang bình nước, mang đồ lọc nước, mang chìa khóa, mang đép, 
mang dây thắt lưng, mang đây buộc, vị ấy là Sa-môn có uy lực lớn.” Nói răng: 
“Vị nào có thầy tế độ như vầy, vị ấy là Sa-môn có uy lực lớn.” Nói rằng: “Vị 
nào có thầy dạy học như vây, có các vị đồng thầy tế độ, có các vị đồng thầy dạy 
học, có các bạn bẻ, có các vị đồng quan điểm, có các vị thân thiết, có các vị thân 
hữu như vây, vị ấy là Sa-môn có uy lực lớn.” Nói rằng: “Vị nào ngụ ở trú xá 
như vầy, VỊ ấy là Sa-môn có uy lực lớn.” Nói rằng: “VỊ nào ngụ ở nhà một mái, 
ngụ ở tòa lâu đài, ngụ ở tòa nhà dài, ngụ ở hang động, ngụ ở thạch thất, ngụ ở 
cốc liêu, ngụ ở nhà mái nhọn, ngụ ở chòi canh, ngụ ở ngôi nhà tròn, ngụ ở căn 
lều, ngụ ở hội trường, ngụ ở mái che, ngụ ở gốc cây như vây, vị ấy là Sa-môn có 
uy lực lớn.” 


Hoặc là, vị giả nhân giả nghĩa, vị nhíu mặt nhăn mày, vị gạt gầm lừa dối, 
vị tỉ tê nảài nỉ, thê hiện ở khuôn mặt (đê người khác hiệu lâm răng): “VỊ Sa-môn 
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này đã đạt được các sự thể nhập an tịnh có hình thức như thế này,” rồi thuyết 
bài giảng thâm sâu, bí hiểm, vi tế, ân tàng, vô thượng ở thế gian, gắn liền với 
không tánh có tính chất như thế ấy. Những sự nhíu mày có hình thức như vậy là 
trạng thái nhíu mày, sự gạt gẫm, thái độ gạt gẫm, trạng thái gạt gầm; đây là kiểu 
cách gạt gẫm liên quan đến việc nói gần nói xa. 


Đối với vị nào, ba kiểu cách gạt gẫm này là đã được dứt bỏ, đã được trừ 
tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được 
thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, vị ây được gọi là không gạt gẫm - “vị đã xa rời 
(các bất thiện pháp), không gạt gẫm' là như thế. 


Không mong cầu, không bồn xẻn - Mong cầu: nói đến tham ái, nghĩa là 
luyến ái, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham” cội nguồn của bất thiện. Đối 
VỚI VỊ nào, sự mong cầu, tham ái này đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được 
văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi 
ngọn lửa trí tuệ, vị ấy được gọi là không mong cầu. Vị ấy không mong cầu các 
sắc, không mong cầu các thinh, các hương, các vị, các xúc, các pháp, gia tộc, đồ 
chúng, chỗ ngụ, lợi lộc, danh vọng, lời khen, hạnh phúc, y phục, đồ ăn khất 
thực, chỗ nằm ngồi, vật dụng là thuốc men chữa bệnh, dục giới, sắc SIỚI, VÔ sắc 
giới, cõi dục, cõi Sắc, cõi vô sắc, cõi hữu tưởng, cõi vô tưởng, cõi phi tưởng phi 
phi tưởng, cõi một uân, cõi bốn uân, cõi năm uẫn, quá khứ, vị lai, hiện tại, các 
pháp đã được thấy-đã được nghe-đã được cảm giác-đã được nhận thức, không 
ước muốn, không ưng thuận, không ước nguyện, không nguyện cầu; - 'không 
mong cầu" là như thế. Không bỏn xẻn: Có năm loại bỏn xẻn: bỏn xẻn về chỗ ở, 
bỏn xẻn về gia tộc, bỏn xẻn về danh tiếng, bỏn xẻn về lợi lộc, bỏn xéẻn về Pháp; 
bỏn xẻn nào có hình thức như vậy là biểu hiện của bỏn xẻn, trạng thái của bỏn 
xẻén, sự hám lợi, keo kiệt, tính chất bủn xin, trạng thái bị năm giữ của tâm, điều 
này được gọi là bỏn xẻn. Còn nữa, bỏn xẻn về uân cũng là bón xẻn, bỏn xẻn về 
giới cũng là bỏn xẻn, bỏn xẻn về xứ cũng là bỏn xẻn, sự nắm lấy, điều này được 
gọi là bỏn xẻn. Đối với vị nào, sự bỏn xẻn này đã được dứt bỏ, đã được trừ 
tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được 
thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, vị ấy được gọi là không bỏn xẻn; - 'không mong 
cầu, không bỏn xẻnˆ là như thế. 


Không xắc xược, không đáng nhờm gớm - XẤc xược: Có ba sự xắc 
xược: xắc xược bằng thân, xắc xược bằng khẩu, xắc xược bằng ý. 

Xác xược bằng thân là việc nào? Ở đây, một vị (tỳ khưu) nào đó thể hiện 
sự xắc xược bằng thân khi đi đến hội chúng, thể hiện sự xắc xược băng thân khi 
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đi đến tập thể, thể hiện sự xắc xược bằng thân khi đi đến nhà ăn, thể hiện sự xắc 
xược bằng thân khi đi đến nhà tắm hơi, thế hiện sự xắc xược bằng thân khi đi 
đến bến nước, thể hiện sự xắc xược bằng thân trong khi đi vào xóm nhà, thể 
hiện sự xắc xược bằng thân khi đã đi vào xóm nhà. 


Thế nào là thể hiện sự xắc xược bằng thân khi đi đến hội chúng? Ở đây, 
một vị (tỳ khưu) nào đó thể hiện thái độ vô lễ khi đi đến hội chúng: (vị ấy) đụng 
chạm các vị tỳ khưu trưởng lão khi đứng, đụng chạm khi ngồi, đứng ở phía 
trước, ngồi ở phía trước, ngồi chỗ cao hơn, ngồi trùm đầu, đứng nói, vung vây 
cánh tay khi nói. Như vậy là thể hiện sự xắc xược bằng thân khi đi đến hội 
chúng. 


Thế nào là thể hiện sự xắc xược bằng thân khi đi đến tập thể? Ở đây, một 
vị (tỳ khưu) nào đó thê hiện thái độ vô lễ khi đi đến tập thê: (vị ấy) đi kinh hành 
có mang dép trong khi các vị tỳ khưu trưởng lão đi kinh hành không mang dép, 
đi kinh hành ở đường kinh hành cao hơn trong khi các ngài đi kính hành ở 
đường kinh hành thấp, đi kinh hành ở đường kinh hành trong khi các ngài đi 
kinh hành ở nền đất, đụng chạm khi đứng, đụng chạm khi ngồi, đứng ở phía 
trước, ngồi ở phía trước, ngồi chỗ cao hơn, ngồi trùm đầu, đứng nói, vung vẫy 
cánh tay khi nói. Như vậy là thể hiện sự xắc xược bằng thân khi đi đến tập thể. 


Thế nào là thế hiện sự xắc xược bằng thân ở nhà ăn? Ở đây, một vị (tỳ 
khưu) nào đó thể hiện thái độ vô lễ ở nhà ăn: (vị ấy) chen vào (chỗ) các tỳ khưu 
trưởng lão rồi ngồi xuống, xua đuôi các tỳ khưu mới tu khỏi chỗ ngồi, đụng 
chạm khi đứng, đụng chạm khi ngồi, đứng ở phía trước, ngồi ở phía trước, ngồi 
chỗ cao hơn, ngồi trùm đầu, đứng nói, vung vây cánh tay khi nói. Như vậy là 
thể hiện sự xắc XƯỢC bằng thân ở nhà ăn. 


Thế nào là thể hiện sự xắc xược bằng thân ở nhà tắm hơi? Ở đây, một vị 
(tỳ khưu) nào đó thể hiện thái độ vô lễ ở nhà tắm hơi: (vị ấy) đụng chạm các vị 
tỳ khưu trưởng lão khi đứng, đụng chạm khi ngồi, đứng ở phía trước, ngồi ở 
phía trước, ngồi chỗ cao hơn, thêm củi lửa vào không hỏi (xin phép), đóng cửa 
nhà tắm hơi không hỏi (xin phép), vung vấy cánh tay khi nói. Như vậy là thể 
hiện sự xắc xược bằng thân ở nhà tắm hơi. 


Thế nào là thể hiện sự xắc xược bằng thân ở bến nước? ở đây, một vị (ty 
khưu) nào đó thê hiện thái độ vô lễ ở bến nước: (vị ấy) đụng chạm các vị tỳ 
khưu trưởng lão khi đi xuống, đi xuống ở phía trước, đụng chạm khi tắm, tắm ở 
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phía trước, tắm ở phía trên, đụng chạm khi đi lên, đi lên ở phía trước, đi lên ở 
phía trên. Như vậy là thể hiện sự xắc xược bằng thân ở bến nước. 


Thế nào là thể hiện sự xắc xược bằng thân trong khi đi vào xóm nhà? Ở 
đây, một vị (tỳ khưu) nào đó thể hiện thái độ vô lễ trong khi đi vào xóm nhà: (vị 
ấy) đụng chạm các vị tỳ khưu trưởng lão khi đi, đi ở phía trước, vượt qua các vị 
tỳ khưu trưởng lão rồi đi ở phía trước. Như vậy là thể hiện sự xắc xược bằng 
thân trong khi đi vào xóm nhà. 


Thế nào là thể hiện sự xắc xược bản thân khi đã đi vào xóm nhà? Ở đây, 
một vị (tỳ khưu) nào đó khi đã đi vào xóm nhà, trong khi được nói rằng: “Thưa 
ngài, xin chớ đi vào” vẫn đi vào; trong khi được nói răng: “Thưa ngài, xin chớ 
đứng” vẫn đứng: trong khi được nói rằng: “Thưa ngài, xin chớ ngồi” vẫn ngồi; 
đi vào nơi không thích hợp, đứng ở nơi không thích hợp, ngồi ở nơi không thích 
hợp, những nội phòng bí mật và kín đáo của gia đình, là nơi có các phụ nữ, các 
cô con gái, các cô con dâu, các cô thiếu nữ của gia đình đang ngồi, (vị ấy) đi 
VàO nơi ây một cách vội vã, và xoa đầu bé trai. Như vậy là thế hiện sự xắc XƯỢC 
băng thân khi đã đi vào xóm nhà. Đây là sự xắc xược bằng thân. 


Xác xược bằng khâu là việc nào? ở đây, một vị (tỳ khưu) nào đó thể hiện 
sự xắc xược bằng khẩu khi đi đến hội chúng, thể hiện sự xắc xược bằng khẩu 
khi đi đến tập thể, thể hiện sự xắc xược bằng khẩu khi đã đi vào xóm nhà. 


Thế nào là thể hiện sự xắc xược bằng khâu khi đi đến hội chúng? Ở đây, 
một vị (ty khưu) nào đó thể hiện thái độ vô lễ khi đi đến hội chúng: khi chưa xin 
phép các tỳ khưu trưởng lão hoặc chưa được yêu cầu mà (vị ấy) nói Pháp, trả lời 
câu hỏi, tụng đọc giới bổn Pãtimokkha, đứng nói, vung vậy cánh tay khi nói. 
Như vậy là thể hiện sự xắc xược bằng khẩu khi đi đến hội chúng. 


Thế nào là thể hiện sự xắc xược bằng khẩu khi đi đến tập thể? ở đây, một 
vị (tỳ khưu) nào đó thể hiện thái độ vô lễ khi đi đến tập thể: khi chưa xin phép 
các tỳ khưu trưởng lão hoặc chưa được yêu cầu mà (vị ấy) nói Pháp cho các vị 
tỳ khưu đi đến tu viện, trả lời câu hỏi, đứng nói, vung vây cánh tay khi nói, nói 
Pháp cho các vị tỳ khưu m1, các nam cư sĩ, các nữ cư sĩ đi đến tu viện, trả lời câu 
hỏi, đứng nói, vung vấy cánh tay khi nói. Như vậy là thể hiện sự xắc xược bằng 
khâu khi đi đến tập thê. 


Thế nào là thể hiện sự xắc xược băng khẩu khi đã đi vào xóm nhà? Ở đây, 
một vị (tỳ khưu) nào đó khi đã đi vào xóm nhà, đã nói với người phụ nữ hoặc cô 
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thiếu nữ như vây: “Này cô tên thế này, này cô họ thế này, có vật gì không? Có 
cháo không, có thức ăn không, có đồ uống không? Chúng tôi sẽ uống gì, chúng 
tôi sẽ ăn gì, chúng tôi sẽ nhai gì?” Hoặc là nói lải nhải: “Có vật gì không?” hoặc 
“Có sẽ bố thí cái gì?” Như vậy là thể hiện sự xắc xược bằng khẩu khi đã đi vào 
xóm nhà. Đây là sự xắc xược bằng khẩu. 


Thế nào là thể hiện sự xắc xược băng ý? Ở đây, một vị (tỳ khưu) nào đó 
trong khi được xuất gia không phải từ gia tộc thượng lưu mà có tâm làm ra vẻ 
bản thân giống như vị xuất gia từ gia tộc thượng lưu, trong khi được xuất gia 
không phải từ gia tộc lớn mà có tâm làm ra vẻ bản thân giống như vị xuất gia từ 
gia tộc lớn, trong khi được xuất gia không phải từ gia tộc có nhiều của cải mà có 
tâm làm ra vẻ bản thân giống như vị xuất gia từ gia tộc có nhiều của cải, - trong 
khi được xuất gia không phải từ gia tộc có của cải quý giá - trong khi không 
phải là vị chuyên về Kinh mà có tâm làm ra vẻ bản thân giống như vị chuyên về 
Kinh, trong khi không phải là vị trì Luật - trong khi không phải là vị thuyết 
giảng Pháp - trong khi không phải là vị ngụ ở rừng -trong khi không phải là vị 
chuyên đi khất thực - trong khi không phải là vị chỉ mặc y may bằng vải bị 
quăng bỏ - trong khi không phải là vị chỉ sử dụng ba y - trong khi không phải là 
vị đi khất thực tuần tự theo từng nhà - trong khi không phải là vị không ăn vật 
thực dâng sau - trong khi không phải là vị chuyên về oai nghi ngồi (không nằm) 
- trong khi không phải là vị ngụ ở chỗ đã được chỉ định - trong khi không phải 
là vị có đạt sơ thiền mà có tâm làm ra vẻ bản thân giống như vị có đạt sơ thiền - 
nf- trong khi không phải là vị có đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ mà có tâm làm 
ra vẻ bản thân giống như vị có đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ. Đây là sự xắc 
xược bằng ý. 


Đối với vị nào, ba sự xắc xược này đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã 
được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt 
bởi ngọn lửa trí tuệ, vị ây được gọi là không XẤC Xược; - “không xắc xược' là 
như thế. 


Không đáng nhờm gớm: Có người đáng nhờm gớm, có người không 
đáng nhờm gớm. Và người nào là người đáng nhờm gớm? Ở đây, một vị (tỳ 
khưu) nào đó có giới tồi, có ác pháp, có sở hành bắt tịnh và đáng nghi ngờ, có 
hành động che giấu, không phải là Sa-môn mà tự xưng là Sa-môn, không có 
Phạm hạnh mà tự xưng là có Phạm hạnh, nội tâm thối nát, nhiễm dục vọng, có 
bản chất dơ bân; người này được gọi là người đáng nhờm gớm. Hoặc là, người 
có sự giận đữ, có nhiều lo âu, trong khi bị nói đến chút ít thì nỗi giận, bực tức, 


214 


tức giận, phản kháng, bày tỏ sự bực tức, sự sân hận, và sự không bằng lòng; 
người này được gọi là người đáng nhờm gớm. Hoặc là, người có sự giận đữ, có 
sự thù hăn, gièm pha, ác ý, ganh ty, bỏn xẻn, lừa gạt, xảo trá, ương ngạnh, cao 
ngạo, có ham muốn xấu xa, có tà kiến, bám víu vào quan điểm của mình, nắm 
giữ điều đã chấp nhận, khó buông bỏ; người này được gọi là người đáng nhờm 
gớm. 


Và người không đáng nhờm gớm là người nào? Ở đây, vị tỳ khưu là vị có 
giới, sống thu thúc với sự thu thúc của giới bỗn Pãtimokkha, thành tựu về hạnh 
kiểm và hành xứ, thấy sự sợ hãi trong các tội nhỏ nhặt, thọ trì và thực hành 
trong các điều học; người này được gọi là người không đáng nhờm gớm. Hoặc 
là, người không có sự giận đữ, không có nhiều lo âu, trong khi bị nói đến nhiều 
vẫn không nỗi giận, không bực tức, không tức giận, không phản kháng, không 
bày tỏ sự bực tức, sự sân hận, và sự không bằng lòng; người này được gọi là 
người không đáng nhờm gớm. Hoặc là, người không có sự giận dữ, không có sự 
thù hận, không gièm pha, không ác ý, không ganh ty, không bỏn xẻn, không lừa 
gạt, không xảo trá, không ương ngạnh, không cao ngạo, không có ham muốn 
xâu xa, không có tà kiến, không bám víu vào quan điểm của mình, không năm 
giữ điều đã chấp nhận, đễ buông bỏ; người này được gọi là người không đáng 
nhờm gớm. Tất cả phàm phu ngu sỉ là người đáng nhờm gớm. Tám hạng Thánh 
nhân tính luôn phàm nhân tốt lành là những người không đáng nhờm gớm; - 
“không xắc xược, không đáng nhờm gớm' là như thế. 


Và không dính dấp đến việc nói đâm thọc - Việc nói đâm thọc: Ở đây, 
một vị (tỳ khưu) nào đó có lời nói đâm thọc: sau khi nghe ở chỗ này, là người 
nói lại ở chỗ kia nhằm chia rẽ những người này, hoặc là sau khi nghe ở chỗ kia, 
là người nói lại cho những người này nhằm chia rẽ những người kia; như vậy là 
người chia rẽ những kẻ đã được hợp nhất, là người khuyến khích những kẻ chia 
rẽ, là người thỏa thích phe nhóm, thích thú phe nhóm, hân hoan phe nhóm, là 
người nói lời tạo ra phe nhóm; điều này được gọi là việc nói đâm thọc. 


Thêm nữa, người đem lại việc nói đâm thọc vì hai lý do: vì mong muốn 
được thương, hoặc là vì ý định chia rẽ. Đem lại việc nói đâm thọc vì mong 
muốn được thương nghĩa là thế nào? (Nghĩ rằng): “Ta sẽ được người này yêu 
mến, ta sẽ được quý mến, ta sẽ được tin cậy, ta sẽ trở thành thân tín, ta sẽ trở 
thành tâm phúc;” đem lại việc nói đâm thọc vì mong muốn được thương nghĩa 
là như vậy. Đem lại việc nói đâm thọc vì ý định chia rẽ nghĩa là thế nào? (Nghĩ 
rằng): “Làm thế nào để những người này trở thành xa lạ, trở thành riêng rẽ, trở 
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thành phe nhóm, trở thành hai phân, trở thành hai phía, trở thành hai nhánh, bị 
chia rẽ, không thể hội tụ, sống khổ sở không thoải mái?” Đem lại việc nói đâm 
thọc vì ý định chia rẽ nghĩa là như vậy. Đối với người nào, việc nói đâm thọc 
này đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, 
không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, người ấy không 
dính dấp, không gắn bó, không gắn vào, không gắn liền với việc nói đâm thọc; - 
“và không dính dấp đến việc nói đâm thọc' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“J† đã xa rời (các bất thiện pháp), không gạt gẫm, không mong cấu, 
không bỏn xẻn, không xác xược, không đáng nhờm gớm, và không dính dấp đến 


, 


việc nói đám thọc. ` 
10-6 


VỊ không có sự buông xuôi theo các khoải lạc, không dính dấp đên việc 
cao ngạo, nhuân nhuyên, và có tải biện giải, không cả tin, không la luyện ái. 


Vị không có sự buông xuôi theo các khoái lạc - Khoái lạc: là nói đến 
năm loại dục. Vì lý do gì khoái lạc là nói đến năm loại dục? Phần đông chư 
Thiên và nhân loại ước muốn, ưng thuận, ước nguyện, mong cầu, nguyện cầu 
năm loại dục, vì lý do ấy khoái lạc là nói đến năm loại dục. Đối với những 
người nào, khoái lạc tham ái này chưa được dứt bỏ, đối với những người ấy 
tham ái ở sắc từ con mắt chảy tràn, chảy xuống, tuôn chảy, chảy liên tục, tham 
ái ở thinh từ lễ tai -nt- tham ái ở hương từ lỗ mũi - tham ái ở vị từ lưỡi - tham ái 
ở xúc từ thân - tham ái ở pháp từ ý chảy tràn, chảy xuống, tuôn chảy, chảy liên 
tục. Đối với những vị nào, khoái lạc tham ái này đã được dứt bỏ, đã được trừ 
tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được 
thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, đối với những vị ấy tham ái ở sắc từ con mắt 
không chảy tràn, không chảy xuống, không tuôn chảy, không chảy liên tục, 
tham ái ở thinh từ lỗ tai -nt- tham ái ở pháp từ ý không chảy tràn, không chảy 
xuống, không tuôn chảy, không chảy liên tục; - “vị không có sự buông xuôi theo 
các khoái lạc” là như thế. 


Không dính dấp đến việc cao ngạo - Cao ngạo là việc nào? Ở đây, một 
vị (ty khưu) nảo đó khinh khi người khác theo sự sanh ra, hoặc theo dòng họ, - 
nt- hoặc theo sự việc này khác. Ngã mạn nào có hình thức như vậy là biểu hiện 
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của ngã mạn, trạng thái của ngã mạn, sự kiêu hãnh, sự hãnh diện, sự giương lên 
(như ngọn cò), sự tự nâng lên, sự mong muốn nỗi bật của tâm, việc này được 
gọi là cao ngạo. Đối với vị nào, cao ngạo này đã được đứt bỏ, đã được trừ tuyệt, 
đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu 
đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, vị ấy là không dính dấp, không gắn bó, không gắn vào, 
không găắn liền với việc cao ngạo; - “không dính dấp đến việc cao ngạo" là như 
thê. 


Nhuẳần nhuyễn, và có tài biện giải - Nhuần nhuyễn: “có thân nghiệp 
nhuần nhuyễn” là nhuần nhuyễn; “có khâu nghiệp nhuần nhuyễn' là nhuần 
nhuyễn; “có ý nghiệp nhuần nhuyễn" là nhuần nhuyễn; “có các sự thiết lập niệm 
nhuần nhuyễn” là nhuần nhuyễn; “có các chánh cần nhuần nhuyễn” - “có các nền 
tảng của thần thông nhuần nhuyễn' - “có các quyền nhuần nhuyễn' - “có các lực 
nhuần nhuyễnˆ - “có các yếu tố đưa đến giác ngộ nhuần nhuyễn' là nhuần 
nhuyễn; “có đạo lộ thánh thiện tám chi phần nhuần nhuyễn" là nhuần nhuyễn. 


Có tài biện giải: Có ba hạng người có tài biện giải: có tài biện giải do 
pháp học, có tài biện giải do vân hỏi, có tài biện giải do chứng đắc. 


Có tài biện giải do pháp học là thế nào? ở đây, một vị (tỳ khưu) nào đó 
được học tinh thông một cách tự nhiên về sutta, geyya, veyyakarana, gathã, 
udãna, 1tivutfaka, Jataka, abbhutadhamma, vedalläa; nhờ vào pháp học, vấn đề 
được sáng tỏ đối với vị ấy. Đây là hạng người có tài biện giải do pháp học. 


Có tài biện giải do vấn hỏi là thế nào? Ở đây, một vị (tỳ khưu) nào đó là 
người vấn hỏi về mục đích của bản thân, về ý nghĩa của cách thức, về tướng 
trạng, về nguyên nhân, và về tính chất hợp lý hay không hợp lý; nhờ vào việc 
vấn hỏi, điều ấy được sáng tỏ đối với vị ấy. Đây là hạng người có tài biện giải 
do vấn hỏi. 


Có tài biện giải do chứng đắc là thế nào? ở đây, một vị (tỳ khưu) nào đó 
đạt đến bốn sự thiết lập niệm, bốn chánh cần, bốn nền tảng của thần thông, năm 
quyền, năm lực, bảy yếu tố đưa đến giác ngộ, đạo lộ thánh thiện tám chi phần, 
bốn Thánh Đạo, bốn quả vị Sa-môn, bốn tuệ phân tích, sáu thắng trí; đối với VỊ 
ấy, ý nghĩa đã được biết, pháp đã được biết, ngôn từ đã được biết. Khi ý nghĩa 
đã được biết thì ý nghĩa được sáng tỏ, khi pháp đã được biết thì pháp được sáng 
tỏ, khi ngôn từ đã được biết thì ngôn từ được sáng tỏ, trí ở ba sự nhận biết này là 
tuệ phân tích về phép biện giải. Vị đã tiễn đến, đã tiến gần, đã đến gần, đã tiến 
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vào, đã đạt đến, đã tròn đủ, đã thành tựu tuệ phân tích về phép biện giải này, vị 
ấy được gọi là người có tài biện giải. 


Đôi với người nào, pháp học không có, vân hỏi không có, chứng đặc 
không có, đôi với người ây, cái gì sẽ được sáng tỏ? — “nhuân nhuyên, và có tải 
biện giải” là như thê. 


Không cả tin, không lìa luyến ái - Không cả tin: khi pháp đã được 
chính bản thân biết rõ, đã được tự thân quán xét, thì không cần đặt niềm tin vào 
bất cứ ai, vào vị Sa-môn khác, hoặc Bà-la-môn, hoặc Thiên nhân, hoặc Ma 
Vương, hoặc Phạm Thiên. Khi “tất cả các hành là vô thường” đã được chính bản 
thân biết rõ -nt- Khi “tất cả các hành là khổ -nt- Khi “tất cả các pháp là vô ngã" - 
nt- Khi “vô minh duyên cho các hành" -nt- Khi “sanh duyên cho lão, tử” -nf- Khi 
“do sự điệt tận của vô minh (đưa đến) sự diệt tận của các hành” -nt- Khi “do sự 
diệt tận của sanh (đưa đến) sự diệt tận của lão, tử' -nt- Khi 'đây là Khổ' -nt- Khi 
“đây là sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ -nt- Khi “đây là các lậu hoặc" -nt- 
Khi “đây là sự thực hành đưa đến sự diệt tận các lậu hoặc" -nt- Khi “các pháp 
này cần được biết rõ' -nt- Khi 'các pháp này cần được chứng ngộ' đã được 
chính bản thân biết rõ -nt- Khi nhân sanh khởi, sự tiêu hoại, sự hứng thú, sự bất 
lợi, và sự thoát ra đối với sáu xúc xứ -nt- Khi nhân sanh khởi - đối với năm thủ 
uấn -nt- Khi nhân sanh khởi, sự tiêu hoại, sự hứng thú, sự bắt lợi, và sự thoát ra 
đối với bốn yếu tố chính (đất, nước, lửa, gió) đã được chính bản thân biết rõ -nt- 
Khi “Điều gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy đều có bản tánh hoại 
diệt đã được chính bản thân biết rõ, đã được tự thân quán xét, thì không cần đặt 
niềm tin vào bất cứ ai, vào vị Sa-môn khác, hoặc Bà-la-môn, hoặc Thiền nhân, 
hoặc Ma Vương, hoặc Phạm Thiên. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này Sãriputta, ngươi có tin rằng: “Tín quyền được tu tập, được thực 
hành thường xuyên thì có được sự thể nhập vào Bắt Tử, có Bất Tử là đích đến, 
có Bất Tử là điểm cuối cùng? Tắn quyền - Niệm quyền - Định quyên - Tuệ 
quyền được tu tập, được thực hành thường xuyên thì có được sự thể nhập vào 
Bất Tử, có Bất Tử là đích đến, có Bất Tử là điểm cuối cùng'?” “Bạch Ngài, về 
điều này quả thật không phải đo niềm tin đối với đức Thế Tôn mà con đi đến (ý 
niệm) rằng: "Tín quyền - Tấn quyền - Niệm quyên - Định quyền - Tuệ quyền 
được tu tập, được thực hành thường xuyên thì có được sự thể nhập vào Bắt Tủ, 
có Bất Tử là đích đến, có Bất Tử là điểm cuối cùng. Bạch Ngài, nhưng đối với 
những người nào điều này là không được biết, không được thấy, không được 
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hiểu, không được chứng ngộ, không được chạm đến bằng tuệ, những người ấy 
do niềm tin đối với những người khác mà đi đến điều ấy (ý niệm) rằng: “Tín 
quyền - Tấn quyền - Niệm quyên - Định quyền - Tuệ quyền được tu tập, được 
thực hành thường xuyên thì có được sự thể nhập vào Bất Tử, có Bất Tử là đích 
đến, có Bất Tử là điểm cuối cùng.” Bạch Ngài, còn đối với những người nào 
điều này là được biết, được thấy, được hiểu, được chứng ngộ, được chạm đến 
bằng tuệ, không có nghi ngờ, những người ấy không có hoài nghi về điều ấy 
rằng: “Tín quyền được tu tập, được thực hành thường xuyên thì có được sự thể 
nhập vào Bất Tử, có Bất Tử là đích đến, có Bất Tử là điễm cuối cùng. Tấn 
quyền - Niệm quyền - Định quyền - Tuệ quyền được tu tập, được thực hành 
thường xuyên thì có được sự thể nhập vào Bất Tử, có Bất Tử là đích đến, có Bất 
Tử là điểm cuối cùng.” Bạch Ngài, đối với con, quả thật điều này là được biết, 
được thấy, được hiểu, được chứng ngộ, được chạm đến bằng tuệ. Con không có 
nghi ngờ, không có hoài nghi về điều ấy rằng: “Tín quyền - Tấn quyền - Niệm 
quyền - Định quyền - Tuệ quyền được tu tập, được thực hành thường xuyên thì 
có được sự thể nhập vào Bắt Tử, có Bất Tử là đích đến, có Bất Tử là điểm cuối 
cùng.”” “Này Sãriputta, tốt lắm, tốt lắm! Này Sãriputta, bởi vì đối với những 
người nào, điều này là không được biết, không được thấy, không được hiểu, 
không được chứng ngộ, không được chạm đến bằng tuệ, những người ấy do 
niềm tin đối với những người khác mà đi đến điều ấy (ý niệm) rằng: “Tín quyền 
- Tuệ quyền được tu tập, được thực hành thường xuyên thì có được sự thể nhập 
vào Bất Tử, có Bất Tử là đích đến, có Bắt Tử là điểm cuối cùng.”” 


“Người nào, không phải do niềm tin, biết sự không tạo tác (Niết Bàn), cắt 
đứt sự tiếp nối (tái sanh), đã tiêu diệt duyên cớ, đã buông bỏ niệm ước muốn, 
chính vị ấy là con người tối thượng." 


Không lìa luyến ái: Tất cả phàm phu ngu si đều luyến ái. Bảy hạng Hữu 
Học tính luôn phàm nhân tốt lành lìa luyễn ái. Bậc A-la-hán chăng những không 
luyến ái mà cũng không lìa luyến áI. VỊ ấy đã được xa lìa luyến ái do sự cạn kiệt 
của luyến ái, do trạng thái đã xa lìa luyến ái, do sự cạn kiệt của sân hận, do 
trạng thái đã xa lìa sân hận, do sự cạn kiệt của s¡ mê, do trạng thái đã xa lia sĩ 
mê. Vị ấy đã trải qua cuộc sống (của bậc Thánh), đã hoàn tất việc thực hành, - 
nt- việc sanh tử luân hồi, việc sanh ra lần nữa không có đối với vị ấy; - 'không 
cả tin, không lìa luyến ái” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
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* Vị không có sự buông xuôi theo các khoái lạc, không dinh dáp đên việc 
cao ngạo, nhuân nhuyên, và có tải biện giải, không cả tin, không lìa luyền ái." 
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VỊ học tập không vì ham muốn lợi lộc, và không bực tức khi không được 
lợi lộc, không chống đối, và không thèm muốn các vị nếm do tham ái. 


VỊ học tập không vì ham muốn lợi lộc, và không bực tức khi không được 
lợi lộc - Thế nào là vị học tập vì ham muốn lợi lộc? “ở đây, vị tỳ khưu nhìn thấy 
vị tỳ khưu (khác) có lợi lộc về y phục, vật thực, chỗ trú ngụ, và vật dụng là 
thuốc men chữa bệnh. Vị ấy khởi ý như vậy: “Vì điều gì mà vị đại đức này có 
lợi lộc về y phục, vật thực, chỗ trú ngụ, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh?” 
Vị ấy khởi ý như vây: “Vị đại đức này là vị chuyên về Kinh; vì thế, vị đại đức 
này có lợi lộc về y phục, vật thực, chỗ trú ngụ, và vật dụng là thuốc men chữa 
bệnh.” VỊ Ấy, do nhận lợi lộc, do duyên lợi lộc, vì lý do lợi lộc, vì sự phát sinh 
lợi lộc, trong khi làm cho thành tựu lợi lộc, vị ấy học kỹ lưỡng về Kinh. Như 
vậy là vị học tập vì ham muốn lợi lộc. 


Hoặc là, vị tỳ khưu nhìn thấy vị tỳ khưu (khác) có lợi lộc về y phục, vật 
thực, chỗ trú ngụ, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh. Vị ấy khởi ý như vây: 
“Vị điều gì mà vị đại đức này có lợi lộc về y phục, vật thực, chỗ trú nøụ, và vật 
dụng là thuốc men chữa bệnh?” Vị ấy khởi ý như vầy: “Vị đại đức này là vị trì 
Luật -nt- là vị thuyết Pháp; vì thế, vị đại đức này có lợi lộc về y phục, vật thực, 
chỗ trú ngụ, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh.” Vị ẫy, do nhận lợi lộc, do 
duyên lợi lộc, vì lý do lợi lộc, vì sự phát sinh lợi lộc, trong khi làm cho thành 
tựu lợi lộc, vị ấy học kỹ lưỡng về Thắng pháp. Như vậy cũng là vị học tập vì 
ham muốn lợi lộc. 


Hoặc là, vị tỳ khưu nhìn thấy vị tỳ khưu (khác) có lợi lộc về y phục, vật 
thực, chỗ trú ngụ, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh. Vị ây khởi ý như vầy: 
“Vì điều gì mà vị đại đức này có lợi lộc về y phục, vật thực, chỗ trú ngụ, và vật 
dụng là thuốc men chữa bệnh?” Vị ây khởi ý như vầy: “VỊ đại đức này là vị ngụ 
ở rừng - là vị chuyên đi khất thực - là vị chỉ mặc y may bằng vải bị quăng bỏ - 
là vị chỉ sử dụng ba y - là vị đi khất thực tuần tự theo từng nhà - là vị không ăn 
vật thực dâng sau - là vị chuyên về oai nghi ngồi (không nằm) - là vị ngụ ở chỗ 
đã được chỉ định; vì thế, vị đại đức này có lợi lộc về y phục, vật thực, chỗ trú 
ngụ, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh.” Vị Ấy, do nhận lợi lộc, do duyên lợi 
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lộc, vì lý do lợi lộc, vì sự phát sinh lợi lộc, trong khi làm cho thành tựu lợi lộc, 
vị ấy là vị hành pháp chuyên đi khất thực -nt- là vị hành pháp ngụ ở chỗ đã 
được chỉ định. Như vậy cũng là vị học tập vì ham muốn lợi lộc. 


Thế nào là vị học tập không vì ham muốn lợi lộc? Ở đây, vị tỳ khưu 
không do nhận lợi lộc, không do duyên lợi lộc, không vì lý do lợi lộc, không vì 
sự phát sinh lợi lộc, trong khi không làm cho thành tựu lợi lộc, vị ây học kỹ 
lưỡng về Kinh, học kỹ lưỡng về Luật, học kỹ lưỡng về Thắng pháp chỉ để nhắm 
đến mục đích huấn luyện bản thân, đến mục đích yên lặng bản thân, đến mục 
đích diệt tận hoàn toàn (ô nhiễm) của bản thân. Như vậy là vị học tập không vì 
ham muốn lợi lộc. 


Hoặc là, vị tỳ khưu không do nhận lợi lộc, không do duyên lợi lộc, không 
vì lý do lợi lộc, không vì sự phát sinh lợi lộc, trong khi không làm cho thành tựu 
lợi lộc, vị ây là vị ngụ ở rừng, là vị chuyên đi khất thực, là vị chỉ mặc y may 
băng vải bị quăng bỏ, là vị chỉ sử dụng ba y, là vị đi khất thực tuần tự theo từng 
nhà, là vị không ăn vật thực dâng sau, là vị chuyên về oai nghi ngồi (không 
nằm), là vị ngụ ở chỗ đã được chỉ định, chỉ để nương vào sự ít ham muốn, để 
nương vào sự tự biết đủ, để nương vào sự đoạn giảm (ô nhiễm), để nương vào 
sự viễn ly, để nương vào sự hiện diện của các thiện pháp. Như vậy cũng là vị 
học tập không vì ham muốn lợi lộc; - “vị học tập không vì ham muốn lợi lộc" là 
như thê. 


Và không bực tức khi không được lợi lộc - Thế nào là bực tức khi 
không được lợi lộc? Ở đây, một vị (tỳ khưu) nào đó (nghĩ răng): “Tôi không đạt 
được gia đình, tôi không đạt được đồ chúng, tôi không đạt được chỗ ngụ, tôi 
không đạt được lợi lộc, tôi không đạt được danh vọng, tôi không đạt được sự 
khen ngợi, tôi không đạt được hạnh phúc, tôi không đạt được y phục, tôi không 
đạt được vật thực, tôi không đạt được chỗ ở, tôi không đạt được vật dụng là 
thuốc men chữa bệnh, hoặc tôi không đạt được người chăm sóc bệnh, tôi không 
được biết đến,” rồi bực tức, tức giận, phản kháng, bày tỏ sự bực tức, sự sân hận, 
sự không bằng lòng. Như vậy là bực tức khi không được lợi lộc. 


Thế nào là không bực tức khi không được lợi lộc? Ở đây, có vị tỳ khưu 
(nghĩ rằng): "Tôi không đạt được gia đình, tôi không đạt được đồ chúng, -nt- tôi 
không được biết đến,” rồi không bực tức, không tức giận, không phản kháng, 
không bày tỏ sự bực tức, sự sân hận, sự không bằng lòng. Như vậy là không bực 
tức khi không được lợi lộc; -“vị học tập không vì ham muốn lợi lộc, và không 
bực tức khi không được lợi lộc" là như thế. 
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Không chống đối, và không thèm muốn các vị nếm do tham ái - 
Không chống đối: sự tức tối nào của tâm là sự tức giận, sự thù hận, sự đối chọi, 
Sự căm giận, sự căm hờn, sự căm ghét, sự sân hận, sự khởi sân, sự sân nộ, sự 
độc ác của tâm, sự khởi sân của ý, sự giận đữ, biểu hiện giận dữ, trạng thái giận 
dữ, sự sân hận, biểu hiện sân hận, trạng thái sân hận, sự độc ác, biểu hiện độc 
ác, trạng thái độc ác, sự chống đối, sự đối chọi, sự tàn nhẫn, sự lỗ mãng, trạng 
thái không hoan hỷ của tâm, điều này được gọi là sự chống đối. Đối với người 
nào, sự chống đối này đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã 
được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, 
người ấy được gọi là không chống đối. 


Tham ái: Tham ái đối với cảnh sắc, tham ái đối với cảnh thinh, tham ái 
đối với cảnh khí, tham ái đối với cảnh vị, tham ái đối với cảnh xúc, tham ái đối 
với cảnh pháp. VỊ nếm: vị của rễ củ, vị của thân cây, vị của vỏ cây, vị của lá 
cây, vị của hoa, vị của trái, chưa, ngọt, đăng, cay, mặn, nhạt, sắt, chát, dễ chịu, 
khó chịu, lạnh, nóng. Có một số Sa-môn và Bà-la-môn thèm khát vị nếm, họ 
lang thang đó đây tầm cầu các vị nếm tuyệt vời bằng đầu lưỡi. Có được vị chua, 
họ tầm cầu vị không chua; có được vị không chua, họ tầm cầu vị chua. Có được 
vị ngọt, họ tầm cầu vị không ngọt; có được vị không ngọt, họ tầm cầu vị ngọt. 
Có được vị đắng, họ tầm cầu vị không đăng: có được vị không đắng, họ tầm cầu 
VỊ đăng. Có được vị cay, họ tầm cầu vị không cay; có được vị không cay, họ 
tầm cầu vị cay. Có được vị mặn, họ tầm cầu vị không mặn; có được vị không 
mặn, họ tầm cầu vị mặn. - 


- Có được vị lạt họ tầm cầu vị không lạt; có được vị không lạt, họ tầm cầu vị lạt. 
Có được vị gắt, họ tầm cầu vị chát; có được vị chát, họ tầm cầu vị gắt. Có được 
vị dễ chịu, họ tầm cầu vị khó chịu; có được vị khó chịu, họ tầm cầu vị dễ chịu. 
Có được vị lạnh, họ tầm cầu vị nóng; có được vị nóng, họ tầm cầu vị lạnh. Khi 
có được vị nếm nào thì họ lại không vừa lòng với vị nếm ấy, và tiếp tục tầm 
cầu, họ bị luyến ái ở các vị nếm hợp ý, bị thèm khát, bị buộc trói, bị mê mẫn, bị 
gần gũi, bị máng vào, bị vướng vào, bị giữ lại. Đối với người nào, tham ái ấy ở 
vị nếm đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, 
không thê sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, người ấy suy 
xét đúng đắn rồi mới thọ dụng vật thực: “không vì vui đùa, không vì đam mê, 
không vì việc trang sức, không vì việc điểm tô, mà chỉ để duy trì thân này, để 
nuôi sống, để ngăn sự hư hoại, để nâng đỡ Phạm hạnh, như thế ta diệt trừ cảm 
thọ cũ, và sẽ không làm sanh khởi cảm thọ mới. Ta sẽ có được sự tỒn tại, sự 
không lầm lỗi, và sự sống được thoải mái.” 
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Giống như người bôi thuốc ở vết thương chỉ nhằm đến mục đích làm cho 
lành lặn, hoặc giống như người nhỏ dầu ở trục xe chỉ nhằm đến mục đích 
chuyên chở khối hàng, hoặc giống như người thọ dụng thức ăn là thịt của đứa 
con trai chỉ nhằm đến mục đích thoát khỏi bãi sa mạc, tương tự y như thế, vị tỳ 
khưu suy xét đúng đắn rồi mới thọ dụng vật thực: “không vì vui đùa, không vì 
đam mê, không vì việc trang sức, không vì việc điểm tô, mà chỉ để duy trì thân 
này, để nuôi sống, để ngăn sự hư hoại, để nâng đỡ Phạm hạnh, như thế ta diệt 
trừ cảm thọ cũ, và không làm sanh khởi cảm thọ mới. Ta sẽ có được sự tồn tại, 
sự không lầm lỗi, và sự sống được thoải mái,” rồi đứt bỏ, xua đi, làm chấm dứt, 
làm cho không còn hiện hữu tham ái ở vị nếm. Nên tránh khỏi, xa lánh, tránh 
xa, đi ra ngoài, rời ra, thoát khỏi, không bị ràng buộc với tham ái ở vị nếm, nên 
sống với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; -'không chống đối, và 
không thèm muốn các vị nễm do tham ái” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


*V† học tập không vì ham muốn lợi lộc, và không bực tức khi không được 
lợi lộc, không chống đối, và không thèm muốn các vị nếm do tham ái. ” 


10-8 


Vị hành xả, luôn luôn có niệm, ở thế gian không nghĩ (bản thân) là ngang 
bằng, không (nghĩ) là có sự ưu việt, không (nghĩ) là thấp kém; đối với vị ấy, 
không có các sự kiếu ngạo. 


Vị hành xả, luôn luôn có niệm - Vị hành xả: là vị có pháp hành xả ở 
sáu tình huống: sau khi thấy cảnh sắc bằng mắt, không có ý ưa thích, không có ý 
ghét bỏ, vị hành xả sống, có niệm, có sự nhận biết rõ; sau khi nghe âm thanh 
băng tai, -nt- sau khi ngửi hương bằng mũi, -nt- sau khi nễm vị bằng lưỡi, -nt- 
sau khi xúc chạm bằng thân, -nt- sau khi nhận thức pháp bằng ý, không có ý ưa 
thích, không có ý ghét bỏ, vị hành xả sống, có niệm, có sự nhận biết rõ. 


Sau khi thấy cảnh sắc bằng mắt, đối với sắc hợp ý, (vị ấy) không khao 
khát, không vui mừng, không làm sanh khởi luyến ái; thân của vị ấy trụ vững, 
tâm của vị ấy trú ở nội phần, khéo được tôn tại, khéo được giải thoát. Trái lại, 
sau khi thấy cảnh sắc bằng mắt, đối với sắc không hợp ý, (vị ấy) không khó 
chịu, không có tâm bực bội, không có ý lui sụt, không có ý tức giận; thân của vị 
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ấy trụ vững, tâm của vị ấy trú ở nội phần, khéo được tổn tại, khéo được giải 
thoát. 


Sau khi nghe âm thanh bằng tai, -nt- Sau khi ngửi hương bằng mũi, -nt- 
Sau khi nễm VỊ bằng lưỡi, -nt- Sau khi xúc chạm bằng thân, -nt- Sau khi nhận 
thức pháp bằng ý, (vị ấy) không khao khát, không vui mừng, không làm sanh 
khởi luyến á1; thân của vị ấy trụ vững, tâm của vị ây trú ở nội phần? khéo được 
tồn tại, khéo được giải thoát. Trái lại, sau khi nhận thức pháp bằng ý, đối với 
pháp không hợp ý, (vị ấy) không khó chịu, không có tâm bực bội, không có ý 
lui sụt, không có ý tức giận; thân của vị ấy trụ vững, tâm của vị ấy trú ở nội 
phần, khéo được tồn tại, khéo được giải thoát. Sau khi thấy cảnh sắc bằng mắt, 
đối với sắc hợp ý hay không hợp ý, thân của vị ấy trụ vững, tâm của vị ấy trú ở 
nội phần, khéo được tồn tại, khéo được giải thoát. Sau khi nghe âm thanh bằng 
tai, -nt- Sau khi ngửi hương băng mũi, -nt- Sau khi nếm vị bằng lưỡi, -nt- Sau 
khi xúc chạm bằng thân, -nt- Sau khi nhận thức pháp bằng ý, đối với pháp hợp ý 
hay không hợp ý, thân của vị ấy trụ vững, tâm của vị ấy trụ ở nội phần, khéo 
được tôn tại, khéo được giải thoát. 


Sau khi thấy cảnh sắc bằng mắt, (vị ấy) không bị luyến ái ở vật đáng 
luyến ái, không bị sân hận ở vật đáng sân hận, không bị sĩ mê ở vật đáng si mê, 
không bị bực tức ở vật đáng bực tức, không bị ô nhiễm ở vật đáng ô nhiễm, 
không bị say đắm ở vật đáng say đắm. Sau khi nghe âm thanh băng tai, -nt- Sau 
khi nhận thức pháp bằng ý, (vị ấy) không bị luyến ái ở vật đáng luyến ái, không 
bị sân hận ở vật đáng sân hận, không bị sĩ mê ở vật đáng sĩ mê, không bị bực 
tức ở vật đáng bực tức, không bị ô nhiễm ở vật đáng ô nhiễm, không bị say đắm 
ở vật đáng say đắm. Ở điều đã được nghe chỉ là điều đã được nghe, ở điều đã 
được thấy chỉ là điều đã được thấy, ở điều đã được cảm giác chỉ là điều đã được 
cảm giác, ở điều đã được nhận thức chỉ là điều đã được nhận thức, (vị ấy) không 
bị lắm nhơ ở điều đã được thấy, không bị lắm nhơ ở điều đã được nghe, không 
bị lắm nhơ ở điều đã được cảm giác, không bị lắm nhơ ở điều đã được nhận 
thức. Về điều đã được thấy, (vị ấy) không có sự đến gần, không có sự xa lánh, 
không nương tựa, không bị trói buộc, đã được thoát khỏi, không bị ràng buộc, 
sông với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn. Về điều đã được nghe, 
- Về điều đã được cảm giác, - Về điều đã được nhận thức, (vị ấy) không có sự 
đến gần, không có sự xa lánh, không nương tựa, không bị trói buộc, đã được 
thoát khỏi, không bị ràng buộc, sống với tâm đã được làm trở thành không còn 
giới hạn. 
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Mắt của vị A-la-hán hiện hữu, vị A-la-hán nhìn cảnh sắc bằng mắt. Mong 
muốn và luyến ái của vị A-la-hán không có, vị A-la-hán có tâm khéo được giải 
thoát. Tai của vị A-la-hán hiện hữu, vị A-la-hán nghe âm thanh bằng tai. Mong 
muốn và luyến ái của vị A-la-hán không có, vị A-la-hán có tâm khéo được giải 
thoát. Mũi của vị A-la-hán hiện hữu, vị A-la-hán ngửi hương bằng mũi. Mong 
muốn và luyến ái của vị A-la-hán không có, vị A-la-hán có tâm khéo được giải 
thoát. Lưỡi của vị A-la-hán hiện hữu, vị A-la-hán nếm vị bằng lưỡi. Mong 
muốn và luyến ái của vị A-la-hán không có, vị A-la-hán có tâm khéo được giải 
thoát. Thân của vị A-la-hán hiện hữu, vị A-la-hán xúc chạm bằng thân, -nt- Ý 
của vị A-la-hán hiện hữu, vị A-la-hán nhận thức pháp bằng ý. Mong muốn và 
luyến ái của vị A-la-hán không có, vị A-la-hán có tâm khéo được giải thoát. 


Mắt có sự thỏa thích ở sắc, thích thú ở sắc, vui thích ở sắc; mắt của Vị A- 
la-hán đã được rèn luyện, đã được bảo vệ, đã được hộ trì, đã được thu thúc; và 
vị ấy thuyết Pháp về sự thu thúc đối với mắt. Tai có sự thỏa thích ở âm thanh - 
nt- Mũi có sự thỏa thích ở hương - Lưỡi có sự thỏa thích ở vị nếm, thích thú ở vị 
nếm, vui thích ở vị nếm; lưỡi của vị A-la-hán đã được rèn luyện, đã được bảo 
vệ, đã được hộ trì, đã được thu thúc; và vị ây thuyết Pháp về sự thu thúc đối với 
lưỡi. Thân có sự thỏa thích ở xúc chạm -nt- Ý có sự thỏa thích ở pháp, thích thú 
ở pháp, vui thích ở pháp; ý của vị A-la-hán đã được rèn luyện, đã được bảo vệ, 
đã được hộ trì, đã được thu thúc; và vị ấy thuyết Pháp về sự thu thúc đối với ý. 


1. Người ta đưa (ngựa) đã được rèn luyện đến nơi tụ hội. Đức vua cỡi lên 
(ngựa) đã được rèn luyện. Người đã được rèn luyện chịu đựng lời mắng nhiếc 
là hạng nhất giữa loài người. 


2. Quý báu thay những con lừa đã được thuần hóa, những con ngựa Sindhu 
thuần chủng, và những con voi thuộc loài không tượng, người đã tự rèn luyện 
bản thán là quỷ báu hơn cả. 


3. Bởi vì chẳng phải nhờ vào những cỗ xe ấy mà có thể đi đến nơi chưa đi 
đến (Niết Bàn), như là nhờ vào bản thân đã khéo được rèn luyện. Do nhờ đã 
được rèn luyện mà người đã được rèn luyện đi đến (Niết Bàn). 


4. Các vị không lay động ở các trạng thải kiêu mạn, đã được thoát khỏi việc 
sanh ra lần nữa, đã đạt đến lãnh vục của các bậc đã được rèn luyện, các vị ấy 
là những người chiến thắng ở thế gian. 
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3. VỊ nào có các giác quan đã được tu tập, ở nội phán, ở ngoại phán, và ở 
toàn thê thê gian, sau khi thấu hiểu đời này và đời sau, vị đã được tu tập chờ 
đợi thời điểm, vị áy là đã được huận luyện. ” 


VỊ hành xả, luôn luôn có niệm - Luôn luôn: là mọi lúc, mọi thời, 
thường khi, luôn khi, -nt- ở chặng cuối của tuổi thọ. Có niệm: Có niệm bởi bốn 
lý do: Có niệm trong khi tu tập sự thiết lập niệm ở việc quan sát thân trên thân, - 
nf- trên các thọ, -nf- trên tâm, có niệm trong khi tu tập sự thiết lập niệm ở việc 
quan sát pháp trên các pháp, -nt- vị ấy được gọi là có niệm; - “vị hành xả, luôn 
luôn có niệm' là như thế. 

Ở thế gian không nghĩ (bản thân) là ngang bằng: Không làm sanh khởi 
ngã mạn (nghĩ rằng): “Ta là ngang bằng' về xuất thân, hoặc về dòng dõi, -nt- 
hoặc về sự việc này khác; -'ở thế gian không nghĩ (bản thân) là ngang bằng' là 
như thê. 


Không (nghĩ) là có sự ưu việt, không (nghĩ) là thấp kém - Không làm 
sanh khởi cao ngạo (nghĩ răng): “Ta là tốt hơn” về xuất thân, hoặc về dòng dõi, 
-nt-hoặc về sự việc này khác. Không làm sanh khởi ngã mạn (nghĩ rằng): “Ta là 
thua kém” về xuất thân, hoặc về dòng dõi, -nt- hoặc về sự việc này khác; - 
“không (nghĩ) là có sự ưu việt, không (nghĩ) là thấp kém' là như thế. 


Đối với vị ấy, không có các sự kiêu ngạo - Đối với vị ấy: đối với vị A- 
la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt. Các sự kiêu ngạo: Có bảy sự kiêu ngạo: 
kiêu ngạo do luyến ái, kiêu ngạo do sân hận, kiêu ngạo do s¡ mê, kiêu ngạo do 
ngã mạn, kiêu ngạo do tà kiến, kiêu ngạo do ô nhiễm, kiêu ngạo do nghiệp. Đối 
với vị ấy, các sự kiêu ngạo này là không có, không hiện hữu, không tìm thấy, 
không tồn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được 
tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; - “đối 
với vị ấy, không có các sự kiêu ngạo' là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Ứj hành xả, luôn luôn có niệm, ở thế gian không nghĩ (bản thân) là 
ngang bằng, không (nghĩ) là có sự ưu việt, không (nghĩ) là thấp kém; đối với vị 
ấy, không có các sự kiêu ngạo. ” 


10-9 


Đối với vị nào không có trạng thái nương tựa, - sau khi đã hiểu biết Giáo 
Pháp thì không còn nương tựa, - Đối với vị ấy tham ái ở hữu và phi hữu không 
tìm thấy. 
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Đối với vị nào không có trạng thái nương tựa - Đối với vị nào: đối với 
vị A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt. Trạng thái nương tựa: Có hai sự 
nương tựa: Sự nương tựa vào tham ái và sự nương tựa vào tà kiến, -nt- điều này 
là sự nương tựa vào tham ái. -nf- điều này là sự nương tựa vào tà kiến. Đối với 
vị ấy, sự nương tựa vào tham ái được dứt bỏ, sự nương tựa vào tà kiến được 
buông bỏ. Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với sự nương tựa vào tham ái, do 
trạng thái đã được buông bỏ đối với sự nương tựa vào tà kiến đối với vị ấy sự 
nương tựa là không có, không hiện hữu, không tìm thấy, không tôn tại, đã được 
dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh 
khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; - “đối với vị nào không có trạng 
thái nương tựa" là như thế. 


Sau khi đã hiểu biết Giáo Pháp thì không còn nương tựa - Sau khi đã 
hiểu biết: sau khi đã hiểu biết là sau khi đã biết được, sau khi đã cân nhắc, sau 
khi đã xác định, sau khi đã minh định, sau khi đã làm rõ rệt. Sau khi đã hiểu 
biết, sau khi đã biết được, sau khi đã cân nhắc, sau khi đã xác định, sau khi đã 
minh định, sau khi đã làm rõ rệt rằng: “Tất cả các hành là vô thường,” “Tất cả 
các hành là khổ,” “Tất cả các pháp là vô ngã,” -nt- “Điều gì có bản tánh được 
sanh lên, toàn bộ điều ấy đều có bản tánh hoại diệt.” Không còn nương tựa: Có 
hai sự nương tựa: Sự nương tựa vào tham ái và sự nương tựa vào tà kiến, -nt- 
điều này là sự nương tựa vào tham ái. -nt- điều này là sự nương tựa vào tà kiến. 
Sau khi dứt bỏ sự nương tựa vào tham ái, sau khi buông bỏ sự nương tựa vào tà 
kiến, thì không nương tựa vào mắt, không nương tựa vào tai, không nương tựa 
vào mũi, không nương tựa vào lưỡi, không nương tựa vào thân, không nương 
tựa vào ý, không nương tựa vào các sắc, các thinh, các hương, các vị, các xúc, 
gia tộc, đồ chúng, chỗ ngụ, -nt- các pháp đã được thấy-đã được nghe-đã được 
cảm giác-đã được nhận thức, không bám vào, không đến gần, không bám chặt, 
không hướng đến, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, đã được thoát khỏi, không bị 
ràng buộc, sống với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; - “sau khi đã 
hiểu biết Giáo Pháp thì không còn nương tựa" là như thế. 


Đối với vị ấy tham ái ở hữu và phi hữu không tìm thấy - Tham ái: là 
tham ái cảnh sắc, tham ái cảnh thinh, tham ái cảnh khí, tham ái cảnh vị, tham ái 
cảnh xúc, tham ái cảnh pháp. Đối với vị ấy: đối với vị A-la-hán có lậu hoặc đã 
được cạn kiệt, ở hữu: ở hữu kiến; ở phi hữu: phi hữu kiến; ở hữu: ở thường 
kiến; ở phi hữu: ở đoạn kiến; ở hữu: ở sự sanh lên được lặp đi lặp lại, ở cảnh 
giới tái sanh được lặp đi lặp lại, ở sự tiếp nối tái sanh được lặp đi lặp lại, ở sự 
sanh ra của bản ngã được lặp đi lặp lại. Đối với vị ẫy, tham ái là không có, 
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không hiện hữu, không tìm thấy, không tồn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ 
tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được 
thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; - “đối với vị ấy tham ái ở hữu và phi hữu không 
tìm thấy? là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Đối với vị nào không có trạng thải nương tựa, - sau khi đã hiểu biết 
Giáo Pháp thì không còn nương tựa, - Đối với vị ấy tham ái ở hữu và phi hữu 
không tìm thấy. ” 


10 - 10 


Ta nói răng vị ây là "bậc yên tịnh không trông mong về các dục. Đổi với 
vị ấy, các sự trói buộc không tìm tháy; vị áy đã vượt qua sự vướng mắc. 


Ta nói rằng vị ấy là “bậc yên tịnh°: Ta nói về vị ấy, Ta thuyết về vị ấy, 
Ta phát ngôn về vị ấy, Ta giảng giải về vị ấy, Ta diễn tả về vị ấy là “bậc yên 
tịnh, bậc vắng lặng, bậc tịch diệt, bậc tịch tịnh;” - Ta nói rằng VỊ ấy là “bậc yên 
tịnh' là như thế. 


Không trông mong về các dục - Các dục: theo sự phân loại thì có hai 
loại dục: vật dục và ô nhiễm dục. -nt- Các điều này được gọi là vật dục. -nt- Các 
điều này được gọi là ô nhiễm dục. Sau khi biết toàn diện về các vật dục, sau khi 
dứt bỏ, sau khi dứt trừ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi khiến cho 
không còn hiện hữu các ô nhiễm dục; vị không trông mong về các dục: là vị có 
dục đã được xa lìa, có dục đã được từ bỏ, có dục đã được tây trù, có dục đã 
được giải thoát, có dục đã được dứt bỏ, có dục đã được buông bỏ; là vị có luyến 
ái ở các dục đã được xa lìa, có luyến ái đã được tách lìa, có luyến áả1 đã được từ 
bỏ, có luyến ái đã được tây trừ, có luyến ái đã được giải thoát, có luyến ái đã 
được dứt bỏ, có luyến ái đã được buông bỏ, đã không còn khao khát, đã được 
tịch diệt, có trạng thái mát mẻ, có sự cảm thọ lạc, sống với trạng thái cao thượng 
tự thân; - 'không trông mong về các dục" là như thế. 


Đối với vị ấy các sự trói buộc không tìm thấy - Các sự trói buộc: Có 
bốn sự trói buộc: tham đắm là sự trói buộc về thân, sân hận là sự trói buộc về 
thân, sự bám víu vào giới và phận sự là sự trói buộc về thân, sự chấp chặt “chỉ 
điều này là Chân lý” là sự trói buộc về thân. Sự luyến ái, tham đắm vào quan 
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điểm của bản thân là sự trói buộc về thân. Sự tức tối, sự không băng lòng, sự 
sân hận về các học thuyết khác là sự trói buộc về thân. Sự bám víu vào giới và 
phận sự rằng: “Họ bám víu vào giới, hoặc phận sự, hoặc giới và phận sự của 
bản thân” là sự trói buộc về thân. Quan điểm của bản thân có sự chấp chặt “chỉ 
điều này là Chân lý” là sự trói buộc về thân. Đối với vị ấy: Đối với vị A-la-hán 
có lậu hoặc đã cạn kiệt; đối với vị ấy, các sự trói buộc là không có, không hiện 
hữu, không tìm thấy, không tôn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được 
văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi 
ngọn lửa trí tuệ; - đối với vị ấy các sự trói buộc không tìm thấy. 


Vị ấy đã vượt qua sự vướng mắc - Sự vướng mắc: nói đến tham ái, tức 
là sự luyến ả1, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. 
Sự vướng mắc: Sự vướng mắc với ý nghĩa gì? “Được trải rộng) là vướng mắc, 
“bao quát” là vướng mắc, “được lan rộng' là vướng mắc, “nó lôi kéo theo” là 
vướng mắc, “nó mang lại chất độc” là vướng mắc, “truyền bá chất độc” là vướng 
mắc, “gốc rễ của chất độc” là vướng mắc, “kết quả của chất độc" là vướng mắc, 
“sự thọ dụng chất độc" là vướng mắc. Hoặc hơn nữa, “tham ái ấy là bao quát ở 
sắc, ở thỉnh, ở hương, ở vị, ở xúc, ở gia tộc, ở đồ chúng, ở chỗ ngụ, -nf- ở các 
pháp đã được thấy-đã được nghe-đã được cảm giác-đã được nhận thức, được 
trải rộng, được lan rộng' là vướng mắc. Vị ấy đã vượt qua sự vướng mắc: vị 
ấy đã vượt qua, đã vượt lên, đã vượt khỏi, đã vượt qua hắn, đã vượt qua khỏi sự 
vướng mắc, tham ái này; - “vị ấy đã vượt qua sự vướng mắc" là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Ta nói răng vị áy là “bậc yên tịnh' không trông mong về các dục. Đồi 


với vị ấy, các sự trôi buộc không tìm thấy; vị ấy đã vượt qua sự vướng mắc. 
10 - 11 


Đối với vị ấy, không có con cái (và) các thú nuôi, ruộng vườn và đất đai 
không tìm thấy. Có-bản-ngã hoặc không-có-bản-ngã đêu không tốn tại ở vị ấy. 


Đối với vị Ấy, không có con cái (và) các thú nuôi, ruộng vườn và đất 
đãi không tìm thấy - Không: là sự phủ định. Đối với vị ấy: đối với vị A-la- 
hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt. Con cái: Có bốn loại con cái: con ruột là con, 
con nhặt được là con, con nuôi là con, học trò là con. Các thú nuôi: dê cừu, gà 
heo, voi bò ngựa lừa. Ruộng: là ruộng lúa säÌlI, ruộng lúa mùa, ruộng đậu xanh, 
ruộng đậu masa, ruộng lúa mạch, ruộng lúa mì, ruộng mè. Đắt: là đất nhà, đất 
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công ra vào, đất phía trước nhà, đất phía sau nhà, đất vườn, đất thô cư. Đối với 
vị Ấy, không có con cái (và) các thú nuôi, ruộng vườn và đất đai không tìm 
thấy: đối với vị Ấy, sở hữu về con cái, hoặc sở hữu về các thú nuôi, hoặc sở hữu 
về ruộng vườn, hoặc sở hữu về đất đai là không có, không hiện hữu, không tìm 
thấy, không tôn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã 
được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; - 
“đối với vị ấy, không có con cái (và) các thú nuôi, ruộng vườn và đất đai không 
tìm thấy' là như thế. 


Có-bản-ngã hoặc không-có-bản-ngã đều không tồn tại ở vị ấy - 
Không có thường kiến rằng: “Có tự ngã.” Không có đoạn kiến rằng: “Không có 
tự ngã.” Không có điều đã được năm lấy. rằng: “Có tự ngã.” Không có điều cần 
được giải thoát rằng: “Không có tự ngã.” Người nào không có điều đã được 
năm lấy thì người ấy không có điều cần được giải thoát, người nào không có 
điều cần được giải thoát thì người ấy không có điều đã được nắm lấy. Trong khi 
vượt qua hắn việc nắm giữ và việc giải thoát, bậc A-la-hán vượt qua khỏi sự 
tiễn tu và thôi thất. Vị ấy đã trải qua cuộc sống (của bậc Thánh), đã hoàn tất 
việc thực hành, -nt- việc sanh tử luân hồi, việc sanh ra lần nữa không có đối với 
vị ấy; - 'có-bản-ngã hoặc không-có-bản-ngã đều không tôn tại ở vị ấy” là như 
thê. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


* Đối với vị ây, không có con cái (và) các thụ nuôi, ruộng vườn và đát đai 
không tìm thấy. Có-bản-ngã hoặc không-có-bản-ngã đêu không tôn tại ở vị ấy. ” 


10 - 12 


Vì việc nào mà các phàm phu, rồi các Sa-môn, và các Bả-la-môn có thể 
nói về vị áy, việc ấy đổi với vị ấy là không được chủ trọng; vì thê, vị đy không 
xao động vì những lời nói (buộc tội). 


Vì việc nào mà các phàm phu, rồi các Sa-môn, và các Bà-la-môn có 
thể nói về ấy - Các phàm phu: “Những người sản sanh ra các ô nhiễm khác 
nhau" là phàm phu. “Những người có sự nhận thức sai trái về thân khác nhau 
chưa được phá tan" là phàm phu. “Những người tin theo nhiều vị thầy khác 
nhau' là phàm phu. “Những người chưa được ra khỏi mọi cảnh giới tái sanh 
khác nhau" là phảm phu. “Những người tạo ra các sự tạo tác khác nhau" là phàm 
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phu. “Những người bị cuốn trôi bởi nhiều dòng lũ khác nhau là phàm phu. 
“Những người bị nóng nảy bởi nhiều sự nóng nảy khác nhauˆ là phàm phu. 
“Những người bị thiêu đốt bởi nhiều sự bực bội khác nhau” là phàm phu. 
“Những người bị luyến ái, bị thèm khát, bị buộc trói, bị mê mẫn, bị gần gũi, bị 
máng vào, bị vướng vào, bị giữ lại ở năm loại dục đa dạng” là phàm phu. 
“Những người bị bao bọc, bị bao trùm, bị bao kín, bị che lại, bị che kín, bị đậy 
kín bởi năm pháp che lấp đa dạng' là phàm phu. Các Sa-môn: Bất cứ những 
người nào đã đi đến hạnh du sĩ, đã thành tựu hạnh du sĩ bên ngoài Giáo Pháp 
này. Các Bà-la-môn: Bất cứ những người nào xưng hô với từ “ông.” Vì việc 
nào mà các phàm phu, rồi các Sa-môn, và các Bà-la-môn có thể nói về vị 
ấy: Các phàm phu vì sự luyến ái nào mà có thể nói, vì sự sân hận nào mà có thể 
nói, VÌ sự si mê nào mà có thể nói, vì sự ngã mạn nào mà có thể nói, vì tà kiến 
nào mà có thể nói, vì sự phóng đật nào mà có thể nói, vì hoài nghi nào mà có 
thể nói, vì các pháp tiềm ân nào mà có thể nói (rằng): “Ngài là “kẻ bị luyến ái,” 
hoặc là “kẻ bị sân hận,” hoặc là “kẻ bị si mê,” hoặc là “kẻ bị trói buộc,” hoặc là 
“kẻ bị bám víu,` hoặc là “kẻ bị tán loạn,” hoặc là “kẻ không dứt khoát,` hoặc là 
”* Các pháp tạo tác ấy là đã được dứt bỏ. Do trạng thái đã được đứt 
bỏ đối với các pháp tạo tác, thì với cảnh giới tái sanh nào mà chúng có thể nói 


“kẻ cứng cỏi. 


về vị ây (răng): “(Ngài sẽ trở thành) “người địa ngục, hoặc là “loài thú,” hoặc là 
“thân phận ngạ quỷ,” hoặc là “loài người,' hoặc là “Thiên nhận,” hoặc là “người 
hữu sắc,” hoặc là “người vô săc,ˆ hoặc là “người hữu tưởng,” hoặc là “người vô 
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tưởng,'` hoặc là “người phi tưởng phi phi tưởng.”” Không có nhân, không có 
duyên, không có lý do, mà vì việc ấy họ có thể nói, có thể thuyết, có thể phát 
ngôn, có thê giảng giải, có thể diễn tả về vị ấy; - “vì việc nào mà các phàm phu, 
rồi các Sa-môn, và các Bà-la-môn có thể nói về vị ấy” là như thế. 


Việc ấy đối với vị ấy là không được chú trọng - Đối với vị ấy: đối với 
vị A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt. Được chú trọng: Có hai sự chú trọng: 
chú trọng do tham ái và chú trọng do tà kiến, -nt- điều này là chú trọng do tham 
ái. -nt-điều này là chú trọng do tà kiến. Đối với vị ấy, sự chú trọng do tham ái đã 
được dứt bỏ, sự chú trọng do tà kiến đã được buông bỏ. Do trạng thái đã được 
dứt bỏ đối với sự chú trọng do tham ái, do trạng thái đã được buông bỏ đối với 
sự chú trọng đo tà kiến, vị ấy sống, không chú trọng tham ái hoặc tà kiến, không 
có tham ái là ngọn cờ, không có tham ái là biểu hiện, không có tham ái là chủ 
đạo, không có tà kiến là ngọn cờ, không có tà kiến là biểu hiện, không có tà kiến 
là chủ đạo, vị ấy sống không bị vây quanh bởi tham ái hoặc bởi tà kiến; - “việc 
ấy đối với vị ấy là không được chú trọng" là như thế. 
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Vì thế, vị Ấy không chao đảo vì những lời nói (buộc tội) - Vì thế: bởi 
điều ấy, bởi lý do ấy, bởi nhân ấy, bởi duyên ấy, bởi căn nguyên ấy, vị ấy không 
chao đảo, không xao động, không dao động, không run rây, không chấn động, 
không rúng động vì những lời nói (buộc tộ!), vì những lời gièm pha, vì sự chê 
bai, vì sự chê trách, vì sự không HHỜI tiếng, vì sự không ca tụng; - “vì thế, vị ẫy 
không chao đảo vì những lời nói (buộc tội) là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Ƒ việc nào mà các phàm phù, rồi các Sa-môn, và các Bà-la-môn có thê 
nói về vị ấy, việc ấy đổi với VỊ ây là không được chú trọng; vì thê, vị äãy không 
chao đảo vì những lời nói (buộc tội). ” 


10 - 13 


Có sự thèm khát đã được xa la, không bón xẻn, bậc hiển trí không mô tả 
(bản thân) là trong số những người ưu việt, không là trong số những người 
ngang bằng, không là trong số những người thấp kém, là vị không bị sắp đặt, 
không đi đến sự sắp đặt (bởi tham ái và tà kiến). 


Có sự thèm khát đã được xa lìa, không bồn xẻn - Thèm khát: nói đến 
tham ái, tức là sự luyến LÊN luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn 
của bắt thiện. Đối với người nào, sự thèm khát ấy là đã được dứt bỏ, đã được trừ 
tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được 
thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, người ấy được gọi là không còn thèm khát. Người 
ấy không thèm khát ở sắc, -nt- không thèm khát ở các pháp đã được thấy-đã 
được nghe-đã được cảm giác-đã được nhận thức, không bị buộc trói, không bị 
mê mẫn, không bị gần gũi, có sự thèm khát đã được xa lìa, có sự thèm khát đã 
được tách lìa, có sự thèm khát đã được từ bỏ, có sự thèm khát đã được tây trừ, 
có sự thèm khát đã được giải thoát, có sự thẻm khát đã được dứt bỏ, có sự thèm 
khát đã được buông bỏ, không còn khao khát, -nt- sống với trạng thái cao 
thượng tự thân; - “có sự thèm khát đã được xa lìa' là như thế. Không bỏn xẻn - 
Bỏn xẻn: Có năm sự bỏn xẻn: bỏn xẻn về chỗ ở, bỏn xẻn về gia tộc, bỏn xẻn về 
lợi lộc, bỏn xẻn về danh tiếng, bỏn xẻn về Pháp; bỏn xẻn có hình thức như vậy 
là -nt- sự năm lấy được gọi là bỏn xẻn. Đối với người nào, sự bỏn xẻn này đã 
được dút bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể 
sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, người ấy được gọi là 
không bỏn xẻn; - “có sự thèm khát đã được xa lìa, không bỏn xẻn" là như thế. 
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Bậc hiền trí không mô tả (bản thân) là trong số những người ưu việt, 
không là trong số những người ngang bằng, không là trong số những người 
thấp kém - Bậc hiền trí: Bản thê hiền trí nói đến trí, -nt- đã vượt qua sự quyền 
luyến và mạng lưới (tham ái và tà kiến), vị ấy là hiền trí. (Bậc hiền trí) không 
nói, không thuyết, không phát ngôn, không giảng giải, không diễn tả rằng: “Ta 
là tốt hơn,” hoặc “Ta là ngang băng,” hoặc “Ta là thua kém;” - “bậc hiển trí 
không mô tả (bản thân) là trong số những người ưu việt, không là trong số 
những người ngang bằng, không là trong số những người thấp kém' là như thế. 


Là vị không bị sắp đặt, không đi đến sự sắp đặt (bởi tham ái và tà 
kiến) - Sắp đặt: Có hai sự sắp đặt: sự sắp đặt do tham ái và sự sắp đặt do tà 
kiến, -nt-điều này là sự sắp đặt do tham ái. -nt- điều này là sự sắp đặt do tà kiến. 
Đối với vị ấy, sự sắp đặt do tham ái đã được dứt bỏ, sự sắp đặt do tà kiến đã 
được buông bỏ. Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với sự sắp đặt do tham ái, do 
trạng thái đã được buông bỏ đối với sự sắp đặt do tà kiến, vị ấy không đi đến, 
không tiếp cận, không đi đến gần, không nắm lẫy, không bám víu, không chấp 
chặt sự sắp đặt do tham ái hoặc sự sắp đặt do tà kiến; - “không đi đến sự sắp đặt 
(bởi tham ái và tà kiến)” là như thế. Là vị không bị sắp đặt - sắp đặt: Có hai sự 
sắp đặt: sự sắp đặt do tham ái và sự sắp đặt do tà kiến, -nt- điều này là sự sắp đặt 
do tham ái. -nt- điều này là sự sắp đặt do tà kiến. Đối với vị ấy, sự sắp đặt do 
tham ái đã được dứt bỏ, sự sắp đặt do tà kiến đã được buông bỏ. Đối với vị ấy, 
do trạng thái đã được dứt bỏ đối với sự sắp đặt do tham ái, do trạng thái đã được 
buông bỏ đối với sự sắp đặt do tà kiến, vị ấy không sắp đặt, không làm sanh ra, 
không làm sanh khởi, không làm hạ sanh, không làm phát sanh ra sự sắp đặt do 
tham ái hoặc sự sắp đặt do tà kiến; - “là vị không bị sắp đặt, không đi đến sự sắp 
đặt (bởi tham ái và tà kiến)' là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

Có sự thèm khát đã được xa la, không bón xẻn, bậc hiển trí không mô tả 
(bản thân) là trong số những người ưu việt, không là trong số những người 


ngang bằng, không là trong số những người thấp kém, là vị không bị sắp đặt, 
không đi đến sự sắp đặt (bởi tham ái và tà kiến). ” 


10 - 14 


Đối với vị nào ở thể gian, vật sở hữu là không có, (là vị) không sẫu muộn 
do tình trạng không có, và không ấi đến (sự lâm lẫn) ở các pháp; thật vậy, vị ấy 
được gọi là “bậc an tịnh. ` 
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Đối với vị nào ở thế gian, vật sở hữu là không có - Đối với vị nào: đối 
với vị A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt. Vật sở hữu là không có: Đối với 
vị nào, bất cứ điều gì liên quan đến sắc, liên quan đến thọ, liên quan đến tưởng, 
liên quan đến hành, liên quan đến thức đã được nắm lấy, đã được bám víu, đã 
được chấp chặt, đã được bám chặt, đã được hướng đến (rằng): “Hoặc là cái này 
thuộc về tôi, hoặc là cái này thuộc về những người khác” là không có, không 
hiện diện, -nt- đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; - “đối với vị nào ở thế 
gian, vật sở hữu là không có là như thế. 


Không sầu muộn do tình trạng không có: Không sầu muộn về vật đã bị 
biến đổi, hoặc là không sầu muộn khi vật bị biến đổi ; (nghĩ răng): “Mắt của ta 
bị biến đổi ” mà không sầu muộn; (nghĩ rằng): “Tai của ta - Mũi của ta - Lưỡi 
của ta - Thân của ta - Ý của ta - Các sắc của ta - Các thỉnh của ta - Các hương 
của ta - Các vị của ta -Các xúc của ta - Gia tộc của ta - Đồ chúng của ta - Chỗ 
ngụ của ta - Lợi lộc của ta -Danh vọng của ta - Lời khen của ta - Hạnh phúc của 
ta - Y phục của ta - Đồ ăn khát thực của ta - Chỗ năm ngồi của ta - Vật dụng là 
thuốc men chữa bệnh của ta - Mẹ của ta - Cha của ta - Anh (em) trai của ta - Chị 
(em) gái của ta - Con trai của ta -Con gái của ta - Bạn bẻ của ta - Thân hữu của 
ta - Thân quyền của ta - Những người cùng huyết thống của ta bị biến đổi ” mà 
không sầu muộn, không mệt mỏi, không than vãn, không đấm ngực khóc lóc, 
không đi đến sự mê muội; - “không sầu muộn do tình trạng không có' là như 
vậy. 


Hoặc là, bị xúc chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi thọ khổ 
không có khoái lạc, mà không sầu muộn, không mệt mỏi, không than vãn, 
không đấm ngực khóc lóc, không đi đến sự mê muội. Bị xúc chạm, bị chế ngự, 
bị xâm nhập, bị sở hữu bởi bệnh ở mắt mà không sầu muộn, không mệt mỏi, 
không than vãn, không đấm ngực khóc lóc, không đi đến sự mê muội. Bị xúc 
chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi bệnh ở tai trong, bởi bệnh ở mũi, 
bởi bệnh ở lưỡi, bởi bệnh ở thân, bởi bệnh ở đầu, bởi bệnh ở lỗ tai, bởi bệnh ở 
miệng, bởi bệnh ở răng, bởi ho, bởi suyễn, bởi số mũi, bởi nhiệt, bởi cảm sốt, 
bởi đau bụng, bởi xây xâm, bởi kiết ly, bởi đau bụng bão, bởi dịch tả, bởi phong 
cùi, bởi khối u, bởi bệnh chàm, bởi lao phổi, bởi động kinh, bởi mụn, bởi nhọt, 
bởi ghẻ ngứa, bởi sảy, bởi loét tay chân, bởi máu, bởi mắt, bởi bệnh tiểu đường, 
bởi bệnh trí, bởi ghẻ lở, bởi loét hậu môn, bởi bệnh phát khởi từ mật, bởi bệnh 
phát khởi từ đàm, bởi bệnh phát khởi từ gió, bởi bệnh tổng hợp từ mật-đàm-gió, 
bởi bệnh sanh lên vì thay đôi thời tiết, bởi bệnh sanh lên vì bốn oai nghi không 
đồng đều, bởi bệnh thuộc dạng cấp tính, bởi bệnh sanh lên vì quả của nghiệp, 
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bởi lạnh, bởi nóng, bởi đói, bởi khát, bởi các xúc chạm với ruồi muỗi gió năng 
và các loài bò sát, mà không sầu muộn, không mệt mỏi, không than vãn, không 
đấm ngực khóc lóc, không đi đến sự mê muội; - “không sầu muộn do tình trạng 
không có" còn là như vậy. 


Hoặc là, trong khi không hiện hữu, không tìm thấy, không tồn tại (nghĩ 
rằng): “Quả thật đã có cho ta chăng? Cái ấy quả thật không có cho ta! Quả thật 
sẽ có cho ta chăng? Quả thật ta không đạt được cái ấy!" mà không sầu muộn, 
không mệt mỏi, không than vãn, không đấm ngực khóc lóc, không đi đến sự mê 
muội; - 'không sầu muộn đo tình trạng không có” còn là như vậy. 


Và không đi đến (sự lầm lẫn) ở các pháp: Vị không đi đến sự thiên vị 
vì mong muốn, không đi đến sự thiên vị vì sân hận, không đi đến sự thiên vị vì 
si mê, không đi đến sự thiên vị vì sợ hãi, không đi đến do tác động của luyến ái, 
không đi đến do tác động của sân hận, không đi đến do tác động của si mê, 
không đi đến do tác động của ngã mạn, không đi đến do tác động của tà kiến, 
không đi đến do tác động của phóng dật, không đi đến do tác động của hoài 
nghi, không đi đến do tác động của pháp tiềm ẩn, và không bởi các pháp có tính 
chất phe nhóm mà bị đưa đi, bị dẫn đi, bị lôi đi, bị mang đi; - “và không ổi đến 
(sự lầm lẫn) ở các pháp' là như thế. 


Thật vậy, vị ấy được gọi là “bậc an tịnh: Vị ấy được gọi là, được nói 
ra, được thuyết giảng, được phát ngôn, được giảng giải, được diễn tả là: “Bậc an 
tịnh, bậc yên tịnh, bậc vắng lặng, bậc tịch diệt, bậc tịch tịnh;” - thật vậy, vị ấy 
được gọi là “bậc an tịnh' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
“Đối với vị nào ở thể gian, vật sở hữu là không có, (là vị) không sâu 
muộn do tình trạng không có, và không đi đến (sự lầm lẫn) ở các pháp; thật 


vậy, vị đy được gọi là “bậc an tịnh. ” 


Diễn Giải Kinh Trước Khi Hoại Rã - phần thứ mười. 
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11. DIỄN GIẢI KINH CÃI CỌ VÀ TRANH CÃI 
Giờ phần Diễn Giải Kinh Cãi Cọ và Tranh Cãi được nói đến: 
11-1 


Từ đáu phát khởi các sự cãi cọ, các sự tranh cãi, các sự than văn, các nồi 
sấẩu muộn, và thêm các sự bón xẻn, các sự ngã mạn, và cao ngạo, rồi thêm các 
việc nói đâm thọc? Từ đâu chúng phát khởi? Nào, xin Ngài hãy nói về điều ấy. 


Từ đâu phát khởi các sự cãi cọ, các sự tranh cãi - Sự cãi cọ: Theo một 
cách thức, sự cãi cọ và sự tranh cãi cũng y như nhau; cái nào là cãi cọ, cái ấy là 
tranh cãi; cái nào là tranh cãi, cái ấy là cãi cọ. Hoặc là, theo một cách thức khác 
nói về tranh cãi: tranh cãi là phần đi trước của cãi cọ. Các vị vua tranh cãi với 
Các VỊ vua, các Sát-đế-ly tranh cãi với các Sát-đề-ly, các Bà-la-môn tranh cãi với 
các Bà-la-môn, các gia chủ tranh cãi với các gia chủ, mẹ tranh cãi với con trai, 
con trai tranh cãi với mẹ, cha tranh cãi với con tra1, con trai tranh cãi với cha, 
anh (em) trai tranh cãi với anh (em) trai, chị (em) gái tranh cãi với chị (em) gái, 
anh (em) trai tranh cãi với chị (em) gái, chị (em) gái tranh cãi với anh (em) tra1, 
bạn bè tranh cãi với bạn bẻ; việc này là tranh cãi. 


Sự cãi cọ là việc nào? Các người tại gia, (trong khi tức giận) câm lây gậy 
gộc, thực hiện việc cãi cọ băng thân băng khâu; các bậc xuât gia, trong khi vị 
phạm tội, thực hiện việc cãi cọ băng thân băng khâu; việc này là cãi cọ. 


Từ đâu phát khởi các sự cãi cọ, các sự tranh cãi: là hỏi về nguồn gốc, 
hỏi về nguyên nhân, hỏi về căn nguyên, hỏi về sự xuất phát, hỏi về nguồn sanh 
khởi, hỏi về nguồn phát khởi, hỏi về yếu tố nuôi dưỡng, hỏi về đối tượng, hỏi về 
duyên khởi, hỏi về nhân sanh khởi của sự cãi cọ và sự tranh cãi: “Các sự cãi cọ 
và các sự tranh cãi phát khởi từ đâu, sanh ra từ đâu, sanh khởi từ đâu, hạ sanh từ 
đâu, phát sanh từ đâu, xuất hiện từ đâu, có cái gì là căn nguyên, có cái gì là nhân 
sanh khởi, có cái gì là mầm sanh khởi, có cái gì là nguồn sanh khởi?" là chất 
vấn, là yêu cầu, là thỉnh cầu, là đặt niềm tin; - “từ đầu phát khởi các sự cãi cọ, 
các sự tranh cãi' là như thế. 


Các sự than vãn, các nỗi sầu muộn, và thêm các sự bỏn xẻn - Sự than 
vẫn: là sự than vẫn, sự than trách, sự than thở, sự than vãn, trạng thái than van, 


236 


trạng thái than trách, lời nói, nói lảm nhảm, nói huyên thuyên, nói kể lễ, lỗi nói 
kể lễ, trạng thái nói kể lễ của người bị tác động bởi sự tôn hại về thân quyền, bị 
tác động bởi sự tôn hại về của cải, bị tác động bởi sự tốn hại vì bệnh tật, bị tác 
động bởi sự suy giảm về giới hạnh, bị tác động bởi sự suy giảm về kiến thức, bị 
gặp phải sự rủi ro này hoặc sự rủi ro khác, hoặc bị tác động bởi sự khổ này hoặc 
sự khổ khác. Nỗi sầu muộn: Nỗi sầu muộn là sự buôn rầu, trạng thái buồn 
phiền, sự sầu muộn ở nội tâm, sự buồn thảm ở nội tâm, sự nóng nảy ở nội tâm, 
sự bực tức ở nội tâm, nỗi ưu phiền do trạng thái bực bội của tâm, mũi tên sâu 
muộn của người bị tác động bởi sự tốn hại về thân quyến, bị tác động bởi sự tốn 
hại về của cải, bị tác động bởi sự tốn hại vì bệnh tật, bị tác động bởi sự suy giảm 
về giới hạnh, bị tác động bởi sự suy giảm về kiến thức, bị gặp phải sự rủi ro này 
hoặc sự rủi ro khác, hoặc bị tác động bởi sự khổ này hoặc sự khổ khác. Sự bồn 
xẻn: Có năm loại bỏn xẻn: bón xẻn về chỗ ở, bỏn xẻn về gia tộc, bỏn xẻn về lợi 
lộc, bỏn xẻn về danh tiếng, bỏn xẻn về Pháp. Bỏn xẻn có hình thức như vậy là 
biểu hiện của bỏn xẻn, trạng thái của bỏn xẻn, sự hám lợi, keo kiệt, tính chất 
bùn xin, trạng thái bị nắm giữ của tâm, điều này được gọi là bỏn xẻn. Còn nữa, 
bỏn xẻn về uẫn cũng là bỏn xẻn, bỏn xẻn về giới cũng là bỏn xẻn, bỏn xẻn về xứ 
cũng là bỏn xẻn, sự nắm lấy được gọi là bỏn xẻn; - “các sự than vẫn, các nỗi sầu 
muộn, và thêm các sự bỏn xẻn' là như thế. 


Các sự ngã mạn, và cao ngạo, rồi thêm các việc nói đâm thọc - Ngã 
mạn: ở đây một người nào đó sanh khởi ngã mạn về xuất thân, về dòng dõi, về 
con nhà gia thế, về vẻ đẹp của làn da, về tài sản, về học vấn, về công việc, về tài 
nghệ, về kiến thức, về sự học hỏi, về tài biện giải, hoặc về sự việc này khác. 
Cao ngạo: Ở đây một người nào đó khinh khi người khác theo sự sanh ra, theo 
dòng họ, -nt- hoặc theo sự việc này khác. 


Việc nói đâm thọc: Ở đây, một người nào đó có lời nói đâm thọc: sau khi 
nghe ở chỗ này, là người nói lại ở chỗ kia nhằm chia rẽ những người này, hoặc 
là sau khi nghe ở chỗ kia, là người nói lại cho những người này nhằm chia rẽ 
những người kia; như vậy là người chia rẽ những kẻ đã được hợp nhất, là người 
khuyến khích những kẻ chia rẽ, là người thỏa thích phe nhóm, thích thú phe 
nhóm, hân hoan phe nhóm, là người nói lời tạo ra phe nhóm; điều này được gọi 
là việc nói đâm thọc. Thêm nữa, người đem lại việc nói đâm thọc vì hai lý do: vì 
mong muốn được thương, hoặc là vì ý định chia rẽ. Đem lại việc nói đâm thọc 
vì mong muốn được thương nghĩa là thế nào? (Nghĩ rằng): “Đối với người này, 
ta sẽ được yêu thương, ta sẽ được quý mến, ta sẽ được tin cậy, ta sẽ trở thành 
thân tín, ta sẽ trở thành tâm phúc;” - đem lại việc nói đâm thọc vì mong muốn 


237 


được thương nghĩa là như vậy. Đem lại việc nói đâm thọc vì ý định chia rẽ 
nghĩa là thế nào? (Nghĩ rằng): “Làm thế nào để những người này trở thành xa 
lạ, trở thành riêng rẽ, trở thành phe nhóm, trở thành hai phần, trở thành hai phía, 
trở thành hai nhánh, bị chia rẽ, không thể hội tụ, sống khổ sở không thoải mái?" 
- đem lại việc nói đâm thọc vì ý định chia rẽ nghĩa là như vậy; - “các sự ngã 
mạn, và cao ngạo, rồi thêm các việc nói đâm thọc' là như thế. 


Từ đâu chúng phát khởi? Nào, xin Ngài hãy nói về điều ấy: Sự cãi cọ, 
sự tranh cãi, sự than vãn, nỗi sầu muộn, sự bỏn xẻn, sự ngã mạn, sự cao ngạo, 
và việc nói đâm thọc, tám điều ô nhiễm này phát khởi từ đâu, sanh ra từ đâu, 
sanh khởi từ đâu, hạ sanh từ đâu, phát sanh từ đâu, xuất hiện từ đâu, có cái gì là 
căn nguyên, có cái gì là nhân sanh khởi, có cái gì là mầm sanh khởi, có cái gì là 
nguồn sanh khởi? (Vị ấy) hỏi về nguồn gốc, hỏi về nhân, hỏi về căn nguyên, hỏi 
về sự xuất phát, hỏi về nguồn sanh khởi, hỏi về nguồn phát khởi, hỏi về yếu tố 
nuôi dưỡng, hỏi về đối tượng, hỏi về duyên khởi, hỏi về nhân sanh khởi của tám 
điều ô nhiễm này, chất vấn, yêu cầu, thỉnh cầu, đặt niềm tin; - “từ đâu chúng 
phát khởi? Nào, xin Ngài hãy nói về điều ấy' là như thế. Nào, xin Ngài hãy nói, 
hãy nêu ra, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai mở, hãy chia sẻ, 
hãy làm rõ, hãy bày tỏ; - “từ đầu chúng phát khởi? Nào, xin Ngài hãy nói về 
điều ấy' là như thế. 


Vì thế, vị (Phật) do thần thông biến hóa ra đã hỏi rằng: 


“Từ đâu phát khởi các sự cãi cọ, các sự tranh cãi,các sự than vấn, các 
nỗi sâu muộn, và thêm các sự bỏn xẻn, các sự ngã mạn, và cao ngạo, rồi thêm 
các việc nói đâm thọc?Từ đâu chúng phát khởi? Nào, xin Ngài hãy nói về điêu 
ấy. „, 


11-2 


Từ vật được yêu mễn, phát khởi các sự cãi cọ, các sự tranh cãi, 
các sự than vẫn, các nổi sâu muộn, và thêm các sự bỏn xẻn, 

các sự ngã mạn, và cao ngạo, rồi thêm các việc nói đâm thọc. 

Các sự cãi cọ, các sự tranh cãi là có liên quan đến sự bỏn xẻn. 

Và ở các cuộc tranh cãi đã được sanh ra, có các việc nói đâm thọc. 


Từ vật được yêu mêền, phát khởi các sự cãi cọ, các sự tranh cãi, các sự 
than vấn, các nôi sâu muộn, và thêm các sự bỏn xẻn - Vật được yêu mên: 
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Có hai đối tượng được yêu mến: các chúng sanh hoặc các pháp tạo tác. Những 
người nào là các chúng sanh được yêu mến? Ở đây, đối với người nào mà 
những người ấy có lòng mong muốn điều tốt đẹp, có lòng mong muốn điều lợi 
ích, có lòng mong muốn sự thoải mái, có lòng mong muốn sự an toàn trong mối 
ràng buộc: là người mẹ, hoặc người cha, hoặc anh (em) trai, hoặc chị (em) gái, 
hoặc con trai, hoặc con gái, hoặc các bạn bè, hoặc các thân hữu, hoặc các thân 
quyến, hoặc những người cùng huyết thống; những người này là các chúng sanh 
được yêu mến. Các pháp nào là các pháp tạo tác được yêu mến? Các sắc hợp ý, 
các thinh hợp ý, các hương hợp ý, các vị hợp ý, các xúc hợp ý, các pháp tạo tác 
này là được yêu mến. 


Có sự lo âu về việc chiếm đoạt vật được yêu mến, họ gây ra cãi cọ; trong 
khi đang bị chiếm đoạt, họ gây ra cãi cọ; khi đã bị chiếm đoạt, họ gây ra cãi cọ. 
Có sự lo âu về việc biến đổi của vật được yêu mến, họ gây ra cãi cọ; trong khi 
vật đang bị biến đổi, họ gây ra cãi cọ; khi vật đã bị biến đổi , họ gây ra cãi cọ. 
Có sự lo âu về việc chiếm đoạt vật được yêu mến, họ tranh cãi; trong khi đang 
bị chiếm đoạt, họ tranh cãi; khi đã bị chiếm đoạt, họ tranh cãi. Có sự lo âu về 
việc biến đổi của vật được yêu mến, họ tranh cãi; trong khi vật đang bị biến đối 
, họ tranh cãi; khi vật đã bị biến đối , họ tranh cãi. Có sự lo âu về việc chiếm 
đoạt vật được yêu mến, họ than vẫn; trong khi đang bị chiếm đoạt, họ than vãn; 
khi đã bị chiếm đoạt, họ than vãn. Có sự lo âu về việc biến đổi của vật được 
yêu mến, họ than vãn; trong khi vật đang bị biến đồi , họ than vãn; khi vật đã bị 
biến đổi , họ than vãn. Có sự lo âu về việc chiếm đoạt vật được yêu mến, họ sầu 
muộn; trong khi đang bị chiếm đoạt, họ sầu muộn; khi đã bị chiễm đoạt, họ sầu 
muộn. Có sự lo âu về việc biến đổi của vật được yêu mến, họ sầu muộn; trong 
khi vật đang bị biến đổi , họ sầu muộn; khi vật đã bị biến đồi , họ sầằu muộn. Họ 
bảo vệ, gìn giữ, sở hữu, chấp là của tôi, bỏn xẻn vật được yêu mến. 


Các sự ngã mạn, và cao ngạo, rồi thêm các việc nói đâm thọc: Nương vào 
vật được yêu mến, họ sanh khởi ngã mạn; nương vào vật được yêu mến, họ sanh 
khởi cao ngạo. Nương vào vật được yêu mến, họ sanh khởi ngã mạn nghĩa là 
thế nào? (Nghĩ rằng): “Chúng ta có sự đạt được các sắc, các thinh, các hương, 
các vị, các xúc hợp ý. Còn những người này, những người khác không có sự đạt 
được các sắc, các thỉnh, các hương, các vị, các xúc hợp ý;” nương vào vật được 
yêu mến, họ sanh khởi ngã mạn nghĩa là như vậy. Nương vào vật được yêu 
mến, họ sanh khởi cao ngạo nghĩa là thế nào? (Nghĩ rằng): “Chúng ta có sự đạt 
được các sắc, các thinh, các hương, các vị, các xúc hợp ý. Còn những người 
này, những người khác không có sự đạt được các sắc, các thinh, các hương, các 
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vị, các xúc hợp ý;” nương vào vật được yêu mên, họ sanh khởi cao ngạo nghĩa 
là như vậy. 


Việc nói đâm thọc: Ở đây, một người nào đó có lời nói đâm thọc: sau khi 
nghe ở chỗ này, là người nói lại ở chỗ kia nhằm chia rẽ những người này, -nt- 
đem lại việc nói đâm thọc vì ý định chia rẽ nghĩa là như vậy; - “các sự ngã mạn, 
Và cao ngạo, rồi thêm các việc nói đâm thọc' là như thế. 


Các sự cãi cọ, các sự tranh cãi là có liên quan đến sự bỏn xẻn: sự cãi 
cọ, sự tranh cãi, sự than vãn, nỗi sầu muộn, sự ngã mạn, sự cao ngạo, và VIỆC 
nói đâm thọc, bảy điều ô nhiễm này được gắn bó, được gắn vào, được gắn chặt, 
được gắn liền với sự bỏn xẻn; - “các sự cãi cọ, các sự tranh cãi là có liên quan 
đến sự bỏn xẻn' là như thế. 


Và ở các cuộc tranh cãi đã được sanh ra, có các việc nói đâm thọc: 
Khi cuộc tranh cãi đã sanh ra, đã sanh khởi, đã hạ sanh, đã phát sanh, đã xuất 
hiện, họ đem lại việc nói đâm thọc: sau khi nghe ở chỗ này, là người nói lại ở 
chỗ kia nhằm chia rẽ những người này, hoặc là sau khi nghe ở chỗ kia, là người 
nói lại cho những người này nhằm chia rẽ những người kia; như vậy là những 
người chia rẽ những kẻ đã được hợp nhất, là những người khuyến khích những 
kẻ chia rẽ, là những người thỏa thích phe nhóm, thích thú phe nhóm, hân hoan 
phe nhóm, là những người nói lời tạo ra phe nhóm; điều này được gọi là việc 
nói đâm thọc. Thêm nữa, những người đem lại việc nói đâm thọc vì hai lý do: vì 
mong muốn được thương, hoặc là vì ý định chia rẽ. Đem lại việc nói đâm thọc 
vì mong muốn được thương nghĩa là thế nào? (Nghĩ rằng): “Chúng ta sẽ được 
người này yêu thương, chúng ta sẽ được quý mến, chúng ta sẽ được tin cậy, 
chúng ta sẽ trở thành thân tín, chúng ta sẽ trở thành tâm phúc;” đem lại việc nói 
đâm thọc vì mong muốn được thương nghĩa là như vậy. Đem lại việc nói đâm 
thọc vì ý định chia rẽ nghĩa là thế nào? (Nghĩ rằng): “Làm thế nào để những 
người này trở thành xa lạ, trở thành riêng rẽ, trở thành phe nhóm, trở thành hai 
phần, trở thành hai phía, trở thành hai nhánh, bị chia rẽ, không thể hội tụ, sống 
khổ sở không thoải mái?” đem lại việc nói đâm thọc vì ý định chia rẽ nghĩa là 
như vậy; - “và ở các cuộc tranh cãi đã được sanh ra, có các việc nói đâm thọc" là 
như thê. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Từ vật được yêu mên, phát khởi các sự cãi cọ, các sự tranh cãi, 
các sự than vẫn, các nồi sâu muộn, và thêm các sự bỏn xẻn, 
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các sự ngã mạn, và cao ngạo, rồi thêm các việc nói đâm thọc. 
Các sự cãi cọ, các sự tranh cãi là có liên quan đên sự bỏn xẻn. 
Và ở các cuộc tranh cãi đã được sanh ra, có các việc nói đám thọc.” 


11-3 


Vậy các vật được yêu mến ở thế gian có căn nguyên từ đâu, và luôn cả 
những ai sống ở thế gian cũng do tham (tham ấy có căn nguyên từ đâu)? Mong 
mỏi và sự thành tựu - những sự việc đưa đến đời sống kế tiếp CỦA COH Hgười - 
có căn nguyên từ đâu? 


Vậy các vật được yêu mến ở thế gian có căn nguyên từ đâu: Là hỏi về 
nguồn gốc -nt- hỏi về nhân sanh khởi của các vật được yêu mến: “Các vật được 
yêu mến phát khởi từ đâu, sanh ra từ đâu, sanh khởi từ đâu, hạ sanh từ đâu, phát 
sanh từ đâu, xuất hiện từ đâu, có cái gì là căn nguyên, có cái gì là nhân sanh 
khởi, có cái gì là mầm sanh khởi, có cái gì là nguồn sanh khởi?” là chất vấn, yêu 
cầu, thỉnh cầu, đặt niềm tin; - “vậy các vật được yêu mến ở thế gian có căn 
nguyên từ đâu' là như thế. 


Và luôn cả những ai sống ở thế gian cũng do tham - Và luôn cả 
những ai: là các Sát-đề-ly, các Bà-la-môn, các thương buôn, các nô lệ, các 
TƯỜi tại 1a, các VỊ xuất gia, chư Thiên, và loài người. Do tham: tức là sự tham 
lam, biểu hiện tham lam, trạng thái tham lam, sự luyến ái mãnh liệt, biểu hiện 
luyến ái mãnh liệt, trạng thái luyến ái mãnh liệt, tham đắm, tham, cội nguồn của 
bất thiện. Sống: là cư xử, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo 
dưỡng. Ở thế gian: ở thế gian của khổ cảnh, ở thế gian của loài người, ở thế 
gian của chư Thiên, ở thế gian của các uân, ở thế gian của các giới, ở thế gian 
của các xứ; - “và luôn cả những ai sống ở thế gian cũng do tham' là như thế. 


Mong mỏi và sự thành tựu có căn nguyên từ đâu: Là hỏi về nguồn gốc 
-nt- hỏi về nhân sanh khởi của mong mỏi và sự thành tựu (của mong mỏi): 
“Mong mỏi và sự thành tựu phát khởi từ đâu, sanh ra từ đâu, sanh khởi từ đâu, 
hạ sanh từ đâu, phát sanh từ đâu, xuất hiện từ đâu, có cái gì là căn nguyên, có 
cái gì là nhân sanh khởi, có cái gì là mầm sanh khởi, có cái gì là nguồn sanh 
khởi?” là chất vấn, yêu cầu, thỉnh cầu, đặt niềm tin; - “mong mỏi và sự thành 
tựu có căn nguyên từ đâu" là như thế. 


241 


Những sự việc đưa đến đời sống kế tiếp của con người: Những gì là sự 
nâng đỡ, là hòn đảo, là nơi nương tựa, là nơi trú ần, là nơi nương nhờ của con 
người. Con người có sự thành tựu nhờ vào sự nâng đỡ; - “những sự việc đưa đến 
đời sống kế tiếp của con người' là như thế. 


Vì thế, vị (Phật) do thần thông biến hóa ra đã hỏi rằng: 


“Vậy các vật được yêu mến ở thế gian có căn nguyên từ đâu, và luôn cả 
những ai sống ở thế gian cũng do tham (tham ấy có căn nguyên từ đâu)? Mong 
mỏi và sự thành tựu - những sự việc đưa đến đời sống kế tiếp của con người - có 
căn nguyên từ đâu?” 


11-4 


Các vật được yêu mến ở thế gian có mong muốn là căn nguyên, và luôn 
cả những ai sống ở thế gian cũng do tham (tham ấy có căn nguyên từ mong 
muốn). Mong mỏi và sự thành tựu - những sự việc đưa đến đời sống kế tiếp của 
Con người - có căn nguyên từ đây. 


Các vật được yêu mến ở thế gian có mong muốn là căn nguyên - 
Mong muốn: là sự mong muốn về dục, sự luyến ái về dục, niềm vui về dục, sự 
tham ái về dục, sự yêu mến về dục, sự nồng nhiệt về dục, sự mê mân về dục, sự 
bám chặt vào dục, sự lôi cuốn của dục, sự gắn bó với dục, sự chấp thủ ở dục, sự 
che lấp do mong muốn về dục ở các dục. Thêm nữa, có năm sự mong muốn: 
Mong muốn tầm câu, mong muốn đạt được, mong muốn thọ dụng, mong muốn 
tích lũy, mong muốn ban phát. 


Mong muôn tâm câu là việc nào? Ở đây, một người nào đó bị đính mặc, 
có ý định, đã sanh khởi lòng mong muôn, rôi tâm câu các sắc, tâm câu các thĩnh 
- các hương -các vị - các xúc; việc này là mong muôn tâm câu. 


Mong muôn đạt được là việc nào? Ở đây, một người nào đó bị dính mặc, 
có ý định, đã sanh khởi lòng mong muôn, rôi đạt được các sắc, đạt được các 
thinh - các hương - các vị - các xúc; việc này là mong muôn đạt được. 


Mong muôn thọ dụng là việc nào? Ở đây, một người nào đó bị dính mắc, 
có ý định, đã sanh khởi lòng mong muôn, rôi thọ dụng các sắc, thọ dụng các 
thinh - các hương - các vị - các xúc; việc này là mong muôn thọ dụng. 
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Mong muôn tích lũy là việc nào? ở đây, một người nào đó bị dính mắc, có ý 
định, đã sanh khởi lòng mong muôn, rôi thực hiện việc tích lũy tài sản (nghĩ 
răng): “Sẽ dùng vào những lúc rủi ro;” việc này là mong muôn tích lũy. 


Mong muốn ban phát là việc nào? Ở đây, một người nào đó bị đính mắc, 
có ý định, đã sanh khởi lòng mong muốn, rồi ban phát tài sản đến các tượng 
phu, các mã phu, các xa phu, các cung thủ, các binh lính (nghĩ răng): “Những 
người này sẽ bảo vệ, sẽ gìn giữ, sẽ tháp tùng ta;” việc này là mong muốn ban 
phát. 


Vật được yêu mến: Có hai đối tượng được yêu mến: các chúng sanh 
hoặc các pháp tạo tác. -nt- các chúng sanh này là được yêu mến. -nt- các pháp 
tạo tác này là được yêu mến. Các vật được yêu mến ở thế gian có mong muốn 
là căn nguyên: Vật được yêu mến có mong muốn là căn nguyên, có mong 
muốn là nhân sanh khởi, có mong muốn là mầm sanh khởi, có mong muốn là 
nguồn sanh khởi; -“các vật được yêu mến ở thế gian có mong muốn là căn 
nguyên là như thế. 


Và luôn cả những ai sống ở thế gian cũng do tham - Và luôn cả 
những ai: là các Sát-đề-ly, các Bà-la-môn, các thương buôn, các nô lệ, các 
TBƯỜI tại g1a, các VỊ xuất gia, chư Thiên, và loài người. Do tham: tức là sự tham 
lam, biểu hiện tham lam, trạng thái tham lam, sự luyến ái mãnh liệt, biểu hiện 
luyến ái mãnh liệt, trạng thái luyến ái mãnh liệt, tham đắm, tham, cội nguồn của 
bất thiện. Sống: là cư xử, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo 
dưỡng, ở thế gian: ở thế gian của khổ cảnh, -nt- ở thế gian của các xứ; - “và 
luôn cả những ai sống ở thế gian cũng do tham' là như thế. 


Mong mồi và sự thành tựu có căn nguyên từ đây: Mong mỏi nói đến 
tham ái, tức là sự luyến áI, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn 
của bất thiện. Sự thành tựu: Ở đây, một người nào đó, trong lúc tầm cầu các 
sắc và đạt được sắc, là có sự thành tựu về sắc; trong lúc tầm cầu các thinh - các 
hương - các vị- các xúc - gia tộc - đồ chúng - chỗ ngụ - lợi lộc - đanh vọng - lời 
khen - hạnh phúc - y phục - đồ ăn khất thực - chỗ nằm ngồi - vật dụng là thuốc 
men chữa bệnh - Kinh - Luật - Thắng Pháp - pháp của vị ngụ ở rừng - pháp của 
vị chuyên đi khát thực - pháp của vị chỉ mặc y may bằng vải bị quăng bỏ - pháp 
của vị chỉ sử dụng ba y - pháp của vị đi khất thực tuần tự theo từng nhà - pháp 
của vị không ăn vật thực dâng sau - pháp của vị chuyên về oai nghi ngồi (không 
nằm) - pháp của vị ngụ ở chỗ đã được chỉ định - sơ thiền - nhị thiền - tam thiền - 
tứ thiền - sự thể nhập không vô biên xứ - sự thể nhập thức vô biên xứ - sự thê 
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nhập vô sở hữu xứ - sự thể nhập phi tưởng phi phi tưởng xứ và đạt được sự thể 
nhập phi tưởng phi phi tưởng xứ, là có sự thành tựu về sự thể nhập phi tưởng 
phi phi tưởng xứ. 


“Thứa ruộng được cày với sự mong mỏi, hạt giống được gieo với sự 
mong mỏi, những thương buôn là những người mang theo của cải đi biển với sự 
mong mỏi. Với sự mong mỏi nào mà tôi đứng (ở đây), mong rằng sự mong mỏi 
ấy của tôi được thành tựu. " 


Sự thành đạt do mong mỏi được gọi là sự thành tựu. Mong mỏi và sự 
thành tựu có căn nguyên từ đây: Mong mỏi và sự thành tựu là từ đây, có 
mong muốn là căn nguyên, có mong muốn là nhân sanh khởi, có mong muốn là 
mầm sanh khởi, có mong muốn là nguồn sanh khởi; - “mong mỏi và sự thành 
tựu có căn nguyên từ đây' là như thế. 


Những sự việc đưa đến đời sống kế tiếp của con người: Những gì là sự 
nâng đỡ, là hòn đảo, là nơi nương náu, là nơi trú ấn, là nơi nương nhờ của con 
người. Con người có sự thành tựu là sự nâng đỡ; - “những sự việc đưa đến đời 
sông kế tiếp của con người” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Các vật được yêu mễn ở thể gian có mong muốn là căn nguyên, và luôn 
cả những ai sống ở thế gian cũng do tham (tham ấy có căn nguyên từ mong 
muốn). Mong mỏi và sự thành tựu - những sự việc đưa đến đời sống kế tiếp của 
con người - có căn nguyên từ đây. ” 


11-5 


Vậy mong muốn ở thể gian có căn nguyên từ đâu? 

Và luôn cả các phán đoán được phát khởi từ đâu? 

Sự giận dữ, lời nói giả dối, và nói nghỉ hoặc, 

và luôn cả các pháp nào đã được bậc Sa-môn nói đến? 


Vậy mong muốn ở thế gian có căn nguyên từ đâu?: Là hỏi về nguồn 
gốc -nt- hỏi về nhân sanh khởi của mong muốn: “Mong muốn phát khởi từ đâu, 
sanh ra từ đâu, sanh khởi từ đâu, hạ sanh từ đâu, phát sanh từ đâu, xuất hiện từ 
đâu, có cái gì là căn nguyên, có cái gì là nhân sanh khởi, có cái gì là mầm sanh 
khởi, có cái gì là nguồn sanh khởi?” là chất vấn, yêu cầu, thỉnh cầu, đặt niềm 
tin; - “vậy mong muốn ở thế gian có căn nguyên từ đâu?' là như thế. 
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Và luôn cả các phán đoán được phát khởi từ đâu?: Là hỏi về nguồn 
gốc -nt- về nhân sanh khởi của các phán đoán: “Các phán đoán phát khởi từ đâu, 
sanh ra từ đâu, sanh khởi từ đâu, hạ sanh từ đâu, phát sanh từ đâu, xuất hiện từ 
đâu, có cái gì là căn nguyên, có cái gì là nhân sanh khởi, có cái gì là mầm sanh 
khởi, cô cái gì là nguồn sanh khởi?” là chất vấn, yêu cầu, thỉnh cầu, đặt niềm 
tin; - “và luôn cả các phán đoán được phát khởi từ đâu?' là như thế. 


Sự giận dữ, lời nói giả dối, và nỗi nghi hoặc - Sự giận dữ: sự tức tối 
nào của tâm có hình thức như vậy là sự tức giận, sự thù hận, sự đối chọi, sự căm 
giận, sự căm hờn, sự căm ghét, sự sân hận, sự khởi sân, sự sân nộ, sự độc ác của 
tâm, sự khởi sân của ý, sự giận dữ, biểu hiện giận dữ, trạng thái giận đữ, sự sân 
hận, biểu hiện sân hận, trạng thái sân hận, sự độc ác, biểu hiện độc ác, trạng thái 
độc ác, sự chống đối, sự đối chọi, sự tàn nhẫn, sự lỗ mãng, trạng thái không 
hoan hỷ của tâm. Lời nói giả dối: nói đến việc nói dối. Nỗi nghỉ hoặc: nói đến 
sự hoài nghỉ; - “sự giận dữ, lời nói giả dối, và nói nghi hoặc) là như thế. 


Và luôn cả các pháp nào đã được bậc Sa-môn nói đến - Và luôn cả 
các pháp nào: là những pháp đồng hành, đồng sanh, được gắn bó, được gắn 
liền, cùng sanh, cùng diệt, chung một nền tảng, chung một đối tượng với sự giận 
dữ, với lời nói giả dối, và với nỗi nghi hoặc; các điều này được gọi là “và luôn 
cả các pháp nào.” Hoặc là, những ô nhiễm có bản thể khác, được tồn tại với 
trạng thái khác; các ô nhiễm này được gọi là °và luôn cả các pháp nào." Đã được 
bậc Sa-môn nói đến: đã được nói, đã được phát biểu, đã được nêu ra, đã được 
chỉ bảo, đã được thông báo, đã được ấn định, đã được khai mở, đã được chia sẻ, 
đã được làm rõ, đã được bày tỏ bởi bậc Sa-môn có điều ác xấu đã được yên 
lặng, bởi vị Bà-la-môn có ác pháp đã được loại trừ, bởi vị tỳ khưu có gốc rễ Ô 
nhiễm đã được phá vỡ, đã được thoát khỏi sự trói buộc của tất cả gốc rễ bất 
thiện; - “và luôn cả các pháp nào đã được bậc Sa-môn nói đến' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Jậy mong muốn ở thể gian có căn nguyên từ đâu? 

Và luôn cả các phán đoán được phát khởi từ đâu? 

Sự giận dữ, lời nói giả dối, và nỗi nghỉ hoặc, 

và luôn cả các pháp nào đã được bậc Sa-môn nói đến?” 


11-6 


Khoái lạc, không khoái lạc - là điểu con người ở thể gian đã nói; 
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nương tựa vào điểu áy, mong muốn phát khởi. 
Sau khi nhìn tháy sự hiện hữu và không hiện hữu ở các sắc, 
con người ở thê gian thực hiện sự phán đoán. 


Khoái lạc, không khoái lạc - là điều con người ở thế gian đã nói - 
Khoái lạc: là cảm thọ lạc và sự việc được ước muốn. Không khoái lạc: là cảm 
thọ khổ và sự việc không được ước muốn. Là điều con người ở thế gian đã 
nói: là điều họ đã nói, điều họ thuyết, điều họ phát ngôn, điều họ giảng giải, 
điều họ diễn tả; - 'khoái lạc, không khoái lạc - là điều con người ở thế gian đã 
nói” là như thế. 


Nương tựa vào điều ấy, mong muốn phát khởi: Nương tựa vào khoái 
lạc và không khoái iạc, nương tựa vào hạnh phúc và khổ đau, nương tựa vào hỷ 
tâm và ưu tâm, nương tựa vào vật ước muốn và không ước muốn, nương tựa 
vào sự ưa chuộng và bất bình, mong muốn hiện diện, phát khởi, phát xuất, sanh 
ra, sanh khởi, hạ sanh, phát sanh; - “nương tựa vào điều ấy, mong muốn phát 
khởi' là như thế. 


Sau khi nhìn thấy sự hiện hữu và không hiện hữu ở các sắc - Ở các 
sắc: là bốn yếu tố chính (đất, nước, lửa, gió) và sắc liên quan đến bốn yếu tô 
chính. Sự hiện hữu của các sắc là việc nào? Là sự hiện hữu, sự sanh ra, sự sanh 
khởi, sự hạ sanh, sự phát sanh, sự xuất hiện của các sắc; việc này là sự hiện hữu 
của các sắc. Sự không hiện hữu của các sắc là việc nào? Là sự tiêu hoại, sự hoại 
diệt, sự tan rã, sự sụp đồ, trạng thái không thường còn, sự biến mất của các sắc; 
việc này là sự không hiện hữu của các sắc. Sau khi nhìn thấy sự hiện hữu và 
không hiện hữu ở các sắc: là sau khi nhìn thấy, sau khi nhìn xem, sau khi cân 
nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt sự hiện hữu và 
không hiện hữu ở các sắc; - “sau khi nhìn thấy sự hiện hữu và không hiện hữu ở 
các sắc” là như thế. 


Con người ở thế gian thực hiện sự phán đoán - Sự phán đoán: Có hai 
sự phán đoán: sự phán đoán do tham ái và sự phán đoán do tà kiến. 


Thực hiện sự phán đoán do tham ái là thế nào? Ở đây, các của cải của 
một người nào đó còn chưa được sanh lên thì không sanh lên, và các tài sản đã 
được sanh lên thì đi đến hoại diệt. Người ấy khởi ý như sau: “Bởi cách thức gì 
mà các của cải của ta còn chưa được sanh lên thì không sanh lên, và các tài sản 
đã được sanh lên thì đi đến hoại diệt?” Người ấy lại khởi ý như sau: “Khi ta gắn 
bó với việc đễ duôi uống chất say là rượu và chất lên men, các của cải của ta 
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còn chưa được sanh lên thì không sanh lên, và các tài sản đã được sanh lên thì 
đi đến hoại diệt. Khi ta gắn bó với việc lai vãng ở các đường phố vào ban đêm, 
các của cải của ta còn chưa được sanh lên thì không sanh lên, và các tài sản đã 
được sanh lên thì đi đến hoại diệt. Khi ta gắn bó với việc thăm viếng các cuộc 
hội hè, - Khi ta gắn bó với việc dễ duôi ở các trò cờ bạc, - Khi ta gắn bó với các 
bạn ác xấu, các của cải của ta còn chưa được sanh lên thì không sanh lên, và các 
tài sản đã được sanh lên thì đi đến hoại diệt. Khi ta gắn bó với việc lười biếng, 
các của cải của ta còn chưa được sanh lên thì không sanh lên, và các tài sản đã 
được sanh lên thì đi đến hoại diệt,” sau khi lập trí như vậy thì không thân cận 
với các sáu đường lỗi làm tiêu tán của cải và thân cận với sáu đường lối đem lại 
của cải; thực hiện sự phán đoán do tham ái là như vậy. Hoặc là, thực hành nghề 
nông, hoặc nghề buôn bán, hoặc chăn trâu bò, hoặc nghề bắn cung, hoặc hầu hạ 
vua chúa, hoặc một nghề nghiệp nào đó; thực hiện sự phán đoán do tham ái còn 
là như vậy. 


Thực hiện sự phán đoán do tà kiến là thế nào? Khi mắt sanh lên thì biết 
rằng: “Tự ngã của ta sanh lên.” Khi mắt biến mất thì biết rằng: “Tự ngã của ta 
biến mắt, tự ngã của ta đã đi khỏi;” thực hiện sự phán đoán do tà kiến là như 
vậy. Khi tai - Khi mũi -Khi lưỡi - Khi thân - Khi sắc - Khi thỉnh - Khi hương - 
Khi vị - Khi xúc sanh lên thì biết rằng: “Tự ngã của ta sanh lên.” Khi xúc biến 
mất thì biết rằng: “Tự ngã của ta biến mắt, tự ngã của ta đã đi khỏi;” thực hiện 
sự phán đoán do tà kiến, làm sanh ra, làm sanh khởi, làm hạ sanh, làm phát sanh 
còn là như vậy. Con người: là chúng sanh, đàn ông, thanh niên, -nt- nhân loại. 
Ở thế gian: ở thế gian của khô cảnh, -nt- ở thế gian của các xứ; - “con người ở 
thế gian thực hiện sự phán đoán' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Khoái lạc, không khoái lạc - là điều con người ở thể gian đã nói; 
nương tựa vào điểu ấy, mong muốn phát khởi. 

Sau khi nhìn thấy sự hiện hữu và không hiện hữu ở các sắc, 

COH người ở thể gian thực hiện sự phán đoán. ” 


11-7 


Sự giận dữ, lời nói giả dối, và nỗi nghỉ hoặc, 
các pháp này (sanh lên) trong khi cặp đôi có mặt. 
Kẻ có nổi nghỉ hoặc nên học tập theo đường lỗi của trí. 
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Sau khi hiểu biết, các pháp đã được bậc Sa-môn nói lên. 


Sự giận dữ, lời nói giả dối, và nỗi nghi hoặc - Sự giận dữ: sự tức tối 
nào của tâm có hình thức như vậy là sự tức giận, -nt-. Lời nói giả dối: nói đến 
việc nói dối. Nỗi nghỉ hoặc: nói đến sự hoài nghi. Sự giận đữ sanh ra nương 
vào sự việc được ước muốn, sự giận dữ sanh ra cũng nương vào sự việc không 
được ước muốn. Sự nói dối sanh ra nương vảo sự việc được ước muốn, sự nói 
dối sanh ra cũng nương vào sự việc không được ước muốn. Nỗi nghi hoặc sanh 
ra nương vào sự việc được ước muốn, nỗi nghi hoặc sanh ra cũng nương vào sự 
việc không được ước muốn. 


Sự giận dữ sanh ra nương vào sự việc không được ước muốn nghĩa là thế 
nào? Thông thường, sự giận dữ sanh ra nương vào sự việc không được ước 
muốn: “Nó đã làm điều bắt lợi cho ta,” (nghĩ vậy) giận dữ sanh ra. “Nó đang 
làm điều bất lợi cho ta,” (nghĩ vậy) giận dữ sanh ra. “Nó sẽ làm điều bắt lợi cho 
ta,” (nghĩ vậy) giận đữ sanh ra. “Nó đã làm điều bắt lợi - đang làm điều bắt lợi - 
sẽ làm điều bất lợi cho người yêu quý, hợp ý của ta,” (nghĩ vậy) giận đữ sanh ra. 
“Nó đã làm điều có lợi - đang làm điều có lợi - sẽ làm điều có lợi cho người 
không yêu quý, không hợp ý của ta,” (nghĩ vậy) giận dữ sanh ra; sự giận dữ 
sanh ra nương vào sự việc không được ước muốn nghĩa là như vậy. 


Sự giận dữ sanh ra nương vào sự việc được ước muốn nghĩa là thế nào? 
Người có sự lo âu về việc chiếm đoạt vật đã được chấp là của ta thì giận đữ 
sanh ra; trong khi đang bị chiếm đoạt, giận dữ sanh ra; khi đã bị chiếm đoạt, 
giận dữ sanh ra. Người có sự lo âu về việc biến đổi của vật đã được chấp là của 
ta thì giận dữ sanh ra; trong khi vật đang bị biến đổi , giận đữ sanh ra; khi vật đã 
bị biến đổi , giận dữ sanh ra; sự giận dữ sanh ra nương vào sự việc được ước 
muốn nghĩa là như vậy. 


Sự nói dối sanh ra nương vào sự việc không được ước muốn nghĩa là thế 
nào? Ở đây, một người nào đó bị giam cầm với việc trói bằng xiêng, rồi cô tình 
nói đối nhằm thoát khỏi sự giam cầm ấy; - hoặc bị giam cầm với việc trói bằng 
dây thừng, hoặc bị giam cầm với việc trói bằng dây xích, hoặc bị giam cầm với 
VIỆC trÓI bằng dây mây, hoặc bị giam cầm với việc trói bằng dây leo, hoặc bị 
giam cầm với việc giam trong hó, hoặc bị giam cầm với việc giam trong hảo, 
hoặc bị giam cầm với việc giam trong làng, trong thị trấn, trong thành phố, hay 
trong quốc độ, hoặc bị giam cầm với VIỆC glam trong xứ sở, rồi cô tình nói dối 
nhằm thoát khỏi sự giam cầm ấy; sự nói dối sanh ra nương vào sự việc không 
được ước muốn nghĩa là như vậy. 
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Sự nói đối sanh ra nương vào sự việc được ước muốn nghĩa là thế nào? ở 
đây, một người nào đó vì nhận các sắc hợp ý rồi cô tình nói dối - vì nhận các 
thỉnh - các hương - các vị - các xúc - vì nhận y phục - vì nhận đồ ăn khất thực - 
vì nhận chỗ nằm ngồi - vì nhận vật dụng là thuốc men chữa bệnh hợp ý rồi cố 
tình nói dối; Sự nói dối sanh ra nương vào sự việc được ước muốn nghĩa là như 
vậy. 


Nỗi nghi hoặc sanh ra nương vào sự việc không được ước muốn nghĩa là 
thế nào? (Nghĩ rằng): “Phải chăng ta sẽ thoát khỏi bệnh ở mắt, phải chăng ta sẽ 
không thoát khỏi bệnh ở mắt? Phải chăng ta sẽ thoát khỏi bệnh ở tai trong - khỏi 
bệnh ở mũi -khỏi bệnh ở lưỡi - khỏi bệnh ở thân - khỏi bệnh ở đầu - khỏi bệnh ở 
lỗ tai - khỏi bệnh ở miệng? Phải chăng ta sẽ thoát khỏi bệnh ở răng, phải chăng 
ta sẽ không thoát khỏi bệnh ở răng?” Nỗi nghi hoặc sanh ra nương vào sự việc 
không được ước muốn nghĩa là như vậy. 


Nỗi nghi hoặc sanh ra nương vào sự việc được ước muốn nghĩa là thế 
nào? (Nghĩ rằng): “Phải chăng ta sẽ đạt được các sắc hợp ý, phải chăng ta sẽ 
không đạt được các sắc hợp ý? Phải chăng ta sẽ đạt được các thinh, các hương, 
các vị, các xúc, gia tộc, đồ chúng, chỗ ngụ, lợi lộc, danh vọng, lời khen, hạnh 
phúc, y phục, đồ ăn khất thực, chỗ nằm ngồi, vật dụng là thuốc men chữa bệnh 
hợp ý?” Nỗi nghi hoặc sanh ra nương vào sự việc được ước muốn nghĩa là như 
vậy; - “sự giận đữ, lời nói giả đối, và nỗi nghi hoặc' là như thế. 


Các pháp này (sanh lên) trong khi cặp đôi có mặt: trong khi khoái lạc 
và không khoái lạc có mặt, trong khi hạnh phúc và khô đau có mặt, trong khi 
của hỷ tâm và ưu phiền có mặt, trong khi ước muốn và không ước muốn có mặt, 
trong khi thiện cảm và bất bình có mặt, trong khi đang được tìm thấy, đang có, 
trong khi đang tồn tại; - “các pháp này (sanh lên) trong khi cặp đôi có mặt” là 
như thê. 


Kẻ có nỗi nghi hoặc nên học tập theo đường lối của trí: Trí cũng là 
đường lối của trí, đối tượng của trí cũng là đường lối của trí, các pháp sanh cùng 
với trí cũng là đường lối của trí. Giỗng như Thánh Đạo là đường đi của các bậc 
Thánh, Thiên đạo là đường đi của chư Thiên, Phạm Thiên đạo là đường đi của 
Phạm Thiên, tương tự y như thế? trí cũng là đường lối của trí, đối tượng của trí 
cũng là đường lối của trí, các pháp sanh cùng với trí cũng là đường lối của trí. 


Nên học tập: Có ba sự học tập: học tập về thắng giới, học tập về thắng 
tâm, học tập về thắng tuệ? 
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Việc nào là sự học tập về thắng giới? Ở đây, vị tỳ khưu là vị có giới, sống 
thu thúc với sự thu thúc của giới bổn Pãtimokkha, thành tựu về hạnh kiểm và 
hành xử, thấy sự sợ hãi trong các tội nhỏ nhặt, thọ trì và thực hành trong các 
điều học. Nhóm giới nhỏ, nhóm giới lớn, giới là nền tảng, phần khởi đầu, sự 
thực hành, sự ngăn giữ, sự thu thúc, sự mở đầu, sự dẫn đầu nhằm chứng đạt các 
thiện pháp. Việc này là sự học tập về thắng gIỚI. 


Việc nào là sự học tập về thắng tâm? Ở đây, vị tỳ khưu ngay sau khi tách 
ly khỏi các dục -nt- đạt đến và trú thiền thứ tư. Việc này là sự học tập về thắng 
tâm. 


Việc nào là sự học tập về thắng tuệ? Ở đây, vị tỳ khưu là vị có tuệ, thành 
tựu về tuệ hướng đến sự sanh diệt, góp phần vào sự thấu triệt cao thượng, dẫn 
đến việc cạn kiệt hoàn toàn của khổ. Vị ấy nhận biết đúng theo thực thể rằng: 
“Đây là Khổ” -nt-nhận biết đúng theo thực thê răng: “Đây là sự thực hành đưa 
đến sự diệt tận Khổ,” nhận biết đúng theo thực thể rằng: “Đây là các lậu hoặc," - 
nt- nhận biết đúng theo thực thê rằng: “Đây là sự thực hành đưa đến sự diệt tận 
các lậu hoặc.” Việc này là sự học tập về thắng tuệ. 


Kẻ có nỗi nghỉ hoặc nên học tập theo đường lối của trí: Người có nỗi 
nghi hoặc, có sự nghi ngờ, có sự bối rối, có sự lưỡng lự, có sự hoài nghi nên học 
tập về thăng giới, nên học tập về thăng tâm, nên học tập về thắng tuệ nhằm 
chứng đắc trí, nhằm chạm đến trí, nhằm chứng ngộ trí; trong khi hướng tâm đến 
ba sự học tập này, thì nên học tập; trong khi biết, thì nên học tập; trong khi thấy, 
thì nên học tập; trong khi quán xét lại, thì nên học tập; trong khi quyết định tâm, 
thì nên học tập; trong khi hướng đến đức tin, thì nên học tập; trong khi ra sức 
tinh tấn, thì nên học tập; trong khi thiết lập niệm, thì nên học tập; trong khi tập 
trung tâm, thì nên học tập; trong khi nhận biết bằng tuệ, thì nên học tập; trong 
khi biết rõ pháp cần được biết rõ, thì nên học tập; trong khi biết toàn diện pháp 
cần được biết toàn diện, thì nên học tập; trong khi đứt bỏ pháp cần được dứt bỏ, 
thì nên học tập; trong khi tu tập pháp cần được tu tập, thì nên học tập; trong khi 
chứng ngộ pháp cần được chứng ngộ, thì nên học tập, nên hành xử, nên hành 
theo, nên thọ trì và vận dụng; - “kẻ có nỗi nghi hoặc nên học tập theo đường lối 
của trí” là như thế. 


Sau khi hiểu biết, các pháp đã được bậc Sa-môn nói lên - Sau khi 
hiểu biết: sau khi đã hiểu biết, sau khi đã biết được, sau khi đã cân nhắc, sau 
khi đã xác định, sau khi đã minh định, sau khi đã làm rõ rệt, thì đã được nói ra, 
đã được nói lên, đã được nêu ra, đã được chỉ bảo, đã được thông báo, đã được 
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ấn định, đã được khai mở, đã được chia sẻ, đã được làm rõ, đã được bảy tỏ. Sau 
khi đã hiểu biết, sau khi đã biết được, sau khi đã cân nhắc, sau khi đã xác định, 
sau khi đã minh định, sau khi đã làm rõ rệt, “Tất cả các hành là vô thường” đã 
được nói lên, đã được phát biểu, đã được nêu ra, đã được chỉ bảo, đã được thông 
báo, đã được ấn định, đã được khai mở, đã được chia sẻ, đã được làm rõ, đã 
được bày tỏ. Sau khi đã hiểu biết, sau khi đã biết được, sau khi đã cân nhắc, sau 
khi đã xác định, sau khi đã minh định, sau khi đã làm rõ rệt, “Tất cả các hành là 
khô" -nt- “Tất cả các pháp là vô ngã” -nt- “Vô minh duyên cho các hành” -nt- 
“Sanh duyên cho lão, tử” -nt- “Do sự diệt tận của vô minh (đưa đến) sự diệt tận 
của các hành” -nt- “Do sự diệt tận của sanh (đưa đến) sự diệt tận của lão, tử” - 
nt- “Đây là Khổ” -nt- “Đây là sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ” -nt- “Đây 
là các lậu hoặc” -nt- “Đây là sự thực hành đưa đến sự diệt tận các lậu hoặc" - 
“Các pháp này cần được biết rõ” - “Các pháp này cần được biết toàn diện” - 
“Các pháp này cần được dứt bỏ” - “Các pháp này cần được tu tập” - “Các pháp 
này cần được chứng ngộ” - nhân sanh khởi, sự tiêu hoại, sự hứng thú, sự bắt lợi, 
và sự thoát ra đối với sáu xúc xứ - đối với năm thủ uân - đối với bốn yếu tố 
chính (đất, nước, lửa, gió) - “Điều gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy 
đều có bản tánh hoại diệt” đã được nói lên, đã được phát biểu, đã được nêu ra, 
đã được chỉ bảo, đã được thông báo, đã được ấn định, đã được khai mở, đã được 
chia sẻ, đã được làm rõ, đã được bày tỏ. 


Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này các tỳ khưu, Ta 
thuyết giảng Giáo Pháp với sự biết rõ, không phải với sự không biết rõ. Này các 
tỳ khưu, Ta thuyết giảng Giáo Pháp có nhân duyên, không phải không có nhân 
duyên. Này các tỳ khưu, Ta thuyết giảng Giáo Pháp có lợi ích giải thoát, không 
phải không có lợi ích giải thoát. Này các tỳ khưu, trong khi Ta đây đang thuyết 
giảng Giáo Pháp với sự biết rõ, không phải với sự không biết rõ, trong khi Ta 
đây đang thuyết giảng Giáo Pháp có nhân duyên, không phải không có nhân 
duyên, trong khi Ta đây đang thuyết giảng Giáo Pháp có lợi ích giải thoát, 
không phải không có lợi ích giải thoát, lời giáo huấn của Ta nên được thực 
hành, lời chỉ dạy của Ta nên được thực hành. Hơn nữa, này các tỳ khưu, đối với 
các ngươi là vừa đủ để vui mừng, vừa đủ để hân hoan, vừa đủ để hài lòng răng: 
“Đức Thế Tôn là bậc Chánh Đăng Giác, Giáo Pháp đã khéo được tuyên thuyết, 
Hội Chúng đã thực hành tốt đẹp.” Và hơn nữa, trong khi bài giảng này đang 
được nói ra, mười ngàn thế giới đã rung động;” - “sau khi hiểu biết, các pháp đã 
được bậc Sa-môn nói lên" là như thế. 


Vì thế, đức Thế tôn đã nói rằng: 
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“Sự giận dữ, lời nói giả dối, và nổi nghỉ hoặc, 

các pháp này (sanh lên) trong khi cặp đôi có mặt. 

Kẻ có nổi nghỉ hoặc nên học tập theo đường lỗi của trí. 
Sau khi hiểu biết, các pháp đã được bậc Sa-môn nói lên.` 


9 


11-8 


Khoải lạc và không khoái lạc có căn nguyên từ đâu? 

Khi cái gì không có một thì hai pháp này không có mặt? 
Vẻ sự hiện hữu và không hiện hữu, điểu nào là ý nghĩa? 
Xin Ngài hãy nói cho tôi điều ấy có căn nguyên từ đâu? 


Khoái lạc và không khoái lạc có căn nguyên từ đâu? - Là hỏi về nguồn 
gốc -nt- hỏi về nhân sanh khởi của khoái lạc và không khoái lạc: “Khoái lạc và 
không khoái lạc có căn nguyên từ đâu, sanh ra từ đâu, sanh khởi từ đâu, hạ sanh 
từ đâu, phát sanh từ đâu, xuất hiện từ đâu, có cái gì là căn nguyên, có cái gì là 
nhân sanh khởi, có cái gì là mầm sanh khởi, có cái gì là nguồn sanh khởi?” là 
chất vấn, yêu cầu, thỉnh cầu, đặt niềm tin; - 'khoái lạc và không khoái lạc có căn 
nguyên từ đâu?' là như thế. 


Khi cái gì không có mặt thì hai pháp này không có mặt? - Khi cái gì 
không có mặt, không được tìm thấy, không có, không tôn tại, thì khoái lạc và 
không khoái lạc không có mặt, không sanh ra, không sanh khởi, không hạ sanh, 
không phát sanh? - “khi cái gì không có mặt thì hai pháp này không có mặt?" là 
như thê. 


Về sự hiện hữu và không hiện hữu, điều nào là ý nghĩa? - Sự hiện hữu 
của khoái lạc và không khoái lạc là việc nào? Là sự hiện hữu, sự phát khởi, sự 
sanh ra, sự sanh khởi, sự hạ sanh, sự phát sanh, sự xuất hiện của khoái lạc và 
không khoái lạc; việc này là sự hiện hữu của khoái lạc và không khoái lạc. Sự 
không hiện hữu của khoái lạc và không khoái lạc là việc nào? Là sự tiêu hoại, 
sự hoại diệt, sự tan rã, sự sụp đồ, trạng thái không thường còn, sự biến mất của 
khoái lạc và không khoái lạc; việc này là sự không hiện hữu của khoái lạc và 
không khoái lạc. Điều nào là ý nghĩa? - điều nào là ý nghĩa tuyệt đối? - “về sự 
hiện hữu và không hiện hữu, điều nào là ý nghĩa?? là như thế. 


Xin Ngài hãy nói cho tôi điêu ầy có căn nguyên từ đâu? - Điêu ây: là 
điêu mà tôi hỏi, điêu mà tôi yêu câu, điêu mà tôi thỉnh câu, điêu mà tôi đặt nêm 
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tin. Xin Ngài hãy nói: xin Ngài hãy nói ra, hãy nói về, hãy nêu ra, hãy chỉ bảo, 
hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai mở, hãy chia sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ; - 
“xin Ngài hãy nói cho tôi điều ấy là như thế. Có căn nguyên từ đâu? - là có cái 
nào là căn nguyên, có cái nào là nhân sanh khởi, có cái nào là mầm sanh khởi, 
có cái nào là nguồn sanh khởi? - “xin Ngài hãy nói cho tôi điều ấy có căn 
nguyên từ đâu?' là như thế. 


Vì thế, vị (Phật) do thần thông biến hóa ra đã hỏi rằng: 


®Khoảái lạc và không khoải lạc có căn nguyên từ đâu? 
Khi cái gì không có mặt thì hai pháp này không có mặt? 
Về sự hiện hữu và không hiện hữu, điều nào là ý nghĩa? 
Xin Ngài hãy nói cho tôi điều ấy có căn nguyên từ đâu?" 


11-9 


Khoải lạc và không khoải lạc có xúc là căn nguyÊn. 
Khi xúc không có mặt thì hai pháp này không có mặt. 
Về sự hiện hữu và không hiện hữu, điều nào là ý nghĩa, 
Ta nói cho ngài điều ấy có căn nguyên từ đây. 


Khoái lạc và không khoái lạc có xúc là căn nguyên: Do duyên xúc 
tương ưng với thọ lạc, cảm thọ lạc sanh lên. Do sự diệt tận của xúc tương ưng 
với chính thọ lạc ấy, cảm thọ lạc nào đã sanh lên do duyên xúc tương ưng với 
thọ lạc đã được cảm thọ, đã được sanh lên từ xúc Ấy, cảm thọ ấy được diệt tận, 
được yên lặng. Do duyên xúc tương ưng với thọ khổ, cảm thọ khổ sanh lên. Do 
sự diệt tận của xúc tương ưng với chính thọ khổ Ấy, cảm thọ khổ nào đã sanh 
lên do duyên xúc tương ưng với thọ khổ đã được cảm thọ, đã được sanh lên từ 
xúc Ấy, cảm thọ ấy được diệt tận, được yên lặng. Do duyên xúc tương ưng với 
thọ không khổ không lạc, cảm thọ không khổ không lạc sanh lên. Do sự diệt tận 
của xúc tương ưng với chính thọ không khổ không lạc ấy, cảm thọ không khổ 
không lạc nào đã sanh lên do duyên xúc tương ưng với thọ không khổ không lạc 
đã được cảm thọ, đã được sanh lên từ xúc Ấy, cảm thọ ây được diệt tận, được 
yên lặng. Khoái lạc và không khoái lạc có xúc là căn nguyên: khoái lạc và 
không khoái lạc có xúc là căn nguyên, có xúc là nhân sanh khởi, có xúc là mầm 
sanh khởi, có xúc là nguồn sanh khởi; - “khoái lạc và không khoái lạc có xúc là 
căn nguyên” là như thế. 
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Khi xúc không có mặt thì hai pháp này không có mặt: Khi xúc không 
có mặt, không được tìm thấy, không có, không tôn tại, thì khoái lạc và không 
khoái lạc không có mặt, không phát khởi, không sanh ra, không sanh khởi, 
không hạ sanh, không phát sanh, không xuất hiện; - “khi xúc không có mặt thì 
hai pháp này không có mặt' là như thế. 


Về sự hiện hữu và không hiện hữu, điều nào là ý nghĩa: Quan điểm về 
hiện hữu có xúc là căn nguyên, quan điểm về không hiện hữu cũng có xúc là 
căn nguyên. Điều nào là ý nghĩa: điều nào là ý nghĩa tuyệt đối; - “về sự hiện 
hữu và không hiện hữu, điều nào là ý nghĩa' là như thế. 


Ta nói cho ngài điều ấy có căn nguyên từ đây - Điều ấy: là điều mà 
ngài hỏi, điều mà ngài yêu cầu, điều mà ngài thỉnh cầu, điều mà ngài đặt niềm 
tin. Ta nói: Ta nói về, Ta nêu ra, Ta chỉ bảo, Ta thông báo, Ta ấn định, Ta khai 
mở, Ta chia sẻ, Ta làm rõ, Ta bày tỏ; - Ta nói cho ngài điều ây' là như thế. Có 
căn nguyên từ đây: từ đây là có xúc là căn nguyên, có xúc là nhân sanh khởi, 
có xúc là mầm sanh khởi, có xúc là nguồn sanh khởi; - “Ta nói cho ngài điều ấy 
có căn nguyên từ đây' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


*Khoái lạc và không khoải lạc có xúc là căn nguyÊH. 
Khi xúc không có mặt thì hai pháp này không có mặt. 
Về sự hiện hữu và không hiện hữu, điểu nào là ý nghĩa, 
Ta nói cho ngài điễu ấy có căn nguyên từ đây. ” 


11 - 10 


Vậy xúc ở thế gian có căn nguyên từ đâu? 

Và các sự sở hữu được khởi sanh từ đâu? 

Khi cái gì không có mặt, thì không có trạng thái chấp là của ta? 
Khi cái gì không hiện hữu, thì các xúc không xúc chạm? 


Vậy xúc ở thế gian có căn nguyên từ đâu? - Là hỏi về nguồn gốc, hỏi 
về nhân -nt- hỏi về nhân sanh khởi của xúc: '“Xúc có căn nguyên từ đâu, sanh ra 
từ đâu, sanh khởi từ đâu, hạ sanh từ đâu, phát sanh từ đâu, xuất hiện từ đâu, có 
cái gì là căn nguyên, có cái gì là nhân sanh khởi, có cái gì là mầm sanh khởi, có 
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cái gì là nguôn sanh khởi?” là chât vân, yêu câu, thỉnh câu, đặt niêm tín; - “vậy 
xúc ở thê gian có căn nguyên từ đâu?" là như thê. 


Và các sự sở hữu được khởi sanh từ đâu? - Là hỏi về nguồn gốc, hỏi về 
nhân -nt- hỏi về nhân sanh khởi của các sự sở hữu: “Các sự sở hữu phát khởi từ 
đâu, sanh ra từ đâu, sanh khởi từ đâu, hạ sanh từ đâu, phát sanh từ đâu, xuất 
hiện từ đâu, có cái gì là căn nguyên, có cái gì là nhân sanh khởi, có cái gì là 
mầm sanh khởi, có cái gì là nguồn sanh khởi?” là chất vấn, yêu cầu, thỉnh cầu, 
đặt niềm tin; - “và các sự sở hữu được khởi sanh từ đâu?' là như thế. 


Khi cái gì không có mặt, thì không có trạng thái chấp là của ta? - Khi 
cái gì không có mặt, không được tìm thấy, không có, không tồn tại, thì trạng 
thái chấp là của ta là không có, không có mặt, không được tìm thấy, không tồn 
tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, 
không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; - “khi cái gì 
không có mặt, thì không có trạng thái chấp là của ta?ˆ là như thế. 


Khi cái gì không hiện hữu, thì các xúc không xúc chạm? - Khi cái gì 
không hiện hữu, không có mặt, đã vượt quá, đã vượt qua hắn, đã vượt qua khỏi 
thì các xúc không xúc chạm; - “khi cái gì không hiện hữu, thì các xúc không xúc 
chạm?? là như thế. 


Vì thế, vị (Phật) do thần thông biến hóa ra đã hỏi rằng: 


“Vậy xúc ở thế gian có căn nguyên từ đâu? 

Và các sự sở hữu được khởi sanh từ đâu? 

Khi cái gì không có mặt, thì không có trạng thái chấp là của ta? 
Khi cái gì không hiện hữu, thì các xúc không xúc chạm?” 


11 - I1 


Xuúc tùy thuộc vào danh và sắc. 

Và các sự sở hữu có ước muốn là căn nguyên. 

Khi ước muốn không có mặt thì không có trạng thái chấp là của ta. 
Khi sắc không hiện hữu, thì các xúc không xúc chạm. 


Xúc tùy thuộc vào danh và sắc: Tùy thuộc vào mắt và các cảnh sắc, 
nhãn thức sanh lên; sự gặp gỡ của ba pháp này là xúc. Mặt và các cảnh sắc là 
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thuộc vê sắc, các pháp có liên quan ngoại trừ nhãn xúc là thuộc vê danh; xúc tùy 
thuộc vào danh và sắc là như vậy. 


Tùy thuộc vào tai và các cảnh thinh, nhĩ thức sanh lên; sự gặp gỡ của ba 
pháp này là xúc. Tai và các cảnh thinh là thuộc về sắc, các pháp có liên quan 
ngoại trừ nhĩ xúc là thuộc về danh; xúc tùy thuộc vào danh và sắc còn là như 
vậy. Tùy thuộc vào mũi và các cảnh khí, ty thức sanh lên; sự gặp gỡ của ba 
pháp này là xúc. Mũi và các cảnh khí là thuộc về sắc, các pháp có liên quan 
ngoại trừ tỷ xúc là thuộc về danh; xúc tùy thuộc vào danh và sắc còn là như vậy. 
Tùy thuộc vào lưỡi và các cảnh vị, thiệt thức sanh lên; sự gặp gỡ của ba pháp 
này là xúc. Lưỡi và các cảnh vị là thuộc về sắc, các pháp có liên quan ngoại trừ 
thiệt xúc là thuộc về danh; xúc tùy thuộc vào danh và sắc còn là như vậy. Tùy 
thuộc vào thân và các cảnh xúc, thân thức sanh lên; sự gặp gỡ của ba pháp này 
là xúc. Thân và các cảnh xúc là thuộc về sắc, các pháp có liên quan ngoại trừ 
thân xúc là thuộc về danh; xúc tùy thuộc vào danh và sắc còn là như vậy. Tùy 
thuộc vào ý và các cảnh pháp, ý thức sanh lên; sự gặp gỡ của ba pháp này là 
xúc. Sắc ý vật là thuộc về sắc, các pháp có sắc là thuộc về sắc, các pháp có liên 
quan ngoại trừ ý xúc là thuộc về danh; xúc tùy thuộc vào danh và sắc còn là như 
vậy. 


Và các sự sở hữu có ước muốn là căn nguyên: Ước muốn nói đến tham 
ái, tức là sự luyến LÊN luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất 
thiện. Sự sở hữu: có hai sự sở hữu: sự sở hữu do tham ái và sự sở hữu do tà 
kiến, -nt-điều này là sở hữu do tham ái. -nt- điều này là sở hữu do tà kiến. Và 
các sự sở hữu có ước muốn là căn nguyên: các sự sở hữu có ước muốn là căn 
nguyên, có ước muốn là nhân, có ước muốn là duyên, có ước muốn là lý do, có 
ước muốn là nguồn sanh khởi; - “và các sự sở hữu có ước muốn là căn nguyên” 
là như thế. 


Khi ước muốn không có mặt thì không có trạng thái chấp là của ta: 
Ước muốn nói đến tham ái, tức là sự luyến ái, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, 
tham, cội nguồn của bắt thiện. Trạng thái chấp là của ta: có hai trạng thái chấp 
là của ta: trạng thái chấp là của ta do tham ái và trạng thái chấp là của ta do tà 
kiến, -nt-điều này là trạng thái chấp là của ta do tham ái. -nt- điều này là trạng 
thái chấp là của ta do tà kiến. Khi ước muốn không có mặt thì không có trạng 
thái chấp là của ta: Khi ước muốn không có mặt, không được tìm thấy, không 
có, không tôn tại, thì trạng thái chấp là của ta là không có, không có mặt, không 
được tìm thấy, không tồn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng 
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lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa 
trí tuệ; - “khi ước muốn không có mặt thì không có trạng thái chấp là của ta” là 
như thế. 


Khi sắc không hiện hữu, thì các xúc không xúc chạm - Sắc: bốn yếu tố 
chính (đất, nước, lửa, gió) và sắc liên quan đến bốn yếu tổ chính. Khi sắc 
không hiện hữu: Sắc không hiện hữu với bốn hình thức: với việc không hiện 
hữu do đã được biết, với việc không hiện hữu do sự xét đoán, với việc không 
hiện hữu do sự dứt bỏ, với việc không hiện hữu do sự vượt qua. 


Sắc không hiện hữu với việc không hiện hữu do đã được biết nghĩa là thế 
nào? Vị ấy biết về sắc. Vị ấy biết và thấy rằng: “Bất cứ loại sắc nào, mọi loại sắc 
đều là bốn yếu tố chính (đất, nước, lửa, gió) và sắc liên quan đến bốn yếu tố 
chính;” sắc không hiện hữu với việc không hiện hữu do đã được biết nghĩa là 
như vậy. 


Sắc không hiện hữu với việc không hiện hữu do sự xét đoán nghĩa là thế 
nào? Sau khi đã được biết như Vậy, VỊ ấy xét đoán về sắc. Vị ây xét đoán là vô 
thường, là khổ, là cơn bệnh, là mụn ghẻ, là mũi tên, là tai ương, là tật nguyên, là 
không sai khiến được, là biến hoại, là tai họa, là bất hạnh, là sợ hãi, là nguy cơ, 
là thay đổi, là mảnh mai, là không bên, là không nơi nương náu, là không nơi 
trú ân, là không nơi nương nhờ, là trống rỗng, là rỗng không, là trống không, là 
vô ngã, là bất lợi, là có bản chất biến đổi , là không có cốt lõi, là gốc gác của tai 
ương, là kẻ giết hại, là vật hư hỏng, là có sự rò rỉ, là bị tạo tác, là mồi nhử của 
Ma Vương, là có bản chất sanh ra, là có bản chất già, là có bản chất bệnh, là có 
bản chất chết, là có bản chất sầu-bi-khổ-ưu-não, là có bản chất ô nhiễm, là nhân 
sanh khởi, là sự tiêu hoại, là sự hứng thú, là sự bắt lợi, là sự thoát ra; sắc không 
hiện hữu với việc không hiện hữu do sự xét đoán nghĩa là như vậy. 


Sắc không hiện hữu với việc không hiện hữu do sự dứt bỏ nghĩa là thế 
nào? Sau khi xét đoán như vậy thì vị ấy dứt bỏ, xua đi, làm chấm dứt, làm cho 
không còn hiện hữu sự mong muốn và luyến ái ở sắc. Bởi vì, điều này cũng đã 
được đức Thế Tôn nói đến: “Này các tỳ khưu, cái gì là sự mong muốn và luyến 
ái ở sắc, các ngươi hãy dứt bỏ cái ấy. Như vậy sắc ấy sẽ được dứt bỏ, có rễ đã 
được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, 
không còn điều kiện sanh khởi trong tương lai;” sắc không hiện hữu với việc 
không hiện hữu do sự dứt bỏ nghĩa là như vậy. 
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Sắc không hiện hữu với việc không hiện hữu do sự vượt qua nghĩa là thế 
nào? Đối với người đã đạt được bốn sự chứng đạt về vô sắc thì các sắc không 
còn hiện hữu, không có mặt, đã vượt quá, đã vượt qua hắn, đã vượt qua khỏi; 
sắc không hiện hữu với việc không hiện hữu do sự vượt qua nghĩa là như vậy. 
Sắc không hiện hữu với bốn lý do này. 


Khi sắc không hiện hữu, thì các xúc không xúc chạm: Khi sắc không 
hiện hữu, không có mặt, đã vượt quá, đã vượt qua hăn, đã vượt qua khỏi thì năm 
xúc -nhãn xúc, nhĩ xúc, tỷ xúc, thiệt xúc, thân xúc - không xúc chạm; - “khi sắc 
không hiện hữu, thì các xúc không xúc chạm' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“ Xúc tùy thuộc vào danh và sắc. 

Và các sự sở hữu có ước muốn là căn nguyên. 

Khi ước muốn không có mặt thì không có trạng thái chấp là của ta. 
Khi sắc không hiện hữu, thì các xúc không xúc chạm. 


11-12 


Đối với vị đã thành đạt thế nào thì sắc không hiện hữu? 

Hạnh phúc hoặc luôn cả khổ đau không hiện hữu như thế nào? 
Xin Ngài hãy nói cho tôi điều ấy không hiện hữu ra sao, 
chúng tôi sẽ biết điều ấy, 'ý nghĩ của tôi đã là thế ấy. 


Đối với vị đã thành đạt thế nào thì sắc không hiện hữu? - Đối với vị 
đã thành đạt thế nào: Đối với vị đã thành đạt thế nào là đối với vị đã thực hành 
thế nào, đối với vị đã sinh hoạt thế nào, đối với vị đã vận hành thế nào, đối với 
vị đã bảo hộ thế nào, đối với vị đã hộ trì thế nào, đối với vị đã bảo dưỡng thế 
nào thì sắc không hiện hữu, không có mặt, đã được vượt quá, đã được vượt qua 
hắn, đã được vượt qua khỏi; - “đối với vị đã thành đạt thế nào thì sắc không hiện 
hữu?' là như thế. 


Hạnh phúc hoặc luôn cả khô đau không hiện hữu như thế nào? - Hạnh 
phúc và khổ đau không hiện hữu, không có mặt, đã được vượt quá, đã được 
vượt qua hn, đã được vượt qua khỏi như thế nào? - “hạnh phúc hoặc luôn cả khô 
đau không hiện hữu như thế nào?' là như thế. 
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Xin Ngài hãy nói cho tôi Điều ấy không hiện hữu ra sao - Điều ấy: là 
điều mà tôi hỏi, điều mà tôi yêu cầu, điều mà tôi thỉnh câu, điều mà tôi đặt niềm 
tin. Xin Ngài hãy nói cho tôi: xin Ngài hãy nói ra, hãy nói về, hãy nêu ra, hãy 
chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai mở, hãy chia sẻ, hãy làm rõ, hãy 
bày tỏ cho tôi; -“Xin Ngài hãy nói cho tôi điều ấy” là như thế. Không hiện hữu 
ra sao: không hiện hữu, không có mặt, đã được vượt quá, đã được vượt qua 
hắn, đã được vượt qua khỏi ra sao; - “xin Ngài hãy nói cho tôi điều ấy không 
hiện hữu ra sao" là như thế. 


“Chúng tôi sẽ biết Điều ấy,° ý nghĩ của tôi đã là thế ấy - Chúng tôi sẽ 
biết điều ấy: Chúng tôi có thể biết, chúng tôi có thể hiểu biết, chúng tôi có thể 
nhận thức, chúng tôi có thể thừa nhận, chúng tôi có thể thấu triệt điều ấy; - 
“chúng tôi sẽ biết điều ấy) là như thế. Ý nghĩ của tôi đã là thế ấy: Ý của tôi đã 
là thế ấy, tâm của tôi đã là thế ấy, tư duy của tôi đã là thế ấy, nhận thức của tôi 
đã là thế ấy; - “chúng tôi sẽ biết điều ấy,' ý nghĩ của tôi đã là thế ấy' là như thế. 


Vì thế, vị (Phật) do thần thông biến hóa ra đã hỏi rằng: 


“Đối với vị đã thành đạt thể nào thì sắc không hiện hữu? 
Hạnh phúc hoặc luôn cả khổ đau không hiện hữu như thế nào? 
Xin Ngài hãy nói cho tôi điều ấy không hiện hữu ra sao, 
chúng tôi sẽ biết Điều ấy, ` ý nghĩ của tôi đã là thế ấy.” 


11 - 13 


Không phải là có tưởng do tưởng, không phải là có tưởng do tưởng sai 
lệch, cũng không phải là không có tưởng, không phải là có tưởng không được 
hiện hữu; đối với vị đã thành đạt như vậy thì sắc không hiện hữu, bởi vì cái gọi 
là vọng tưởng có tưởng là căn nguyên. 


Không phải là có tưởng do tưởng, không phải là có tưởng do tưởng 
sai lệch: Những người có tưởng do tưởng nói đến những người trú vào tưởng 
bình thường; vị ấy cũng không trú vào tưởng bình thường. Những người có 
tưởng do tưởng sai lệch nói đến những người bị điên hoặc có tâm bị rối loạn; vị 
ấy không phải là người bị điên, cũng không phải là người có tâm bị rối loạn; - 
“không phải là có tưởng do tưởng, không phải là có tưởng do tưởng sai lệch" là 
như thê. 
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Cũng không phải là không có tưởng, không phải là có tưởng không 
được hiện hữu: Những người không có tưởng nói đến những vị đã đạt đến diệt 
thọ tưởng định hoặc các chúng sanh cõi vô tưởng; vị ấy không phải là người đã 
đạt đến diệt thọ tưởng định, cũng không phải là chúng sanh cõi vô tưởng. 
Những người có tưởng không được hiện hữu nói đến những vị có sự đạt đến sự 
chứng đạt bốn thiền vô sắc; vị ấy cũng không phải là người có sự đạt đến sự 
chứng đạt bốn thiền vô sắc; -“cũng không phải là không có tưởng, không phải là 
có tưởng không được hiện hữu' là như thế. 


Đối với vị đã thành đạt như vậy thì sắc không hiện hữu: Ở đây, vị tỳ 
khưu do sự từ bỏ lạc -nt- đạt đến và trú thiền thứ tư. Khi tâm được định tĩnh, 
thuần tịnh, tinh khiết, không bợn nhơ, lìa khỏi phiền não, nhu thuận, có thể sử 
dụng, ôn định, đã đạt đến trạng thái vững chắc như thế, vị ấy đem tâm, hướng 
dẫn tâm nhằm mục đích đạt đến sự chứng đạt Không Vô Biên xứ, là vị có được 
đạo lộ vô sắc. Đối với vị đã thành đạt như vậy: là đối với vị đã thực hành như 
vậy, đối với vị đã sinh hoạt như vậy, đối với vị đã vận hành như vậy, đối với vị 
đã bảo hộ như vậy, đối với vị đã hộ trì như vậy, đối với vị đã bảo dưỡng như 
vậy thì sắc không hiện hữu, không có mặt, đã được vượt quá, đã được vượt qua 
hắn, đã được vượt qua khỏi; - “đối với vị đã thành đạt như vậy thì sắc không 
hiện hữu' là như thế. 


Bởi vì cái gọi là vọng tưởng có tưởng là căn nguyên: Vọng tưởng chính 
là các pháp có tên gọi là vọng tưởng; tham ái có tên gọi là vọng tưởng, ta kiến 
có tên gọi là vọng tưởng, ngã mạn có tên gọi là vọng tưởng, có tưởng là căn 
nguyên, có tưởng là nhân sanh khởi, có tưởng là mầm sanh khởi, có tưởng là 
nguồn sanh khởi; - “bởi vì cái gọi là vọng tưởng có tưởng là căn nguyên" là như 
thê. 


Vì thế, đức Thế tôn đã nói rằng: 


“Không phải là có tưởng do tưởng, không phải là có tưởng do tưởng sai 
lệch, cũng không phải là không có tưởng, không phải là có tưởng không được 
hiện hữu; đối với vị đã thành đạt như vậy thì sắc không hiện hữu, bởi vì cải gọi 


, 


là vọng tưởng có tưởng là căn nguyên. ` 
11-14 

Điều mà chúng tôi đã hỏi Ngài, Ngài đã trả lời chúng tôi. Chúng tôi hỏi 

Ngài điều khác. Nào, xin Ngài hãy nói về điều ấy. Có phải một số bậc sảng suốt 
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ở nơi đáy nói răng sự trong sạch của hàng Dạ Xoa đên chừng này là cao nhất," 
hay là họ còn nói về điểu khác so với điều này? 


Điều mà chúng tôi đã hỏi Ngài, Ngài đã trả lời chúng tôi: Điều mà 
chúng tôi đã hỏi, đã yêu cầu, đã thỉnh cầu, đã đặt niềm tin vào Ngài. Ngài đã 
trả lời chúng tôi: là (điều mà chúng tôi hỏI) đã được trả lời, đã được nêu ra, đã 
được chỉ bảo, đã được thông báo, đã được ấn định, đã được khai mở, đã được 
chia sẻ, đã được làm rõ, đã được bày tỏ; - “điều mà chúng tôi đã hỏi Ngài, Ngài 
đã trả lời chúng tôi” là như thế. 


Chúng tôi hỏi Ngài Điều khác. Nào, xin Ngài hãy nói về điều ấy: 
Chúng tôi hỏi Ngài điều khác là chúng tôi chất vấn Ngài điều khác, chúng tôi 
yêu cầu Ngài điều khác, chúng tôi thỉnh cầu Ngài điều khác, chúng tôi đặt niềm 
tin vào Ngài điều khác, chúng tôi hỏi Ngài thêm điều nữa. Nào, xin Ngài hãy 
nói về Điều ấy: Nào, xin Ngài hãy nói, hãy nêu ra, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, 
hãy ấn định, hãy khai mở, hãy chia sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ; - “chúng tôi hỏi 
Ngài điều khác. Nào, xin Ngài hãy nói về điều ấy) là như thế. 


Có phải một số bậc sáng suốt ở nơi đây nói rằng sự trong sạch của 
hàng Dạ Xoa đến chừng này là cao nhất: Một số Sa-môn và Bà-la-môn nói, 
thuyết giảng, phát ngôn, giảng giải, diễn tả rằng các sự chứng đạt về vô sắc này 
là cao cả, nhất hạng, thù thắng, dẫn đầu, tối thượng, cao quý. Của hàng Dạ 
Xoa: là của chúng sanh, của đản ông, của thanh niên, của người nam, của cá 
nhân, của mạng sống, của người còn sanh tử, của con người, của người đi theo 
nghiệp, của nhân loại. Sự trong sạch: sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoản toàn 
trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi. (Một số) bậc 
sáng suốt ở nơi đây: Ở đây, các vị có học thuyết sáng suốt, có học thuyết vững 
chắc, có học thuyết đúng đắn, có học thuyết thực tiễn, có học thuyết rõ rệt, có 
học thuyết gương mẫu, có học thuyết giá trị dựa theo quan niệm của mình; - “có 
phải một số bậc sáng suốt ở nơi đây nói rằng sự trong sạch của hàng Dạ Xoa 
đến chừng này là cao nhất” là như thế. 


Hay là họ còn nói về điều khác so với Điều này: Hay là một số Sa-môn 
và Bà-la-môn sau khi đã vượt quá, sau khi đã vượt qua hắn, sau khi đã vượt qua 
khỏi các sự chứng đạt về vô sắc này, (các vị ấy) nói, thuyết giảng, phát ngôn, 
giảng giải, diễn tả rằng có sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, 
sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi của hàng Dạ Xoa là sự vượt 
trội khác so với sự chứng đạt về vô sắc này; - “hay là họ còn nói về điều khác so 
với điều này" là như thế. 
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Vì thế, vị (Phật) do thần thông biến hóa ra đã hỏi rằng: 


“Điều mà chúng tôi đã hỏi Ngài, Ngài đã trả lời chúng tôi. Chúng tôi hỏi 
Ngài Điều khác. Nào, xin Ngài hãy nói về điểu ấy. Có phải một số bậc sáng suốt 
ở nơi đây nói rằng sự trong sạch của hàng Dạ Xoa đến chừng này là cao nhất, 
hay là họ còn nói về điều khác so với điều này?” 


11-15 


Một số bậc sáng suốt ở nơi đây nói rằng sự trong sạch của hàng Dạ Xoa 
chỉ đến chừng này là cao nhất. Trái lại, một số trong số đó nói về sự tịch diệt 
(đoạn kiến), trong khi tuyên bồ là thiện xảo về trạng thái không còn dư sót. 


Một số bậc sáng suốt ở nơi đây nói rằng sự trong sạch của hàng Dạ 
Xoa chỉ đến chừng này là cao nhất: Có một số Sa-môn và Bà-la-môn theo học 
thuyết về thường kiến nói, thuyết giảng, phát ngôn, giảng giải, diễn tả rằng các 
sự chứng đạt về vô sắc này là cao cả, nhất hạng, thù thắng, dẫn đầu, tối thượng, 
cao quý. Của hàng Dạ Xoa: của chúng sanh, của đàn ông, của thanh niên, của 
người nam, của cá nhân, của mạng sống, của người còn sanh tử, của con người, 
của người đi theo nghiệp, của nhân loại. Sự trong sạch: sự trong sạch, sự thanh 
tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát 
khỏi. (Một số) bậc sáng suốt ở nơi đây: ở đây, các vị có học thuyết sáng suốt, 
có học thuyết vững chắc, có học thuyết đúng đắn, có học thuyết thực tiễn, có 
học thuyết rõ rệt, có học thuyết gương mẫu, có học thuyết giá trị dựa theo quan 
niệm của mình; - “một số bậc sáng suốt ở nơi đây nói rằng sự trong sạch của 
hàng Dạ Xoa chỉ đến chừng này là cao nhất” là như thế. 


Trái lại, một số trong số đó nói về sự tịch diệt (đoạn kiến), trong khi 
tuyên bố là thiện xảo về trạng thái không còn dư sót: Ngay trong số các Sa- 
môn và Bà-la-môn Ấy, một số Sa-môn và Bà-la-môn theo học thuyết về đoạn 
kiến, khiếp sợ sự hiện hữu, thích thú sự không hiện hữu. Các vị ấy nói về sự an 
tịnh, sự yên tịnh, sự văng lặng, sự tịch diệt, sự tịch tịnh của chúng sanh rằng: 
“Thưa ngài, nghe nói khi nào bản thân này, do sự hoại rã của thân thể, bị hủy 
hoại, bị tiêu hoại, không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết; cho đến chừng ấy là 
trạng thái không còn dư sót.” Trong khi tuyên bố là thiện xảo: là có học thuyết 
thiện xảo, có học thuyết sáng suốt, có học thuyết vững chắc, có học thuyết đúng 
đắn, có học thuyết thực tiễn, có học thuyết rõ rệt, có học thuyết gương mẫu, có 
học thuyết giá trị dựa theo quan niệm của mình; - “trái lại, một SỐ trong số đó 
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nói về sự tịch diệt (đoạn kiến), trong khi tuyên bố là thiện xảo về trạng thái 
không còn dư sót” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Một số bác sáng suốt ở nơi đây nói răng sự trong sạch của chúng sanh 
chỉ đến chừng này là cao nhát. Trái lại một số trong sô đó nói về sự tịch điệt 
(đoạn kiên), trong khi tuyên bô là thiện xảo về trạng thái không còn dư sói. ” 


11 - 16 


Và sau khi nhận biết những người này là những kẻ nương tựa, 

sau khi nhận biết, bậc hiển trí ấy có sự cân nhắc vỀ các sự HHƠNG tựa, 
sau khi nhận biết, bậc đã được giải thoát không đi đến tranh cãi, 

bậc sáng trí không đi đến tải sanh ở hữu và phi hữu. 


Và sau khi nhận biết những người này là những kẻ nương tựa - 
Những người này: Những người theo tà kiến. Những kẻ nương tựa: sau khi 
nhận biết là “những kẻ nương theo thường kiến, sau khi nhận biết là “những kẻ 
nương theo đoạn kiến,°sau khi nhận biết là “những kẻ nương theo thường và 
đoạn kiến,' sau khi biết được, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh 
định, sau khi làm rõ rệt; - “và sau khi nhận biết những người này là những kẻ 
nương tựa" là như thế. 


Sau khi nhận biết, bậc hiền trí ấy có sự cân nhắc về các sự nương tựa 
-Bậc hiền trí: Bản thê hiền trí nói đến trí, -nt- đã vượt qua sự quyền luyến và 
mạng lưới (tham ái và tà kiến), vị ấy là hiền trí. Bậc hiền trí sau khi nhận biết là 
“những kẻ nương theo thường kiến, sau khi nhận biết là “những kẻ nương theo 
đoạn kiến,' sau khi nhận biết là 'những kẻ nương theo thường và đoạn kiến,' 
sau khi biết được, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi 
làm rõ rệt. Vị ấy có sự cân nhắc: là vị sáng suốt, có tuệ, có sự giác ngộ, có trí, 
có sự rành rẽ, có sự thông minh; - “sau khi nhận biết, bậc hiển trí ẫy có sự cân 
nhắc về các sự nương tựa' là như thế. 


Sau khi nhận biết, bậc đã được giải thoát không đi đến tranh cãi: Sau 
khi nhận biết là sau khi biết được, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi 
minh định, sau khi làm rõ rệt. Đã được giải thoát: là đã được thoát khỏi, đã 
được giải thoát, đã khéo được giải thoát, đã được giải thoát hoàn toàn với sự 
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giải thoát tuyệt đối không còn chấp thủ. Sau khi nhận biết, sau khi biết được, 
sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt rằng: 
"Tất cả các hành là vô thường," thì đã được thoát khỏi, đã được giải thoát, đã 
khéo được giải thoát, đã được giải thoát hoàn toàn với sự giải thoát tuyệt đối 
không còn chấp thủ. Sau khi nhận biết, sau khi biết được, sau khi cân nhắc, sau 
khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt rằng: “Tất cả các hành là 
khổ,” -nt- “Tất cả các pháp là vô ngã,” -nt-“Điều gì có bản tánh được sanh lên, 
toàn bộ điều ấy đều có bản tánh hoại diệt," thì đã được thoát khỏi, đã được giải 
thoát, đã khéo được giải thoát, đã được giải thoát hoàn toàn với sự giải thoát 
tuyệt đối không còn chấp thủ; - “sau khi nhận biết, bậc đã được giải thoát' là 
như thế. Không đi đến tranh cãi: không gây ra sự cãi cọ, không gây ra sự cãi 
lộn, không gây ra sự cãi vã, không gây ra sự tranh cãi, không gây ra sự gây gỗ. 
Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này Aggivessana, với tâm đã 
được giải thoát như vậy, vị tỳ khưu không nói hùa theo bất cứ ai, không tranh 
cãi với bất cứ ai, sử dụng ngôn từ được thông dụng ở thế gian, và không bám 
víu (vào ngôn từ ấy)”” - “sau khi nhận biết, bậc đã được giải thoát không đi đến 
tranh cãi” là như thế. 


Bậc sáng trí không đi đến tái sanh ở hữu và phi hữu - ở hữu và phi 
hữu: ở dục giới-sắc giới-vô sắc giới, ở sự hiện hữu của nghiệp, ở sự hiện hữu 
lần nữa; ở sự hiện hữu của nghiệp là dục giới, ở sự hiện hữu lần nữa là dục giới, 
ở sự hiện hữu của nghiệp là sắc giới, ở sự hiện hữu lần nữa là sắc giới, ở sự hiện 
hữu của nghiệp là vô sắc giới, ở sự hiện hữu lần nữa là vô sắc giới; ở sự hiện 
hữu được lặp đi lặp lại, ở cảnh giới tái sanh được lặp đi lặp lại, ở sự tiếp nối tái 
sanh được lặp đi lặp lại, ở sự tái sanh của bản ngã được lặp đi lặp lại; không đi 
đến tái sanh, không đi đến gặp gỡ, không năm lấy, không bám víu, không chấp 
chặt. Bậc sáng trí: bậc sáng tri là vị sáng suốt, có tuệ, có sự giác ngộ, có trí, có 
sự rành rẽ, có sự thông minh; - “bậc sáng trí không đi đến tái sanh ở hữu và phi 
hữu' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Và sau khi nhận biết những người này là những kẻ nương tựa, ` sau khi 
nhận biết, bậc hiển trí ấy có sự cân nhắc về các sự nương tựa, sau khi nhận 
biết, bậc đã được giải thoát không đi đến tranh cãi, bậc sáng trí không đi đến 
tải sanh ở hữu và phi hữu. ” 

Diễn Giải Kinh Cãi Cọ và Tranh Cãi được đầy đủ -phần thứ mười một. 
--ooOoo-- 
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12. DIỄN GIẢI KINH SỰ DÀN TRẬN NHỎ 
Giờ phần Diễn Giải Kinh Sự Dàn Trận Nhỏ được nói đến: 
12-1 


Trong khi sống theo quan điểm riêng của từng cá nhân, nhiều vị (tự xưng 
là) thiện xảo, giữ khư khư (quan điển của mình), rồi nói khác nhau (rằng): 
Người nào nhận biết như vây, người ấy đã hiểu biết pháp. Kẻ khinh miệt điều 
này, kẻ ấy là không toàn hảo. 


Trong khi sống theo quan điểm riêng của từng cá nhân: Có một số 
Sa-môn và Bà-la-môn là những người theo tà kiến. Họ chấp nhận, tiếp thu, nắm 
lấy, bám víu, chấp chặt tà kiến này khác trong số 62 tà kiến, rồi trú, cộng trú, cư 
trú, lưu trú theo tà kiến của riêng mình. Giống như những người tại gia trú trong 
các ngôi nhà, những người có tội lỗi trú trong các tội lỗi, những người có ô 
nhiễm trú trong các ô nhiễm, tương tự như vậy, có một số Sa-môn và Bà-la-môn 
là những người theo tà kiến. Họ chấp nhận, tiếp thu, năm lấy, bám víu, chấp 
chặt tà kiến này khác trong số 62 tà kiến, rồi trú, cộng trú, cư trú, lưu trú theo tà 
kiến của riêng mình; - “trong khi sống theo quan điểm riêng của từng cá nhân” 
là như thế. 


Nhiều vị (tự xưng là) thiện xảo, giữ khư khư (quan điểm của mình), 
rồi nói khác nhau - Giữ khư khư (quan điểm của mình): sau khi chấp nhận, 
sau khi tiếp thu, sau khi nắm lẫy, sau khi bám víu, sau khi chấp chặt (quan điểm 
của mình), rồi nói khác nhau, nói khác biệt, nói cách này cách khác, nói một 
cách riêng biệt, nói, thuyết giảng, phát ngôn, giảng giải, diễn tả không đồng 
nhất. Thiện xảo: là có học thuyết thiện xảo, có học thuyết sáng suốt, có học 
thuyết vững chắc, có học thuyết đúng đắn, có học thuyết thực tiễn, có học 
thuyết rõ rệt, có học thuyết gương mẫu, có học thuyết giá trị dựa theo quan niệm 
của mình; - “nhiều vị (tự xưng là) thiện xảo, giữ khư khư (quan điểm của mình), 
rồi nói khác nhau' là như thế. 

Người nào nhận biết như vầy, người ấy đã hiểu biết pháp: Người nào 
nhận biết pháp, quan điểm, cách thực hành, đạo lộ này, người ấy đã hiểu biết, đã 
thông hiểu, đã nhìn thấy, đã thấu triệt pháp; - “người nào nhận biết như vầy, 
người ấy đã hiểu biết pháp" là như thế. 
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Kẻ khinh miệt Điều này, kẻ ấy là không toàn hảo: Kẻ nào khinh miệt 
pháp, quan điểm, cách thực hành, đạo lộ này, kẻ ấy là không toàn hảo, không 
đầy đủ, không tròn đủ, là thấp hèn, hèn kém, thấp kém, thấp thỏi, tôi tệ, nhỏ 
nhoi; - 'kẻ khinh miệt điều này, kẻ ấy là không toàn hảo' là như thế. 


Vì thế, vị (Phật) do thần thông biến hóa ra đã hỏi rằng: 


“Trong khi sống theo quan điểm riêng của từng cá nhân, nhiều vị (tự 
xưng là) thiện xảo, giữ khư khư (quan điểm của mình), rồi nói khác nhau 
(rằng): Người nào nhận biết như vầy, người ấy đã hiểu biết pháp. Kẻ khinh miệt 
điều này, kẻ ấy là không toàn hảo.” 


12 -2 


Sau khi giữ khư khư (quan điểm của mình) như vậy, chúng tranh cãi, và 
đã nói rằng: “Người khác là ngu sỉ, không thiện xảo. ` Vậy thì lời nói nào trong 
số này là Chân lý, bởi vì tất cả những người này đêu tuyên bó (họ) là thiện xảo? 


Sau khi giữ khư khư (quan điểm của mình) như vậy, chúng tranh 
cãi: Sau khi chấp nhận, sau khi tiếp thu, sau khi nắm lấy, sau khi bám víu, sau 
khi chấp chặt (quan điểm của mình) như vậy, chúng tranh cãi, chúng gây ra sự 
cãi cọ, gây ra sự cãi lộn, gây ra sự cãi vã, gây ra sự tranh cãi, gây ra sự gây gỗ 
rằng: “Ngươi không biết pháp và luật này -nt- hoặc ngươi hãy gỡ rồi nếu ngươi 
có khả năng:” - “sau khi giữ khư khư (quan điểm của mình) như vậy, chúng 
tranh cãi là như thế. 


Và đã nói rằng: “Người khác là ngu si, không thiện xảo' - “Người 
khác là ngu si, thấp hèn, hèn kém, thấp kém, thấp thỏi, tôi tệ, nhỏ nhoi, không 
thiện xảo, không có sự hiểu biết, không đạt đến kiến thức, không có trí, không 
có sự rành rẽ, có tuệ tồi,” chúng đã nói như vậy, thuyết giảng như vậy, phát 
ngôn như vậy, giảng giải như vậy, diễn tả như vậy; - “và đã nói rằng: Người 
khác là ngu si, không thiện xảo" là như thế. 


Vậy thì lời nói nào trong số này là chân lý: lời nói nào trong số các Sa- 
môn và Bà-la-môn này là Chân lý, là đúng đắn, là thực thể, là đang xảy ra, là 
xác đáng, là không bị sai lệch; - “vậy thì lời nói nào trong số này là Chân lý' là 
như thế. 
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Bởi vì tất cả những người này đều tuyên bố (họ) là thiện xảo: Tất cả 
những Sa-môn và Bà-la-môn này đều là có học thuyết thiện xảo, có học thuyết 
sáng suốt, có học thuyết vững chắc, có học thuyết đúng đắn, có học thuyết thực 
tiễn, có học thuyết rõ rệt, có học thuyết gương mẫu, có học thuyết giá trị dựa 
theo quan niệm của mình; - “bởi vì tất cả những người này đều tuyên bố (họ) là 
thiện xảo' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Sau khi giữ khư khư (quan điểm của mình) như vậy, chúng tranh cãi, và 
đã nói rằng: 'Người khác là ngu sỉ, không thiện xảo. ` Vậy thì lời nói nào trong 
số này là Chân lý, bởi vì tất cả những người này đều tuyên bó (họ) là thiện 
xảo?” 


12-3 


Nếu kẻ không thừa nhận pháp của người khác 

(cho rằng người khác) là ngu sỉ, là loài thú, là có tuệ thấp kém, 

thì tất cả quả là những kẻ ngu sỉ, có tuệ vô cùng thấp kém, 

tắt cả những người này quả đang sống theo quan điểm (của mình). 


Nếu kẻ không thừa nhận pháp của người khác: Trong khi không chấp 
thuận, trong khi không nhìn nhận, trong khi không tùy thuận, trong khi không 
thừa nhận, trong khi không tùy hỷ pháp, quan điểm, cách thực hành, đạo lộ của 
người khác; - “nếu kẻ không thừa nhận pháp của người khác" là như thế. 


(Cho rằng người khác) là ngu sỉ, là loài thú, là có tuệ thấp kém: 
Người khác là ngu si, thấp hèn, hèn kém, thấp kém, thấp thỏi, tồi tệ, nhỏ nhoi, 
có tuệ thấp hèn, có tuệ hèn kém, có tuệ thấp kém, có tuệ thấp thỏi, có tuệ tôi tệ, 
có tuệ nhỏ nhoi; - “(cho rằng người khác) là ngu si, là loài thú, là có tuệ thấp 
kém' là như thế. 


Thì tất cả quả là những kẻ ngu sỉ, có tuệ vô cùng thấp kém: Tất cả 
những Sa-môn và Bà-la-môn này quả là ngu si, thấp hèn, hèn kém, thấp kém, 
thấp thỏi, tồi tệ, nhỏ nhoi, tất cả quả là có tuệ thấp hèn, có tuệ hèn kém, có tuệ 
thấp kém, có tuệ thấp thỏi, có tuệ tồi tệ, có tuệ nhỏ nhoi; - “thì tất cả quả là 
những kẻ ngu sỉ, có tuệ vô cùng thấp kém' là như thế. 
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Tắt cả những người này quả đang sống theo quan điểm (của mình): 
Tất cả những Sa-môn và Bà-la-môn này quả là những người theo tà kiến. Chúng 
chấp nhận, tiếp thu, năm lấy, bám víu, chấp chặt tà kiến này khác trong số 62 tà 
kiến, rồi trú, cộng trú, cư trú, lưu trú theo tả kiến của riêng mình. Giống như 
những người tại gia trú trong các ngôi nhà, những người có tội lỗi trú trong các 
tội lỗi, những người có ô nhiễm trú trong các ô nhiễm, tương tự như vậy, tất cả 
những Sa-môn và Bà-la-môn này quả là những người theo tà kiến, -nt- rồi trú, 
cộng trú, cư trú, lưu trú theo tà kiến của riêng mình; - “tất cả những người này 
quả đang sống theo quan điểm (của mình)” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Nếu kẻ không thừa nhận pháp của người khác (cho rằng người khác) là 
ngu sỉ, là loài thú, là có tuệ thấp kém, thì tất cả quả là những kẻ ngu sỉ, có tuệ 
vô cùng thấp kém, tất cả những người này quả đang sống theo quan điểm (của 
mình) ” 


12-4 


Và nếu do quan điểm của mình, những kẻ không trong trắng 
trở nên có tuệ thanh khiết, thiện xảo, có sự nhận thức, 

thì không ai trong số họ là có tuệ hoàn toàn thấp kém, 

bởi vì quan điểm của họ đã được thâu nhận cũng là như thể ấy. 


Và nếu do quan điểm của mình, những kẻ không trong trắng: Do 
quan điểm của mình, do sự chấp nhận của mình, do sự ưa thích của mình, do 
quan niệm của mình, những kẻ không là người trong trắng, là người không 
trong trắng, không thuần khiết, có ô nhiễm; - “và nếu do quan điểm của mình, 
những kẻ không trong trắng" là như thế. 


Trở nên có tuệ thanh khiết, thiện xảo, có sự nhận thức - Có tuệ thanh 
khiết: là có tuệ trong sạch, có tuệ hoàn toàn trong sạch, có tuệ trong trắng, có 
tuệ thuần khiết. Hoặc là, có sự thấy trong sạch, có sự thấy thanh tịnh, có sự thấy 
hoàn toàn trong sạch, có sự thấy trong trăng, có sự thấy thuần khiết; - “có tuệ 
thanh khiết' là như thế. Thiện xảo: Thiện xảo là sáng suốt, có tuệ, có sự giác 
ngộ, có trí, có sự rành rẽ, có sự thông minh; - “trở nên có tuệ thanh khiết, thiện 
xảo' là như thế. Có sự nhận thức: Có sự nhận thức là sáng suốt, có tuệ, có sự 
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giác ngộ, có trí, có sự rành rẽ, có sự thông mnnh; - “trở nên có tuệ thanh khiêt, 
thiện xảo, có sự nhận thức" là như thê. 


Thì không ai trong số họ là có tuệ hoàn toàn thấp kém: Không có ai 
trong số các Sa-môn và Bà-la-môn ẫy là có tuệ thấp hèn, có tuệ hèn kém, có tuệ 
thấp kém, có tuệ thấp thỏi, có tuệ tồi tệ, có tuệ nhỏ nhoI1; toàn bộ tất cả (các vị 
ấy) đều có tuệ nhất hạng, có tuệ thù thắng, có tuệ dẫn đầu, có tuệ tối thượng, có 
tuệ cao quý; - “thì không ai trong số họ là có tuệ hoàn toàn thấp kém' là như thế. 


Bởi vì quan điểm của họ đã được thâu nhận cũng là như thế ấy: Quan 
điểm của các Sa-môn và Bà-la-môn ẫy là được thâu nhận, được thọ trì, được 
nắm lấy, được bám víu, được chấp chặt, được bám chặt, được hướng đến là như 
thế Ấy; - “bởi vì quan điểm của họ đã được thâu nhận cũng là như thế ấy” là như 
thê. 


Vì thế, đức Thế tôn đã nói rằng: 


“Wà nếu do quan điểm của mình, những kẻ không trong trắng 
trở nên có tuệ thanh khiết, thiện xảo, có sự nhận thức, 

thì không ai trong số họ là có tuệ hoàn toàn thấp kém, 

bởi vì quan điểm của họ đã được thâu nhận cũng là như thể ấy.” 


12-5 


Nhưng Ta không nói rằng: 'Điểu ấy là bản thể thật 

là điều mà các kẻ ngu đã nói đối chọi lần nhau. 

Chúng đã tạo lập quan điểm riêng của từng cá nhân là Chân lý; 
chính vì điều ấy, chúng xem người khác là kẻ ngu sỉ.” 


Nhưng Ta không nói rằng: “Điều ấy là bản thể thật - Không: là sự 
phủ định. Điều ấy: là 62 tà kiến. Không có việc Ta nói, Ta nêu ra, Ta chỉ bảo, 
Ta thông báo, Ta ấn định, Ta khai mở, Ta chia sẻ, Ta làm rõ, Ta bày tỏ rằng: 
“Điều ấy là đúng đẫn, là thực thể, là đang xảy ra, là xác đáng, là không bị sai 
lệch;” - “nhưng Ta không nói rằng: Điều ấy là bản thể thật là như thế. 


Là điều mà các kẻ ngu đã nói đối chọi lẫn nhau - Đối chọi: là hai 
người, hai người gây nên sự cãi cọ, hai người gây nên sự cãi lộn, hai người gây 
nên cuộc nói chuyện nhảm nhí, hai người gây nên sự tranh cãi, hai người gây 
nên sự tranh tụng, ha1 người tranh luận, hai người chuyện trò. Chúng đã nói như 
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vậy, thuyết như vậy, phát ngôn như vậy, giảng giải như vậy, diễn tả như vậy 
(đối chọi) lẫn nhau là ngu si, là thấp hèn, là hèn kém, là thấp kém, là thấp thỏi, 
là tồi tệ, là nhỏ nhoi; - “là điều mà các kẻ ngu đã nói đối chọi lẫn nhau" là như 
thế. 


Chúng đã tạo lập quan điểm riêng của từng cá nhân là Chân lý: 
Chúng đã tạo lập quan điểm riêng của từng cá nhân là Chân lý rằng: “Thế giới 
là thường còn; chỉ Điều này là Chân lý, điều khác là rồ dại;" -nt- “Thế giới là 
không thường còn; chỉ điều này là Chân lý, điều khác là rồ đại;” -nt- “Chúng 
sanh không hiện hữu và không phải là không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết; 
chỉ điều này là Chân lý, điều khác là rồ đại;” - “chúng đã tạo lập quan điểm 
riêng của từng cá nhân là Chân lý? là như thế. 


Chính vì điều ấy, chúng xem người khác là “kẻ ngu sỉ? - Vì Điều ấy: vì 
điều ấy là bởi lý do ấy, bởi nhân ấy, bởi duyên ấy, bởi căn nguyên ấy, chúng 
đánh giá, nhìn thấy, nhận thấy, quan sát, suy xét, khảo sát người khác là ngu sỉ, 
là thấp hèn, là hèn kém, là thấp kém, là thấp thỏi, là tôi tệ, là nhỏ nhoi; - chính 
vì điều ấy, chúng xem người khác là “kẻ ngu sỉ' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Nhưng Ta không nói rằng: "Điều ấy là bản thể thật, ° 

là điều mà các kẻ ngu đã nói đối chọi lần nhau. 

Chúng đã tạo lập quan điểm riêng của từng cá nhân là Chân lý; 
chính vì điểu ấy, chúng xem người khác là 'kẻ ngu sỉ."” 


12-6 


Điều mà một số kẻ đã nói: 'Là Chân lý, là bản thể thật, ` 

những kẻ khác đã nói điều ấy: 'Là rỗng không, là sai trải. ` 

Sau khi giữ khư khư (quan điểm của mình) như vậy, họ tranh cãi. 

Vì sao các vị Sa-môn nói không đồng nhất? 

Điều mà một số kẻ đã nói: “Là chân lý, là bản thể thật - Giáo pháp, 
quan điểm, cách thực hành, đạo lộ nào mà một số Sa-môn và Bà-la-môn đã nói 
như vậy, thuyết như vậy, phát ngôn như vậy, giảng giải như vậy, diễn tả như 
vậy (rằng): “Điều này là đúng đăn, là thực thể, là đang xảy ra, là xác đáng, là 
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không bị sai lệch;” - “điều mà một số kẻ đã nói: Là Chân lý, là bản thể thật” là 
như thế. 


Những kẻ khác đã nói điều ấy: “Là rỗng không, là sai trái? - Một số 
Sa-môn và Bà-la-môn đã nói như vậy, thuyết như vậy, phát ngôn như vậy, giảng 
giải như vậy, diễn tả như vậy về giáo pháp, quan điểm, cách thực hành, đạo lộ 
ấy rằng: “Điều ấy là rỗng không, điều ấy là sai trái, điều ấy là không xảy ra, 
điều ấy là không thật, điều ấy là không xác đáng;” - “những kẻ khác đã nói điều 
ấy: Là rỗng không, là sai trái' là như thế. 


Sau khi giữ khư khư (quan điểm của mình) như vậy, họ tranh cãi: 
Sau khi chấp nhận, sau khi tiếp thu, sau khi nắm lấy, sau khi bám víu, sau khi 
chấp chặt (quan điểm của mình) như vậy, họ tranh cãi, họ gây ra sự cãi cọ, gây 
ra sự cãi lộn, gây ra sự cãi vã, gây ra sự tranh cãi, gây ra sự gây gô răng: “Ngươi 
không biết pháp và luật này -nt- hoặc ngươi hãy gỡ rối nếu ngươi có khả năng;” 
- “sau khi giữ khư khư (quan điểm của mình) như vậy, họ tranh cãi” là như thế. 


Vì sao các vị Sa-môn nói không đồng nhất? - Vì sao: là vì điều gì, bởi 
lý do gì, bởi nhân gì, bởi duyên gì, bởi căn nguyên gì, bởi nhân sanh khởi gì, 
bởi mầm sanh khởi gì, bởi nguồn sanh khởi gì, họ nói không đồng nhất, nói 
khác nhau, nói khác biệt, nói cách này cách khác, họ nói, thuyết giảng, phát 
ngôn, giảng giải, diễn tả một cách riêng biệt; - “vì sao các vị Sa-môn nói không 
đồng nhất?” là như thế. 

Vì thế, vị (Phật) do thần thông biến hóa ra đã hỏi rằng: 

“Điều mà một số kẻ đã nói: Là Chân lÿ, là bản thể thật, ° 

những kẻ khác đã nói điều ấy: 'Là rỗng không, là sai trải. ` 

Sau khi giữ khư khư (quan điểm của mình) như vậy, họ tranh cãi. 

Vì sao các vị Sa-môn nói không đông nhất? ” 


12-7 
Bởi vì Chân Lý chỉ có một, không có cái thứ hai, 
trong khi nhận biết về điểu ấy, loài người sẽ không tranh cãi. 


Chúng tự mình kế lễ về các sự thật khác nhau; 
vì thế, các vị Sa-môn nói không đông nhất. 
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Bởi vì Chân Lý chỉ có một, không có cái thứ hai - Một Chân Lý nói 
đến sự Diệt Khổ, Niết Bàn, tức là sự yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, sự 
buông bỏ tất cả các mầm tái sanh, sự diệt trừ tham ái, sự lìa khỏi luyến á1, Sự 
diệt tận, Niết Bàn. Hoặc là, một Chân Lý nói đến Chân lý về đạo lộ, Chân lý về 
lỗi dẫn dắt ra khỏi, sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ, đạo lộ thánh thiện tám 
chi phần tức là: chánh kiến, chánh tư duy, chánh ngữ, chánh nghiệp, chánh 
mạng, chánh tính tấn, chánh niệm, chánh định; - “bởi vì Chân Lý chỉ có một, 
không có cái thứ hai' là như thế. 


Trong khi nhận biết về điều ấy, loài người sẽ không tranh cãi - Về 
điều ấy: về Chân Lý ấy. Loài người: là tên gọi cho chúng sanh. Trong khi 
nhận biết: Trong khi nhận biết, trong khi nhận thức, trong khi thừa nhận, trong 
khi thấu triệt Chân Lý ấy, chúng sẽ không gây ra sự cãi cọ, sẽ không gây ra sự 
cãi lộn, sẽ không gây ra sự cãi vã, sẽ không gây ra sự tranh cãi, sẽ không gây ra 
sự gây gỗ, chúng sẽ đứt bỏ, sẽ xua đi, sẽ làm chấm dứt, sẽ làm cho không còn 
hiện hữu sự cãi cọ, sự cãi lộn, sự cãi vã, sự tranh cãi, sự gây gỐ; - “trong khi 
nhận biết về điều ấy, loài người sẽ không tranh cãi” là như thế. 


Chúng tự mình kế lễ về các chân lý khác nhau: Chúng tự mình kê lẻ, 
nói, thuyết giảng, phát ngôn, giảng giải, diễn tả về các chân lý khác nhau. 
Chúng tự mình kể lễ, nói, thuyết giảng, phát ngôn, giảng giải, diễn tả về các 
chân lý khác nhau rằng: “Thế giới là thường còn; chỉ điều này là chân lý, điều 
khác là rồ dại.” Chúng tự mình kê lễ, nói, thuyết giảng, phát ngôn, giảng giải, 
diễn tả về các chân lý khác nhau rằng: “Thế giới là không thường còn, -nt- 
chúng sanh không hiện hữu và không phải là không hiện hữu ở nơi khác sau khi 
chết; chỉ điều này là chân lý, điều khác là rồ đại;” - “chúng tự mình kê lễ về các 
chân lý khác nhau' là như thế. 


Vì thế, các vị Sa-môn nói không đồng nhất - Vì thế: là do điều ấy, bởi 
lý do ấy, bởi nhân ấy, bởi duyên ấy, bởi căn nguyên ấy, chúng nói không đồng 
nhất, nói khác nhau, nói khác biệt, nói cách này cách khác, chúng nói, thuyết 
giảng, phát ngôn, giảng giải, diễn tả một cách riêng biệt; - “vì thế, các vị sa-môn 
nói không đồng nhất” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Bởi vì Chân Lý chỉ có một, không có cái thứ nhì, trong khi nhận biết về 
điêu ấy, loài người sẽ không tranh cãi. Chúng tự mình kể lề về các chân lý khác 
nhau; vì thế, các vị Sa-môn nói không đồng nhất. ” 
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12-8 


Nhưng vì sao họ, những nhà biện luận tuyên bố (mình) là thiện xảo, lại 
nói về các chân lý khác nhau? Phải chăng các chân lý đã được nghe là có nhiễu 
và khác nhau? Hay là các vị ấy theo đuổi sự suy tự (của riêng mình)? 


Nhưng vì sao họ lại nói về các chân lý khác nhau? - Vì sao: là vì điều 
gì, bởi lý do gì, bởi nhân gì, bởi duyên gì, bởi căn nguyên gì, họ nói khác nhau 
về các chân lý, họ nói về các loại khác biệt, họ nói cách này cách khác, họ nói, 
thuyết giảng, phát ngôn, giảng giải, diễn tả nhiều cách riêng biệt; - “nhưng vì 
sao họ lại nói về các chân lý khác nhau?' là như thế. 


Những nhà biện luận tuyên bố (mình) là thiện xảo - Tuyên bố: “Họ 
phát biểu đứt khoát” cũng là tuyên bố. Hoặc là, họ phát biếu, thuyết giảng, phát 
ngôn, giảng giải, diễn tả quan điểm riêng của từng cá nhân. Họ phát biểu, thuyết 
giảng, phát ngôn, giảng giải, diễn tả rằng: “Thế giới là thường còn; chỉ điều này 
là chân lý, điều khác là rồ dại.” Họ phát biểu, thuyết giảng, phát ngôn, giảng 
giải, diễn tả rằng: “Thế giới là không thường còn, -nt- chúng sanh không hiện 
hữu và không phải là không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết; chỉ điều này là 
chân lý, điều khác là rồ dại.” Những nhà biện luận thiện xảo: là những người 
có học thuyết thiện xảo, có học thuyết sáng suốt, có học thuyết vững chắc, có 
học thuyết đúng đắn, có học thuyết thực tiễn, có học thuyết rõ rệt, có học thuyết 
gương mẫu, có học thuyết giá trị dựa theo quan niệm của mình; - “những nhà 
biện luận tuyên bố (mình) là thiện xảo' là như thế. 


Phải chăng các chân lý đã được nghe là có nhiều và khác nhau? - 
Phải chăng các chân lý đã được nghe là có nhiều, khác nhau, nhiều loại khác 
biệt, các loại này loại khác, nhiều loại riêng biệt? - “phải chăng các chân lý đã 
được nghe là có nhiều và khác nhau?' là như thế. 


Hay là các vị ấy theo đuôi sự suy tư (của riêng mình)? - Hay là họ bị 
đưa đi, bị dẫn đi, bị lôi đi, bị mang đi bởi sự suy tư, bởi sự suy tầm, bởi sự tư 
duy; - “hay là các vị ấy theo đuối sự suy tư (của riêng mình)?' là như vậy. Hoặc 
là, họ nói, họ thuyết giảng, họ phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả về điều đã 
thu thập được do sự suy tư, về điều đã đeo đuối với sự thâm xét, về điều phát 
hiện của bản thân; - “hay là các vị ấy theo đuôi sự suy tư (của riêng mình)?” còn 
là như vậy. 


Vì thế, vị (Phật) do thần thông biến hóa ra đã hỏi rằng: 
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“Nhưng vì sao họ, những nhà biện luận tuyên bố (mình) là thiện xảo, lại 
nói về các chân lý khác nhau? Phải chăng các chân lý đã được nghe là có nhiễu 
và khác nhau? Hay là các vị ấy theo đuổi sự suy tư (của riêng mình)? ” 


12-9 


“Đương nhiên là không có nhiều chân lý khác nhau và thường còn ở thể 
gian, ngoại trừ (các chân lý) do tưởng (tạo ra). Và sau khi xếp đặt sự suy tư về 
các quan điểm (do chúng tạo ra), chúng đã nói về hai pháp là: 'đúng và sai. 


Đương nhiên là không có nhiều chân lý khác nhau: Đương nhiên là 
không có các chân lý nhiều loại, khác nhau, nhiều loại khác biệt, các loại này 
loại khác, nhiều loại riêng biệt; - “đương nhiên là không có nhiều chân lý khác 
nhau' là như thế. 


Và thường còn ở thế gian, ngoại trừ (các chân lý) do tưởng (tạo ra): 
Ngoại trừ việc nắm bắt thường xuyên đó tưởng, chỉ có một Chân Lý ở thế gian 
được thuyết giảng, được phát ngôn, được giảng giải, được diễn tả là sự Diệt 
Khổ, Niết Bàn, tức là sự yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, sự buông bỏ tất cả 
các mầm tái sanh, sự diệt trừ tham ái, sự lìa khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết Bàn. 
Hoặc là, một Chân Lý nói đến chân lý về đạo lộ, chân lý về lối dẫn dắt ra khỏi, 
sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ, đạo lộ thánh thiện tám chi phần tức là: 
chánh kiến, -nt- chánh định; - “và thường còn ở thế gian, ngoại trừ (các chân lý) 
do tưởng (tạo ra)” là như thế. 


Và sau khi xếp đặt sự suy tư về các quan điểm (do chúng tạo ra), 
chúng đã nói về hai pháp là: đúng và sai: Sau khi suy tư, sau khi suy tầm, sau 
khi tư duy về sự suy tư, về sự suy tầm, về sự tư duy, chúng làm sanh ra, làm 
sanh khởi, làm hạ sanh, làm phát sanh các quan điểm; sau khi làm sanh ra, sau 
khi làm sanh khởi, sau khi làm hạ sanh, sau khi làm phát sanh các quan điểm, 
(rồi cho răng): “Của tôi là đúng, của anh là sai,” chúng đã nói như vậy, thuyết 
giảng như vậy, phát ngôn như vậy, giảng giải như vậy, diễn tả như vậy; - “và 
sau khi xếp đặt sự suy tư về các quan điểm (do chúng tạo ra), chúng đã nói về 
hai pháp là: đúng và sai” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


274 


“Đương nhiên là không có nhiễu chân lý khác nhau và thường còn ở thể 
gian, ngoại trừ (các chân lý) do tưởng (tạo ra). Và sau khi xếp đặt sự suy tư về 
các quan điểm (do chúng tạo ra), chúng đã nói về hai pháp là: đúng và sai. ” 


12 - 10 


Liên quan đến điễu đã được thay, đến điều đã được nghe, đến giới và 
phận sự, hoặc đến điều đã được cảm giác, sai khi nương tựa vào những điễu 
này, rồi có sự coi khinh (người khác), sau khi ỷ vào các sự phán đoán, trong lúc 
hớn hở, (kẻ ấy) đã nói rằng: 'Người khác là ngu sỉ, là không thiện xảo. ° 


Liên quạn đến điều đã được thấy, đến điều đã được nghe, đến giới và 
phận sự, hoặc đến điều đã được cảm giác, sau khi nương tựa vào những 
điều này, rồi có sự coi khinh (người khác): Sau khi nương tựa, sau khi dựa 
vào, sau khi năm lẫy, sau khi bám víu, sau khi chấp chặt vào điều đã được thấy 
hoặc sự trong sạch do điều đã được thấy, vào điều đã được nghe hoặc sự trong 
sạch do điều đã được nghe, vào giới hoặc sự trong sạch do giới, vào phận sự 
hoặc sự trong sạch do phận sự, vào điều đã được cảm giác hoặc sự trong sạch 
do điều đã được cảm giác; -“liên quan đến điều đã được thấy, đến điều đã được 
nghe, đến giới và phận sự, hoặc đến điều đã được cảm giác" là như thế. Sau khi 
nương tựa vào những điều này, rồi có sự coi khinh (người khác): “Kẻ không 
kính nề là có sự coi khinh. Hoặc là, 'kẻ làm sanh ra sự ưu phiền” cũng có sự coi 
khinh; - “liên quan đến điều đã được thấy, đến điều đã được nghe, đến giới và 
phận sự, hoặc đến điều đã được cảm giác, sau khi nương tựa vào những điều 
này, rồi có sự coi khinh (người khác) là như thế. 


Sau khi ỷ vào các sự phán đoán, trong lúc hớn hở: Các sự phán đoán 
nói đến 62 quan điểm sai trái. Sau khi ÿ vào, sau khi thiết lập, sau khi nắm lấy, 
sau khi bám víu, sau khi chấp chặt vào sự phán đoán theo quan điểm sai trái, 
vào quan điểm sai trái của sự phán đoán; - “sau khi ÿỷ vào các sự phán đoán" là 
như thế. Trong lúc hớn hở: là trở nên vui sướng, vui vẻ, thích thú, hoan hỷ, có 
tâm tư được trọn vẹn. Hoặc là, nhe răng trong lúc (cười) hớn hở; - “sau khi ÿ 
vào các sự phán đoán, trong lúc hớn hở' là như thế. 


(Kẻ ấy) đã nói rằng: “Người khác là ngu sỉ, là không thiện xảo: 
“Người khác là ngu si, thấp hèn, hèn kém, thấp kém, thấp thỏi, tôi tệ, nhỏ nhoi, 
không thiện xảo, không có sự hiểu biết, không đạt đến kiến thức, không có trí, 
không có sự rành rẽ, không có sự thông minh, có tuệ tồi,” (kẻ ấy) đã nói như 
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vậy, thuyết giảng như vậy, phát ngôn như vậy, giảng giải như vậy, diễn tả như 
vậy; - “(kẻ ấy) đã nói rằng: Người khác là ngu si, là không thiện xảo' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Liên quan đến điễu đã được thấy, đến điểu đã được nghe, đến giới và 
phán sự, hoặc đến điều đã được cảm giác, sau khi nương tựa vào những điều 
này, rồi có sự coi khinh (người khác), sau khi ỷ vào các sự phán đoán, trong lúc 
hớn hở, (kẻ ấy) đã nói rằng: 'Người khác là ngu sỉ, là không thiện xảo. ”” 


12-11 


Bởi chính lý do nào mà kẻ ấy đánh giá người khác là “ngu sỉ, ` 
thì bởi lý do ấy kẻ ấy đã nói về bản thân là thiện xảo. ` 

Kẻ ấy, trong khi tự mình tuyên bố chính mình là thiện xảo, 

rồi khinh thường người khác và phát biểu chính điều ấy. 


Bởi chính lý do nào mà kẻ ấy đánh giá người khác là ngu sỉ: Bởi 
chính nhân nào, duyên nào, lý đo nào, nguồn sanh khởi nào mà kẻ ấy đánh giá, 
nhìn thấy, nhận thấy, quan sát, suy xét, khảo sát người khác là ngu si, là thấp 
hèn, là hèn kém, là thấp kém, là thấp thỏi, là tôi tệ, là nhỏ nhoi; - “bởi chính lý 
do nào mà kẻ ấy đánh giá người khác là ngu sỉ' là như thế. 


Thì bởi lý do ấy kẻ ấy đã nói về bản thân là thiện xảo - Bản thân: đề 
cập đến mình. Kẻ ấy bởi chính nhân nào, duyên nào, lý do nào, nguồn sanh khởi 
nào đã nói về mình rằng: ““Ƒa là thiện xảo, sáng suốt, có tuệ, có sự giác ngộ, có 
trí, có sự rành rẽ, có sự thông minh;” - “thì bởi lý đo ấy kẻ ấy đã nói về bản thân 
là “thiện xảo" là như thế. 


Kẻ ấy, trong khi tự mình tuyên bố chính mình là thiện xảo: Tự chính 
mình (tuyên bố) về mình là có học thuyết thiện xảo, có học thuyết sáng suốt, có 
học thuyết vững chắc, có học thuyết đúng đắn, có học thuyết thực tiễn, có học 
thuyết rõ rệt, có học thuyết gương mẫu, có học thuyết giá trị dựa theo quan niệm 
của mình; -“kẻ ấy, trong khi tự mình tuyên bố chính mình là thiện xảo" là như 
thê. 


Rồi khinh thường người khác và phát biểu chính điều ấy: “Kẻ không 
kính nể' là khinh thường người khác. Hoặc là, “kẻ làm sanh ra sự ưu phiền" 
cũng là khinh thường người khác. Phát biểu chính điều ấy: phát biểu về chính 
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tà kiến ấy răng: “Như vậy thì người này là người có tà kiến, có cái nhìn sai 
lệch;” - “rồi khinh thường người khác và phát biểu chính điều ấy' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Bởi chính lý do nào mà kẻ ấy đánh giá người khác là 'ngu sỉ, ` 
thì bởi lý do ấy kẻ ấy đã nói về bản thân là thiện xảo. ` 

Kẻ ấy, trong khi tự mình tuyên bố chỉnh mình là thiện xảo, 

rồi khinh thường người khác và phát biểu chỉnh điều ấy. ” 


12 - 12 


Với quan điểm vượt quá giới hạn, kẻ ấy được thỏa mãn, 
bị say đắm vì ngã mạn, có sự tự cao là toàn vẹn, 

rồi tự chính mình đăng quang cho mình bằng tâm ÿý; 
chính quan điểm ấy của kẻ ấy đã được thâu nhận như thế. 


Với quan điểm vượt quá giới hạn, kẻ ấy được thỏa mãn: Các quan 
điểm vượt quá giới hạn nói đến 62 tà kiến. Vì lý do gì mà các quan điểm vượt 
quá giới hạn là nói đến 62 tà kiến? Tất cả các quan điểm ấy là vượt quá lý lẽ, 
vượt quá đặc tính, vượt quá nền tảng; vì lý do ấy mà các quan điểm vượt quá 
giới hạn là nói đến 62 tà kiến; tất cả các ngoại đạo đều có quan điểm vượt quá 
giới hạn. Vì lý do gì mà tất cả các ngoại đạo đều được gọi là có quan điểm vượt 
quá giới hạn? Chúng sau khi vượt quá, sau khi vượt qua hắn, sau khi vượt qua 
khỏi lẫn nhau, thì làm sanh ra, làm sanh khởi, làm hạ sanh, làm phát sanh ra các 
tà kiến; vì lý do ây mà các ngoại đạo đều được gọi là có quan điểm vượt quá 
giới hạn. Với quan điểm vượt quá giới hạn, kẻ ấy được thỏa mãn: nhờ vào 
quan điểm vượt quá giới hạn, (kẻ ấy) được thỏa mãn, được toàn vẹn, không 
thiếu sót; - “với quan điểm vượt quá giới hạn, kẻ ấy được thỏa mãn" là như thế. 


Bị say đắm vì ngã mạn, có sự tự cao là toàn vẹn: Bị say đắm, bị xao 
lãng, bị điên cuồng, bị say đắm thái quá bởi tà kiến, bởi sự ngã mạn do tà kiến 
của mình; - “bị say đắm vì ngã mạn" là như thế. Có sự tự cao là toàn vẹn: có sự 
tự cao là toàn vẹn, có sự tự cao là đây đủ, có sự tự cao là không thiếu sót; - “bị 
Say đắm vì ngã mạn, có sự tự cao là toàn vẹn" là như thế. 


Rồi tự chính mình đăng quang cho mình bằng tâm ý: Tự chính mình 
đăng quang cho bản thân bằng tâm rằng: “Ta là thiện xảo, sáng suốt, có tuệ, có 
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Sự giác ngộ, có trí có sự rành rẽ, có sự thông minh;” - “rôi tự chính mình đăng 
quang cho mình băng tâm ý là như thê. 


Chính quan điểm ấy của kẻ ấy đã được thâu nhận như thế: Quan 
điểm ấy của kẻ ấy là đã được thâu nhận, đã được thọ trì, đã được nắm lấy, đã 
được bám víu, đã được chấp chặt, đã được bám chặt, đã được hướng đến như 
thế; - “chính quan điểm ấy của kẻ ấy đã được thâu nhận như thế” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Với quan điểm vượt quá giới hạn, kẻ ấy được thỏa mãn, 
bị say đắm vì ngã mạn, có sự tự cao là toàn vẹn, 

rồi tự chính mình đăng quang cho mình bằng tâm ý; 

chính quan điểm ấy của kẻ ấy đã được thâu nhận như thế. ” 


12 - 13 


Bởi vì, nếu do lời nói của kẻ khác mà trở thành thấp kém, 

thì bản thân (kẻ nói), do điều ấy (cũng) trở thành có tuệ thấp kém. 
Còn nếu do tự mình mà trở thành người thông hiểu, sáng trí, 

thì không có bất cứ người nào là kẻ ngu trong số các vị Sa-môn. 


Bởi vì, nếu do lời nói của kẻ khác mà trở thành thấp kém: Nếu do lời 
nói, do việc nói, bởi lý do bị chê bai, bởi lý do bị chê trách, bởi lý do bị giềm 
pha của kẻ khác, mà người khác trở thành ngu si, thấp hèn, hèn kém, thấp kém, 
thấp thỏi, tồi tệ, nhỏ nhoi; - “bởi vì, nếu do lời nói của kẻ khác mà trở thành thấp 
kém' là như thế. 


Thì bản thân (kẻ nói), do điều ấy (cũng) trở thành có tuệ thấp kém: 
Kẻ Ấy, cũng do chính điều Ấy, trở thành có tuệ ngu si, có tuệ thấp hẻn, có tuệ 
hèn kém, có tuệ thấp kém, có tuệ thấp thỏi, có tuệ tồi tệ, có tuệ nhỏ nhoi; - “thì 
bản thân (kẻ nói), đo điều ấy (cũng) trở thành có tuệ thấp kém' là như thế. 


Còn nếu do tự mình mà trở thành người thông hiểu, sáng trí: Còn 
nếu đo tự mình mà trở thành người thông hiểu, sáng trí, sáng suốt, có tUỆ, CÓ SỰ 
giác ngộ, có trí, có sự rành rẽ, có sự thông minh; - “còn nếu do tự mình mà trở 
thành người thông hiểu, sáng trí” là như thế. 
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Thì không có bất cứ người nào là kẻ ngu trong số các vị Sa-môn: thì 
trong số các vi Sa-môn, không có người nào là ngu si, thấp hèn, hèn kém, thấp 
kém, thấp thỏi, tồi tệ, nhỏ nhoi, toàn bộ tất cả (các vị ấy) đều có tuệ nhất hạng, 
có tuệ thù thắng, có tuệ dẫn đầu, có tuệ tối thượng, có tuệ cao quý; - “thì không 
có bất cứ người nào là kẻ ngu trong số các vị Sa-môn' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Bởi vì, nếu do lời nói của kẻ khác mà trở thành thấp kém, 
thì bản thân (kẻ nói), do điều ấy (cũng) trở thành có tuệ thấp kém. 
Còn nếu do tự mình mà trở thành người thông hiểu, sáng trí, 

thì không có bất cứ người nào là kẻ ngu trong số các vị Sa-môn. ° 


, 


12 - 14 


Những kẻ nào thuyết về pháp khác so với điều này, 

những kẻ ấy bị thất bại về (đạo lộ) trong sạch; chúng không toàn hảo. 
Những kẻ ngoại đạo cũng nói như vậy theo nhiều cách khác nhau, 
bởi vì chúng bị nhiễm nặng do sự luyến ái với quan điểm của mình. 


Những kẻ nào thuyết về pháp khác so với điều này, những kẻ ấy bị 
thất bại về (đạo lộ) trong sạch; chúng không toàn hảo: Những kẻ nào thuyết 
về pháp, quan điểm, cách thực hành, đạo lộ khác so với điều này, những kẻ ấy 
bị mất mát, bị thất bại, bị lầm lỡ, bị rơi khỏi đạo lộ trong sạch, đạo lộ thanh tịnh, 
đạo lộ hoàn toàn trong sạch, đạo lộ trong trăng, đạo lộ thuần khiết, bị thất bại do 
không hiểu biết. Chúng không toàn hảo: Chúng không được đầy đủ, chúng 
không được toàn vẹn, chúng là thấp hèn, hèn kém, thấp kém, thấp thỏi, tồi tệ, 
nhỏ nhoi; - “những kẻ nào thuyết về pháp khác so với điều này, những kẻ ấy bị 
thất bại về (đạo lộ) trong sạch; chúng không toàn hảo' là như thế. 


Những kẻ ngoại đạo cũng nói như vậy theo nhiều cách khác nhau: 
Ngoại đạo nói đến tà kiến. Những kẻ ngoại đạo: nói đến những kẻ theo tà kiến. 
Vô số kẻ ngoại đạo nói, thuyết giảng, phát ngôn, giảng giải, diễn tả vô số tà 
kiến; -'những kẻ ngoại đạo cũng nói như vậy theo nhiều cách khác nhau" là như 
thê. 


Bởi vì chúng bị nhiễm nặng do sự luyến ái với quan điểm của mình: 
Chúng bị luyên ái, bị luyên ái nặng bởi quan điểm, bởi sự luyên ái với quan 
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điêm của mình; - “bởi vì chúng bị nhiễm nặng do sự luyên ái với quan điêm của 
mình" là như thê. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Những kẻ nào thuyết về pháp khác so với điều này, 

những kẻ áy bị thất bại về (đạo lộ) trong sạch; chúng không toàn hảo. 
Những kẻ ngoại đạo cũng nói như vậy theo nhiều cách khác nhau, 
bởi vì chúng bị nhiễm nặng do sự luyễn ải với quan điểm của mình. ” 


12 -15 


“Chỉ nơi đây có sự trong sạch, ` chúng nói như thể ấy; 

chúng đã nói sự thanh tịnh không có ở các giáo pháp khác. 

Những kẻ ngoại đạo cũng đã gây dựng như vậy theo kiểu cách riêng 
về đường lỗi của mình, trong khi nói một cách chắc chắn về điều ấy. 


“Chỉ nơi đây có sự trong sạch,” chúng nói như thế ấy: Chúng nói, 
thuyết giảng, phát ngôn, giảng giải, diễn tả về sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự 
hoản toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi ở nơi 
đây. Chúng nói, thuyết giảng, phát ngôn, giảng giải, diễn tả về sự trong sạch, sự 
thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn 
thoát khỏi ở nơi đây rằng: “7hé giới là thường còn; chỉ điều này là chân lý, điễu 
khác là rồ dại.” Chúng nói, thuyết giảng, phát ngôn, giảng giải, diễn tả về sự 
trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, 
sự hoàn toàn thoát khỏi ở nơi đây rằng: “Thế giới là không thường còn, -nf- 
chúng sanh không hiện hữu và không phải là không hiện hữu ở nơi khác sau khi 


chết; chỉ điều này là chân lý, điều khác là rô dại;” - “Chỉ nơi đây có sự trong 


sạch, chúng nói như thế ấy' là như thế. 


Chúng đã nói sự thanh tịnh không có ở các giáo pháp khác: Chúng 
quăng bỏ, ném bỏ, vứt bỏ tất cả các học thuyết khác ngoại trừ bậc đạo sư, giáo 
lý, tập thể, quan điểm, lỗi thực hành, đạo lộ của bản thân, rồi đã nói như vầy: 
“Bậc đạo sư ấy không là đắng toàn tri, pháp không khéo được thuyết giảng, tập 
thể không thực hành tốt đẹp, quan điểm không tốt lành, lối thực hành không 
khéo được quy định, đạo lộ không dẫn dắt ra khỏi; ở đây không có sự trong 
sạch, hay sự thanh tịnh, hay sự hoàn toản trong sạch, hay sự thoát khỏi, hay sự 
giải thoát, hay sự hoàn toàn thoát khỏi; ở đây không có những người được trong 
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sạch, hay được thanh tịnh, hay được hoàn toàn trong sạch, hay được thoát khỏi, 
hay được giải thoát, hay được hoàn toàn thoát khỏi; họ thấp hèn, hèn kém, thấp 
kém, thấp thỏi, tồi tệ, nhỏ nhoi,” chúng thuyết giảng như vậy, phát ngôn như 
vậy, giảng giải như vậy, diễn tả như vậy; - 'chúng đã nói sự thanh tịnh không có 
ở các giáo pháp khác" là như thế. 


Những kẻ ngoại đạo cũng đã gầy dựng như vậy theo kiểu cách riêng: 
Ngoại đạo nói đến tà kiến. Những kẻ ngoại đạo nói đến những kẻ theo tà kiến. 
Những kẻ ngoại đạo khác biệt đã gầy dựng, đã thiết lập, đã bám vào, đã đến 
gần, đã bám chặt, đã hướng đến những tà kiến khác biệt nhau; - “những kẻ ngoại 
đạo cũng đã gầy dựng như vậy theo kiểu cách riêng" là như thế. 


Về đường lối của mình, trong khi nói một cách chắc chắn về điều ấy: 
Pháp là đường lối của mình, quan điểm là đường lối của mình, lối thực hành là 
đường lỗi của mình, đạo lộ là đường lối của mình; chúng có lời nói chắc chăn, 
có lời nói vững chắc, có lời nói vững mạnh, có lời nói kiên định về đường lối 
của mình; - “về đường lối của mình, trong khi nói một cách chắc chăn về điều 
ấy' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Chỉ nơi đây có sự trong sạch, chúng nói như thể ấy; 

chúng đã nói sự thanh tịnh không có ở các giáo pháp khác. 

Những kẻ ngoại đạo cũng đã gây dựng như vậy theo kiểu cách riêng 
về đường lỗi của mình, trong khi nói một cách chắc chắn về điễu ấy. ” 


12 - 16 


Và trong khi nói một cách chắc chắn về đường lỗi của mình, 
người nào khác ở đó mà kẻ ấy có thế đánh giá là 'ngu sỉ? 

Kẻ ấy tự chính mình đem lại sự gây gồ, 

trong khi nói người khác là ngu sỉ, là có pháp không trong sạch. 


Và trong khi nói một cách chắc chắn về đường lối của mình: Pháp là 
đường lỗi của mình, quan điểm là đường lối của mình, lối thực hành là đường 
lối của mình, đạo lộ là đường lối của mình; chúng có lời nói chắc chắn, có lời 
nói vững chắc, có lời nói vững mạnh, có lời nói kiên định về đường lỗi của 
mình; - “và trong khi nói một cách chắc chăn về đường lối của mình' là như thế. 
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Người nào khác ở đó mà kẻ ấy có thế đánh giá là “ngu sỉ? - Ở đó: ở 
quan điểm của mình, ở sự chấp nhận của mình, ở sự ưa thích của mình, ở quan 
niệm của mình, (kẻ ấy) có thê đánh giá người nào, có thể nhìn thấy người nào, 
có thể nhận thấy người nào, có thể quan sát người nào, có thể suy xét người nảo, 
có thể khảo sát người nào khác là thấp hèn, là hèn kém, là thấp kém, là thấp 
thỏi, là tồi tệ, là nhỏ nhoi; -'người nào khác ở đó mà kẻ ấy có thể đánh giá là 
“ngu sỉ”? là như thế. 

Kẻ ấy tự chính mình đem lại sự gây gỗ, trong khi nói người khác là 
ngu sỉ, là có pháp không trong sạch: “Người khác là ngu si, thấp hèn, hèn 
kém, thấp kém, thấp thỏi, tồi tệ, nhỏ nhoi, có pháp không trong sạch, có pháp 
không thanh tịnh, có pháp không hoàn toàn trong sạch, có pháp không trong 
trăng,” trong khi nói như vậy, trong khi thuyết giảng như vậy, trong khi phát 
ngôn như vậy, trong khi giảng giải như vậy, trong khi diễn tả như vậy, tự chính 
mình có thể đem lại, có thể đem lại trọn vẹn, có thể mang đến, có thể mang đến 
trọn vẹn, có thể kéo đến, có thể kéo đến trọn vẹn, có thể nắm lấy, có thể bám 
víu, có thể chấp chặt vào sự cãi cọ, sự cãi lộn, sự cãi vã, sự tranh cãi, sự gây gỗ; 
- “kẻ ấy tự chính mình đem lại sự gây gô, trong khi nói người khác là ngu si, là 
có pháp không trong sạch" là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Và trong khi nói một cách chắc chắn về đường lỗi của mình, 

người nào khác ở đó mà kẻ ấy có thể đánh giá là 'ngu sỉ”? 

Kẻ ấy tự chính mình đem lại sự gây gố, 

trong khi nói người khác là ngu sỉ, là có pháp không trong sạch. ” 


12 - 17 


Sau khi đứng vững ở sự phán đoán, sau khi tự mình ước lượng, 
kẻ ấy đi đến sự tranh cãi còn ở phía trước ở thể gian. 

Sau khi từ bỏ tất cả các sự phản đoán, 

con người không tạo ra sự gây gồ ở thế gian. 


Sau khi đứng vững ở sự phán đoán, sau khi tự mình ước lượng: Các sự 
phán đoán nói đến 62 tà kiến. Sau khi đứng vững ở quan điểm của sự phán 
đoán, sau khi thiết lập, sau khi năm lấy, sau khi bám víu, sau khi chấp chặt; - 
“sau khi đứng vững ở sự phán đoán" là như thế. Sau khi tự mình ước lượng: 
Sau khi tự mình ước lượng, sau khi xác định. Sau khi tự mình ước lượng, sau 
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khi xác định răng: “Bậc đạo sư này là đắng toàn tri;” sau khi tự mình ước lượng, 
sau khi xác định rằng: “Giáo pháp này khéo được thuyết giảng, tập thể này đã 
thực hành tốt đẹp, quan điểm này là tốt lành, lỗi thực hành này đã khéo được 
quy định, đạo lộ này dẫn dắt ra khỏi;” - “sau khi đứng vững ở sự phán đoán, sau 
khi tự mình ước lượng" là như thế. 


Kẻ ấy đi đến sự tranh cãi còn ở phía trước ở thế gian - Còn ở phía 
trước: nói đến thời vị lai. Trừ ra sự tranh luận còn ở phía trước của bản thân, kẻ 
ấy tự chính mình tiếp cận, đi đến gần, nắm lấy, bám víu, chấp chặt sự cãi cọ, sự 
cãi lộn, sự cãi vã, sự tranh cãi, sự gây gỗ; - “kẻ ấy đi đến sự tranh cãi còn ở phía 
trước ở thế gian” là như vậy. Hoặc là, với sự tranh luận khác còn ở phía trước, 
kẻ ấy gây ra sự cãi cọ, gây ra sự cãi lộn, gây ra sự cãi vã, gây ra sự tranh cãi, 
gây ra sự gây gô rằng: “Người không biết pháp và luật này -nt- hoặc ngươi hãy 
gỡ rối nếu ngươi có khả năng:” - “kẻ ấy đi đến sự tranh cãi còn ở phía trước ở 
thế gian” còn là như vậy. 


Sau khi từ bỏ tất cả các sự phán đoán: Các sự phán đoán nói đến 62 tà 
kiến; sau khi từ bỏ, sau khi phế bỏ, sau khi buông bỏ, sau khi dứt bỏ, sau khi dứt 
trừ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi làm cho không còn hiện hữu 
tất cả các sự phán đoán từ sự phán đoán về quan điểm; - “sau khi từ bỏ tất cả các 
sự phán đoán" là như thế. 


Con người không tạo ra sự gây gỗ ở thế gian: không gây ra sự cãi cọ, 
không gây ra sự cãi lộn, không gây ra sự cãi vã, không gây ra sự tranh cãi, 
không gây ra sự gây gô. Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này 
AggIvessana, với tâm đã được giải thoát như vậy, vị tỳ khưu không nói hùa theo 
bất cứ ai, không tranh cãi với bất cứ ai, sử dụng ngôn từ được thông dụng ở thế 
gian, và không bám víu (vào ngôn từ ấy).” Con người: là chúng sanh, đàn ông, 
thanh niên, người nam, cá nhân, mạng sống, người còn sanh tử, con người, 
người đi theo nghiệp, nhân loại. Ở thế gian: ở thế gian của khổ cảnh, -nt- ở thế 
gian của các xứ; - “con người không tạo ra sự gây gồ ở thế gian' là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Sau khi đứng vững ở sự phán đoán, sau khi tự mình ước lượng, 

kẻ ấy đi đến sự tranh cãi còn ở phía trước ở thể gian. 

Sau khi từ bỏ tất cả các sự phản đoán, 

con người không tạo ra sự gây gồ ở thể gian. ” 

Diễn Giải Kinh Sự Dàn Trận Nhỏ được đầy đủ - phần thứ mười hai. 
--0oOoo-- 
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13. DIÊN GIẢI KINH SỰ DÀN TRẬN LỚN 
Giờ phần Diễn Giải Kinh Sự Dàn Trận Lớn được nói đến: 


13-1 


Bất cứ những người nào, trong khi sống theo quan điểm (riêng của cá 
nhân), tranh cãi rằng: 'Chỉ điều này là chân lÿ, ` phải chăng tất cả những người 
ấy đều mạng lại sự chê bai, hay họ cũng đạt được sự khen ngợi về việc ấy? 


Bắt cứ những người nào, trong khi sống theo quan điểm (riêng của cá 
nhân) - Bất cứ những người nào: tất cả theo tổng thê, tất cả trong mọi trường 
hợp, một cách trọn vẹn, không còn dư sót, cụm từ %e kec¡” này là lối nói của sự 
bao gồm. Trong khi sống theo quan điểm (riêng của cá nhân): Có một số Sa- 
môn và Bà-la-môn là những người theo tà kiến. Các vị ấy chấp nhận, tiếp thu, 
năm lấy, bám víu, chấp chặt tà kiến này khác trong số 62 tà kiến, rồi trú, cộng 
trú, cư trú, lưu trú theo tà kiến của riêng mình. Giống như những người tại gia 
trú trong các ngôi nhà, những người có tội lỗi trú trong các tội lỗi, những người 
có ô nhiễm trú trong các ô nhiễm, tương tự như vậy, có một số -nt- lưu trú theo 
tà kiến của riêng mình; - “bất cứ những người nảo, trong khi sống theo quan 
điểm (riêng của cá nhân)' là như thế. 


Tranh cãi rằng: “Chỉ điều này là chân lý°: Họ nói, thuyết giảng, phát 
ngôn, giảng giải, diễn tả rằng: “Thế giới là thường còn; chỉ điều này là chân lý, 
điều khác là rồ dại.” Họ nói, thuyết giảng, phát ngôn, giảng giải, diễn tả răng: 
“Thế giới là không thường còn, -nt- chúng sanh không hiện hữu và không phải 
là không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết; chỉ điểu này là chân lý, điều khác là 
rồ dại” - “tranh cãi rằng: Chỉ điều này là chân lý' là như thế. 


Phải chăng tất cả những người ấy đều mang lại sự chê bai: Có phải tất 
cả các Sa-môn và Bà-la-môn ấy đều đi đến sự chê bai, đều đi đến sự chê trách, 
đều đi đến sự không nổi tiếng; có phải tất cả đều bị chê bai, tất cả đều bị chê 
trách, tất cả đều không được nỗi tiếng? - “phải chăng tất cả những người ấy đều 
mang lại sự chê bai” là như thế. 


Hay họ cũng đạt được sự khen ngợi về việc ấy? - Về việc ấy, do quan 


điểm của mình, do sự châp nhận của mình, do sự ưa thích của mình, do quan 
niệm của mình, họ đạt được, họ tiệp nhận, họ đạt đên, họ tìm thây sự ca ngợi, sự 
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khen ngợi, sự nôi tiếng, sự ca tụng; - “hay họ cũng đạt được sự khen ngợi về 
việc ấy?” là như thế. 


Vì thế, vị (Phật) do thần thông biến hóa ra đã hỏi rằng: 


“Bắt cứ những người nào, trong khi sống theo quan điểm (riêng của cá 
nhân), tranh cãi rằng: 'Chỉ điều này là chân lý, ` phải chăng tất cả những người 
ấy đêu mạng lại sự chê bai, hay họ cũng đạt được sự khen ngợi về việc ấy? ° 


13 -2 


Bởi vì việc (ca ngợi) này là ít ỏi, không đủ để đưa đến sự yên lặng. Ta nói 
đến hai kết quả của sự tranh cãi. Và sau khi nhìn thấy như vậy, thì không nên 
tạo ra sự tranh cãi, trong khi nhận thấy vùng đất không tranh cãi là an toàn 
(Niết Bàn). 


Bởi vì việc (ca ngợi) này là ít ỏi, không đủ để đưa đến sự yên lặng - 
Bởi vì việc (ca ngợi) này là ít ỏi: việc này là ít ỏi, việc này là thấp kém, việc 
này là chút ít, việc này là thấp thỏi, việc này là tồi tệ, việc này là nhỏ nhoi; - 
“bởi vì việc (ca ngợi) này là ít ỏi' là như thế. Không đủ để đưa đến sự yên 
lặng: là không đủ đế đưa đến sự yên lặng của luyến ái, để đưa đến sự yên lặng 
của sân hận, để đưa đến sự yên lặng của si mê, để đưa đến sự yên lặng, sự an 
tịnh, sự vắng lặng, sự tịch diệt, sự buông bỏ, sự tịch tịnh của giận đữ, của thù 
hẳn, của giẻm pha, của ác ý, của ganh ty, của bỏn xẻn, của xảo trá, của lừa gạt, 
của bướng bỉnh, của hung hăng, của ngã mạn, của cao ngạo, của đam mê, của 
xao lãng, của tất cả ô nhiễm, của tất cả uế hạnh, của mọi sự lo lắng, của mọi sự 
bực bội, của mọi sự nóng nảy, của tất cả các pháp tạo tác bắt thiện; -“bởi vì việc 
(ca ngợi) này là ít ỏi, không đủ để đưa đến sự yên lặng' là như thế. 


Ta nói đến hai kết quả của sự tranh cãi: Ta nói, Ta nêu ra, Ta chỉ bảo, 
Ta thông báo, Ta ấn định, Ta khai mở, Ta chia sẻ, Ta làm rõ, Ta bày tỏ rằng: 
“Đối với Sự cãi cọ về quan điểm, đối với sự cãi lộn về quan điểm, đối với sự cãi 
vã về quan điểm, đối với sự tranh cãi về quan điểm, đối với sự gây gỗ về quan 
điểm, có hai kết quả: là chiến thắng và thất bại, là lợi lộc và không lợi lộc, là 
danh vọng và không danh vọng, là chê bai và ca ngợi, là hạnh phúc và khổ đau, 
là hỷ tâm và ưu tâm, là ưa thích và không ưa thích, là ưa chuộng và bắt bình, là 
hưng phấn và chán nản, là chiều chuộng và chống đối. Hoặc là, việc làm ấy dẫn 
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đến địa ngục, dẫn đến loài thú, dẫn đến thân phận ngạ quỷ;” - “Ta nói đến hai 
kết quả của sự tranh cãi” là như thế. 


Và sau khi nhìn thấy như vậy, thì không nên tạo ra sự tranh cãi - Và 
sau khi nhìn thấy như vậy: Sau khi nhìn thấy, sau khi nhìn xem, sau khi cân 
nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt sự bất lợi này ở các 
sự cãi cọ về quan điểm, ở các sự cãi lộn về quan điểm, ở các sự cãi vã về quan 
điểm, ở các sự tranh cãi về quan điểm, ở các sự gây gồ về quan điểm; - “và sau 
khi nhìn thấy như vậy" là như thế. Thì không nên tạo ra sự tranh cãi: là không 
nên tạo ra sự cãi cọ, không nên tạo ra sự cãi lộn, không nên tạo ra sự cải vã, 
không nên tạo ra sự tranh cãi, không nên tạo ra sự gây gỐ; nên dứt bỏ, nên xua 
đi, nên làm chấm dứt, nên làm cho không còn hiện hữu sự cãi cọ, sự cãi lộn, sự 
cãi vã, sự tranh cãi, sự gây gỐ; nên tránh khỏi, xa lánh, tránh xa, đi ra ngoài, rời 
ra, thoát khỏi, không bị ràng buộc với sự cãi cọ, với sự cãi lộn, với sự cãi vã, với 
sự tranh cãi, với sự gây gồ; nên sống với tâm đã được làm trở thành không còn 
giới hạn; - “và sau khi nhìn thấy như vậy, thì không nên tạo ra sự tranh cãi” là 
như thế. 


Trong khi nhận thấy vùng đất không tranh cãi là an toàn (Niết Bàn): 
Vùng đất không tranh cãi nói đến Bất Tử, Niết Bàn, tức là sự yên lặng của tất cả 
các pháp tạo tác, sự buông bỏ tất cả các mầm tái sanh, sự diệt trừ tham ái, sự lìa 
khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết Bàn. Trong khi nhìn thấy, trong khi nhận thấy, 
trong khi quan sát, trong khi suy xét, trong khi khảo sát vùng đất không tranh 
cãi này là an toàn, là nơi nương tựa, là nơi trú ấn, là nơi nương nhờ, là nơi 
không sợ hãi, là Bất Hoại, là Bất Tử, là Niết Bàn; - “trong khi nhận thấy vùng 
đất không tranh cãi là an toàn (Niết Bàn)' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Bởi vì việc (ca ngợi) này là ít ỏi, không đủ để đưa đến sự yên lặng. Ta 
nói đến hai kết quả của sự tranh cãi. Và sau khi nhìn thấy như vậy, thì không 
nên tạo ra sự tranh cãi, trong khi nhận thấy vùng đất không tranh cãi là an toàn 
(Niết Bàn) ” 


13 -3 


Bất cứ những quy ước nào được sanh ra từ số đông, bậc đã hiểu biết 
không tiếp cận tắt cả những điểu ấy. Trong khi không thể hiện sự chấp nhận ở 
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điêu đã được thấy, ở điêu đã được nghe, vị áy, không có sự vướng bận, tại sao 
lại đi đên với sự vướng bận? 


Bất cứ những quy ước nào được sanh ra từ số đông - Bất cứ những 
(quy ước) nào: là tất cả theo tông thê, tất cả trong mọi trường hợp, một cách 
trọn vẹn, không còn dư sót, cụm từ '# kZc¿' này là lỗi nói của sự bao gồm. 
Những quy ước: Những quy ước nói đến 62 tà kiến, là những quy ước về quan 
điểm. Được sanh ra từ số đông: “các quy ước được tạo ra bởi các phàm nhân;) 
- “được sanh ra bởi số đông" là như thế; hoặc “các quy ước được tạo ra bởi sỐ 
đông gồm nhiều người khác nhau;` - “được sanh ra bởi số đông là như thế;' - 
“bất cứ những quy ước nào được sanh ra từ số đông' là như thế. 


Bậc đã hiểu biết không tiếp cận tất cả những điều ấy: Bậc đã hiểu biết, 
người đã đạt đến kiến thức, có trí, có sự rành rẽ, có sự thông minh không đi đến, 
không tiếp cận, không đi đến gần, không nắm lẫy, không bám víu, không chấp 
chặt toàn bộ tất cả những quy ước về quan điểm ấy; - “bậc đã hiểu biết không 
tiếp cận tất cả những điều ấy' là như thế. 


Vị ấy, không có sự vướng bận, tại sao lại đi đến với sự vướng bận? - 
Sự vướng bận: Có hai sự vướng bận: sự vướng bận do tham ái và sự vướng bận 
do tà kiến, -nt- điều này là sự vướng bận đo tham ái. -nt- điều này là sự vướng 
bận do tà kiến. Đối với vị ấy, sự vướng bận do tham ái đã được dứt bỏ, sự 
vướng bận do tà kiến đã được buông bỏ. Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với sự 
vướng bận đo tham ái, do trạng thái đã được buông bỏ đối với sự vướng bận do 
tà kiến, là người không có sự vướng bận, vị ấy có thể tiếp cận, đi đến gần, năm 
lấy, bám víu, chấp chặt vào sắc gì (nghĩ rằng): “Tự ngã của ta?” có thể tiếp cận, 
đi đến gần, năm lấy, bám víu, chấp chặt vào thọ gì - tưởng gì - các hành gì - 
thức gì - cảnh giới tái sanh gì - sự tái sinh gì - sự nối liền tái sanh gì - sự hiện 
hữu gì - sự luân hồi gì - sự luân chuyên gì? - “vị ấy, không có sự vướng bận, tại 
sao lại đi đến với sự vướng bận?” là như thế. 


Trong khi không thể hiện sự chấp nhận ở điều đã được thấy, ở điều 
đã được nghe: Trong khi không tạo nên sự chấp nhận, trong khi không tạo nên 
sự mong muốn, trong khi không tạo nên sự yêu thương, trong khi không tạo nên 
sự luyến ái ở điều đã được thấy hoặc ở sự trong sạch do điều đã được thấy, Ở 
điều đã được nghe hoặc ở sự trong sạch do điều đã được nghe, trong khi không 
làm sanh ra, trong khi không làm sanh khởi, trong khi không làm hạ sanh, trong 
khi không làm phát sanh; - “trong khi không thê hiện sự chấp nhận ở điều đã 
được thấy, ở điều đã được nghe' là như thế. 
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Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Bát cứ những quy ước nào được sanh ra từ số đông, bậc đã hiểu biết 
không tiếp cận tắt cả những điểu ấy. Trong khi không thể hiện sự chấp nhận ở 
điều đã được thấy, ở điều đã được nghe, Vị ấy, không có sự vướng bận, tại sao 
lại đi đến với sự vướng bận?” 


13-4 


Những kẻ chủ trương giới là tôi thượng đã nói sự trong sạch là do sự tự 
chế ngự. Sau khi thọ trì phận sự, họ duy trì (nghĩ rằng): 'Chúng ta hãy học tập 
ở lãnh vực này thôi, rồi sẽ có sự trong sạch; ` họ bị dẫn dắt đến hữu trong khi 
tuyên bố (mình) là thiện xảo. 


Những kẻ chủ trương giới là tối thượng đã nói sự trong sạch là do sự 
tự chế ngự: Có một số Sa-môn và Bà-la-môn có học thuyết cho rằng giới là tối 
thượng. Các vị ấy đã nói, phát biểu, thuyết giảng, phát ngôn, giảng giải, diễn tả 
sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải 
thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là chỉ do giới, chỉ do sự thu thúc, chỉ do sự phòng 
hộ, chỉ do sự không vi phạm. Người con trai của Samana-mundika đã nói như 
vầy: “Này ông thợ mộc, ta tuyên bố rằng một người nam được thanh tựu bốn 
pháp là người có thiện pháp đầy đủ, có thiện pháp tối thăng, là vị Sa-môn đã đạt 
được sự chứng đạt tối thượng, không bị đánh bại. Với bốn pháp nào? 


Này ông thợ mộc, ở đây là không làm việc ác bằng thân, không nói lời 
nói ác, không tự duy ý nghĩ ác, không nuôi mạng theo lối nuôi mạng ác xấu. 
Này ông thợ mộc, ta tuyên bố rằng một người nam được thành tựu bốn pháp này 
là người có thiện pháp đầy đủ, có thiện pháp tối thắng, là vị Sa-môn đã đạt được 
sự chứng đạt tối thượng, không bị đánh bại.” Tương tự như vậy, có một số Sa- 
môn và Bà-la-môn có học thuyết cho rằng giới là tối thượng. Các vị ấy đã nói, 
phát biểu, thuyết giảng, phát ngôn, giảng giải, diễn tả sự trong sạch, sự thanh 
tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát 
khỏi là chỉ do giới, chỉ do sự thu thúc, chỉ do sự phòng hộ, chỉ do sự không vi 
phạm; - “những kẻ chủ trương giới là tối thượng đã nói sự trong sạch là đo sự tự 
chế ngự” là như thế. 


Sau khi thọ trì phận sự, họ duy trì - Phận sự: Sau khi nhận lấy, sau khi 
thọ trì, sau khi nhận lấy cho mình, sau khi thọ trì cho mình, sau khi nắm lấy, sau 
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khi bám víu, sau khi chấp chặt hạnh loài voi, hoặc hạnh loài ngựa, hoặc hạnh 
loài bò, hoặc hạnh loài chó, hoặc hạnh loài quạ, hoặc hạnh Thân Tài, hoặc hạnh 
Thần Sức Mạnh, hoặc hạnh Thân Punnabhaddä, hoặc hạnh Thần Manibhaddä, 
hoặc hạnh của lửa, hoặc hạnh loài rồng, hoặc hạnh linh điều, hoặc hạnh Dạ-xoa, 
hoặc hạnh A-tu-là, hoặc hạnh Càn-thát-bà, hoặc hạnh đại vương, hoặc hạnh Mặt 
Trăng, hoặc hạnh Mặt Trời, hoặc hạnh Thiên Vương, hoặc hạnh Phạm Thiên, 
hoặc hạnh Thiên nhân, hoặc hạnh (lễ bái theo) phương hướng, họ đã duy trì, đã 
thiết lập, đã bám vào, đã đến gần, đã bám chặt, đã hướng đến; - “sau khi thọ trì 
phận sự, họ duy trì là như thế. 


Chúng ta hãy học tập ở lãnh vực này thôi, rồi sẽ có sự trong sạch - ở 
lãnh vực này: ở quan điểm của mình, ở sự chấp nhận của mình, ở sự ưa thích 
của mình, ở quan niệm của mình. Chúng ta hãy học tập: Chúng ta hãy học tập, 
hãy hành xử, hãy hành theo, hãy thọ trì và vận dụng; - “chúng ta hãy học tập ở 
lãnh vực này thôi” là như thế. Rồi sẽ có sự trong sạch: rồi sẽ có sự trong sạch, 
sự thanh tịnh, sự hoàn toản trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn 
thoát khỏi; -'chúng ta hãy học tập ở lãnh vực này thôi, rồi sẽ có sự trong sạch” 
là như thế. 


Họ bị dẫn dắt đến hữu trong khi tuyên bố (mình) là thiện xảo - Họ bị 
dẫn dắt đến hữu: Họ bị dẫn dắt đến hữu là họ đến gần hữu, bám chặt hữu, 
hướng đến hữu; - “họ bị dẫn dắt đến hữu' là như thế. Trong khi tuyên bố 
(mình) là thiện xảo: là có học thuyết thiện xảo, có học thuyết sáng suốt, có học 
thuyết vững chắc, có học thuyết đúng đắn, có học thuyết thực tiễn, có học 
thuyết rõ rệt, có học thuyết gương mẫu, có học thuyết giá trị dựa theo quan niệm 
của mình; - “họ bị dẫn dắt đến hữu trong khi tuyên bố (mình) là thiện xảo' là 
như thê. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Những kẻ chủ trương giới là lối thượng đã nói sự trong sạch là do sự tự 
chế ngự. Sau khi thọ trì phận sự, họ duy trì (nghĩ rằng): 'Chúng ta hãy học tập 
ở lãnh vực này thôi, rồi sẽ có sự trong sạch; ` họ bị dẫn dắt đến hữu trong khi 
tuyên bó (mình) là thiện xảo. ” 


13-5 
Nếu đã lìa khỏi giới và phận sự, 
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kẻ ấy run rấy sau khi thất bại về hành động, 
kẻ ấy tham muốn và ớc nguyện sự trong sạch, 
ví nhự người bị thất lạc với đoàn lữ hành trong khi sống xa nhà. 


Nếu đã lìa khỏi giới và phận sự: Lìa khỏi giới và phận sự bởi hai lý đo: lìa 
khỏi do sự can ngăn của người khác, hoặc là trong khi không thành tựu rồi lìa 
khỏi. Lìa khỏi do sự can ngăn của người khác là thế nào? Người khác can ngăn 
rằng: “Vị đạo sư ấy không là đắng toàn tri, pháp không khéo được thuyết giảng, 
tập thê không thực hành tốt đẹp, quan điểm không tốt lành, lỗi thực hành không 
khéo được quy định, đạo lộ không dẫn dắt ra khỏi; ở đây không có sự trong 
sạch, hay sự thanh tịnh, hay sự hoàn toàn trong sạch, hay sự thoát khỏi, hay sự 
giải thoát, hay sự hoàn toàn thoát khỏi; ở đây không có những người được trong 
sạch, hay được thanh tịnh, hay được hoàn toàn trong sạch, hay được thoát khỏi, 
hay được giải thoát, hay được hoàn toàn thoát khỏi; họ là thấp hèn, hèn kém, 
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thấp kém, thấp thỏi, tôi tệ, nhỏ nhoi;” -“người khác can ngăn" là như vậy. Trong 
khi bị can ngăn như vậy rồi lìa khỏi vị đạo sư, lìa khỏi giáo lý, lìa khỏi tập thể, 
lia khỏi quan điểm, lìa khỏi lối thực hành, lìa khỏi đạo lộ; - “lia khỏi do sự can 
ngăn của người khác" là như vậy. Trong khi không thành tựu rồi lìa khỏi là thế 
nào? Trong khi không thành tựu giới rồi lìa khỏi giới, trong khi không thành tựu 
phận sự rồi lìa khỏi phận sự, trong khi không thành tựu giới và phận sự rồi lìa 
khỏi giới và phận sự; - “trong khi không thành tựu rồi lìa khỏi” là như vậy; -'nếu 
đã lìa khỏi giới và phận sự” là như thế. 


Kẻ ấy run rấy sau khi thất bại về hành động - Kẻ ấy run rấy: “Ta bị 
mắt mát, ta bị thất bại, ta bị lầm lỡ, ta bị rơi khỏi giới, hoặc phận sự, hay giới và 
phận sự; ta bị thất bại do không hiểu biết,” (nghĩ vậy) kẻ ấy run rấy, chắn động, 
rúng động; -'kẻ ấy run rây là như thế. Sau khi thất bại về hành động: “Ta bị 
mất mát, ta bị thất bại, ta bị lầm lỡ, ta bị rơi khỏi phúc hành, hoặc phi phúc 
hành, hoặc bất động hành; ta bị thất bại do không hiểu biết,” (nghĩ vậy) kẻ ấy 
run rầy, chân động, rúng động: - “kẻ ấy run rây sau khi thất bại về hành động' là 
như thế. 


Kẻ ấy tham muôn và ước nguyện sự trong sạch - Kẻ ấy tham muốn: 
là tham muốn giới, hoặc tham muốn phận sự, hoặc tham muốn giới và phận sự, 
khởi tham muốn, nguyện cầu; - “kẻ ấy tham muốn' là như thế. Và ước nguyện 
sự trong sạch: là ước nguyện sự trong sạch về giới, hoặc ước nguyện sự trong 
sạch về phận sự, hoặc ước nguyện sự trong sạch về giới và phận sự, mong cầu, 
nguyện cầu; - 'kẻ ấy tham muốn và ước nguyện sự trong sạch” là như thế. 
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Ví như người bị thất lạc với đoàn lữ hành trong khi sống xa nhà: 
Giống như người nam, trong lúc rời khỏi nhà sống cùng đoàn lữ hành và bị rớt 
lại phía sau đoàn lữ hành, thì: hoặc là đuôi theo đoàn lữ hành ấy, hoặc là trở về 
lại nhà của mình; tương tự y như thế, kẻ theo tà kiến ấy nắm lấy vị đạo sư ấy 
hoặc là năm lấy vị đạo sư khác, năm lấy giáo lý ấy hoặc là năm lấy giáo lý khác, 
năm lấy tập thê ấy hoặc là năm lấy tập thể khác, năm lấy quan điểm ấy hoặc là 
năm lấy quan điềm khác, năm lấy lối thực hành ấy hoặc là năm lấy lối thực 
hành khác, nắm lấy đạo lộ ây hoặc là nắm lấy đạo lộ khác, bám víu, chấp chặt; - 
“ví như người bị thất lạc với đoàn lữ hành trong khi sống xa nhà' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Nếu đã lìa khỏi giới và phận sự, 

kẻ ấy run rấy sau khi thất bại về hành động, 

kẻ ấy tham muốn và ước nguyện sự trong sạch, 

ví như người bị thất lạc với đoàn lữ hành trong khi sống xa nhà. ` 


, 
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Và sau khi đã dứt bỏ tất cả giới và phận sự, 

cùng hành động có tội hoặc không có tội ấy, 

trong khi không ước nguyện sự trong sạch hay không trong sạch, ` 
đã xa lánh, vị ấy sống, không nắm bắt sự an tịnh (do tà kiến). 


Và sau khi đã dứt bỏ tất cả giới và phận sự: Sau khi dứt bỏ, sau khi dứt 
trừ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi làm cho không còn hiện hữu 
tất cả các sự trong sạch do giới; sau khi dút bỏ, sau khi dứt trừ, sau khi xua đi, 
sau khi làm chấm dứt, sau khi làm cho không còn hiện hữu tất cả các Sự trong 
sạch do phận sự; sau khi dứt bỏ, sau khi dứt trừ, sau khi xua đi, sau khi làm 
chấm dứt, sau khi làm cho không còn hiện hữu tất cả các sự trong sạch do giới 
và phận sự; - “và sau khi đã dứt bỏ tất cả giới và phận sự” là như thế. 


Cùng hành động có tội hoặc không có tội ấy: Hành động có tội nói đến 
pháp đen với quả thành tựu đen; hành động không có tội nói đến pháp trăng với 
quả thành tựu trắng. Sau khi dứt bỏ, sau khi dút trừ, sau khi xua ổi, sau khi làm 
chấm dứt, sau khi làm cho không còn hiện hữu hành động có tội và hành động 
không có tội; - “cùng hành động có tội hoặc không có tội ây' là như thế. 
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Trong khi không ước nguyện sự trong sạch hay không trong sạch - 
Sự không trong sạch: ước nguyện sự không trong sạch là ước nguyện các pháp 
bắt thiện; sự trong sạch: ước nguyện sự trong sạch là ước nguyện năm loại dục; 
ước nguyện sự không trong sạch là ước nguyện các pháp bất thiẹn, ước nguyện 
năm loại dục; ước nguyện sự trong sạch là ước nguyện 62 tà kiến; ước nguyện 
sự không trong sạch là ước nguyện các pháp bất thiện, ước nguyện năm loại 
dục, ước nguyện 62 tà kiến; ước nguyện sự trong sạch là ước nguyện các pháp 
thiện liên quan đến Tam giới; ước nguyện sự không trong sạch là ước nguyện 
các pháp bất thiện, ước nguyện năm loại dục, ước nguyện 62 tà kiến, ước 
nguyện các pháp thiện liên quan đến Tam giới; ước nguyện sự trong sạch là các 
phàm phu tốt lành ước nguyện sự nhập vào dòng Thánh, các bậc Hữu Học ước 
nguyện pháp tột đỉnh là phâm vị A-la-hán; khi đã đạt được phẩm vị A-la-hán, 
bậc A-la-hán không còn ước nguyện các pháp bất thiện, cũng không ước 
nguyện năm loại dục, cũng không ước nguyện 62 tà kiến, cũng không ước 
nguyện các pháp thiện liên quan đến Tam giới, cũng không ước nguyện sự nhập 
vào dòng Thánh, cũng không ước nguyện pháp tột đỉnh là phẩm vị A-la-hán. 
Trong khi vượt qua hắn sự ước nguyện, bậc A-la-hán đã vượt qua khỏi sự tiễn 
tu và thối thất, vị ấy đã trải qua cuộc sống (của bậc Thánh), đã hoàn tất việc 
thực hành, đã vượt khỏi việc sanh-lão-tử-luân hồi, việc sanh ra lần nữa không 
có đối với vị ấy; - “trong khi không ước nguyện sự trong sạch hay không trong 
sạch' là như thế. 


Đã xa lánh, vị ấy sống, không nắm bắt sự an tịnh (do tà kiến) - Đã xa 
lánh: đã xa lánh, đã tránh khỏi, đã tránh xa, đã đi ra ngoài, đã rời ra, đã thoát 
khỏi, không bị ràng buộc với sự trong sạch và không trong sạch, sống với tâm 
đã được làm trở thành không còn giới hạn. Vị ấy sống: vị ấy sống, trú ngụ, sinh 
hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo đưỡng; - “đã xa lánh, vị ấy sống' là như thế. 
Không năm bắt sự an tịnh (do tà kiến): Các sự an tịnh nói đến 62 tà kiến; trong 
khi không năm lấy, trong khi không bám víu, trong khi không chấp chặt các sự 
an tịnh do tà kiến; - “đã xa lánh, vị ẫy sống, không năm bắt sự an tịnh (do tà 
kiến) là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Và sau khi đã dứt bỏ tắt cả giới và phận sự, 

cùng hành động có tội hoặc không có tội ấy, 


trong khi không tước nguyện "sự trong sạch hay không trong sạch, ` 
đã xa lánh, vị ấy sống, không năm bắt sự an tịnh (do tà kiến). 
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13-7 


Sau khi nương tựa vào điều đã bị chán ghét ấy (khổ hạnh), hoặc vào điều 
đã được thấy, vào điều đã được nghe, hoặc vào điều đã được cảm giác, những 
kẻ chủ trương luân hồi hướng thượng kể lễ về sự trong sạch, chúng chưa xa lìa 
tham ái ở hữu và phi hữu. 


Sau khi nương tựa vào điều đã bị chán ghét ấy (khổ hạnh): Có một số 
Sa-môn và Bà-la-môn có học thuyết chán ghét khổ hạnh, có chủ trương chán 
ghét khố hạnh, đã nương tựa, đã nương nhờ, đã bám vào, đã đến gần, đã bám 
chặt, đã hướng đến sự chán ghét khổ hạnh; - “sau khi nương tựa vào điều đã bị 
chán ghét ấy (khổ hạnh)” là như thế. 


Hoặc vào điều đã được thấy, vào điều đã được nghe, hoặc vào điều đã 
được cảm giác: Sau khi nương tựa, sau khi dựa vào, sau khi nắm lấy, sau khi 
bám víu, sau khi chấp chặt vào điều đã được thấy hoặc sự trong sạch do điều đã 
được thấy, vào điều đã được nghe hoặc sự trong sạch do điều đã được nghe, vào 
điều đã được cảm giác hoặc sự trong sạch do điều đã được cảm giác; - “hoặc 
vào điều đã được thấy, vào điều đã được nghe, hoặc vào điều đã được cảm giác) 
là như thế. 


Những kẻ chủ trương luân hồi hướng thượng kế lễ về sự trong sạch: 
Có một số Sa-môn và Bà-la-môn có học thuyết luân hồi hướng thượng. Các Sa- 
môn và Bà-la-môn có học thuyết luân hồi hướng thượng ấy là các vị nào? Các 
Sa-môn và Bà-la-môn nào là các vị tin vào sự trong sạch tột cùng, các vị tin 
rằng sự trong sạch đo luân hồi, các vị theo quan điểm không hành động” các vị 
có học thuyết thường còn, các vị này là các Sa-môn và Bà-la-môn có học thuyết 
luân hồi hướng thượng. Các vị ấy kể lễ, nói, thuyết giảng, phát ngôn, giảng giải, 
diễn tả sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự 
giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là thông qua sự tái sanh luân hồi; - 'những kẻ 
chủ trương luân hồi hướng thượng kê lễ về sự trong sạch” là như thế. 


Chúng chưa xa lìa tham ái ở hữu và phi hữu - Tham ái: ái cảnh sắc, ái 
cảnh thính, ái cảnh khí, ái cảnh vị, ái cảnh xúc, ai cảnh pháp. 

Ở hữu và phi hữu: ở dục giới - sắc giới - vô sắc giới, ở sự hiện hữu của 
nghiệp, ở sự hiện hữu lần nữa; ở sự hiện hữu của nghiệp là dục giới, ở sự hiện 
hữu lần nữa là dục giới, ở sự hiện hữu của nghiệp là sắc giới, ở sự hiện hữu lần 
nữa là sắc giới, ở sự hiện hữu của nghiệp là vô sắc giới, ở sự hiện hữu lần nữa là 
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vô sắc giới; ở sự hiện hữu được lặp đi lặp lại, ở cảnh giới tái sanh được lặp ổi 
lặp lại, ở sự tiếp nối tái sanh được lặp đi lặp lại, ở sự sanh ra của bản ngã được 
lặp đi lặp lại, (các vị ấy) có tham ái chưa được xa lìa, có tham ái chưa được tách 
lia, có tham ái chưa được từ bỏ, có tham ái chưa được tây trừ, có tham ái chưa 
được giải thoát, có tham ái chưa được dứt bỏ, có tham ái chưa được buông bỏ; - 
“chúng chưa xa lìa tham ái ở hữu và phi hữu' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Sau khi nương tựa vào điểu đã bị chản ghét ấy (khổ hạnh), hoặc vào 
điều đã được thấy, vào điều đã được nghe, hoặc vào điễu đã được cảm giác, 
những kẻ chủ trương luân hồi hướng thượng kể lễ về sự trong sạch, chúng chưa 


, 


xa la tham ái ở hữu và phi hữu. ` 
13-8 


Bởi vì, người trong khi ước nguyện thì có các sự tham muốn 
thậm chí còn có sự run sợ về các điều đã được xếp đặt. 

Ở đây, đối với vị nào tử và sanh là không có, 

vị ấy có thế run rấy vì cái gì, có thể tham muốn về cái gì? 


Bởi vì, người trong khi ước nguyện thì cố các sự tham muốn: Ước 
nguyện nói đến tham ái, tức là sự luyến ảI, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, 
tham, cội nguồn của bất thiện. Người trong khi ước nguyện: đối với người 
đang ước nguyện, đối với người đang ước muốn, đối với người đang ưng thuận, 
đối với người đang mong cầu, đối với người đang nguyện cầu; - “bởi vì, người 
trong khi ước nguyện' là như thế. Các sự tham muôn: Tham muốn nói đến 
tham ái, tức là sự luyến áI, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn 
của bắt thiện; - “bởi vì, người trong khi ước nguyện thì có các sự tham muốn" là 
như thế. 


Thậm chí còn có sự run sợ về các điều đã được xếp đặt - Sự xếp đặt: 
Có hai sự xếp đặt: xếp đặt do tham ái và xếp đặt do tà kiến, -nt- điều này là xếp 
đặt do tham ái. -nt- điều này là xếp đặt do tà kiến. Thậm chí còn có sự run sợ 
về các điều đã được xếp đặt: Có sự lo âu về việc chiếm đoạt vật đã được xếp 
đặt nên chúng run rây, trong khi đang bị chiếm đoạt chúng run rấy, khi đã bị 
chiếm đoạt chúng run rây; có sự lo âu về việc biến đổi của vật đã được xếp đặt 
nên chúng run rấy, trong khi vật đang bị biến đổi chúng run rấy, khi vật đã bị 
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biên đôi chúng run rây, chúng run sợ, chúng rúng động; - “thạm chí còn có sự 
run sợ về các điêu đã được xêp đặt” là như thê. 


Ở đây, đối với vị nào tử và sanh là không có — Đối với vị nào: đối với 
vị A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt; đối với VỊ ây sự ra đi, sự ổi đến, Sự ra 
đi và đi đến, thời điểm (từ trần), cảnh giới tái sanh, hữu và phi hữu, sự tử vong, 
sự tái sanh, sự hạ sanh, sự tan rã, sự sanh-già-chết là không có, không hiện hữu, 
không tìm thấy, không tôn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng 
lặng, đã được tịch tịnh, không thê sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa 
trí tuệ; - 'ở đây, đối với vị nào tử và sanh là không có' là như thế. 

Vị ấy có thế run rây vì cái gì, có thể tham muốn về cái gì? - Vị ấy có thể 
run rây bởi sự luyến ái gì, có thê run rấy bởi sự sân hận gì, có thể run rây bởi sự 
sỉ mê gì, có thể run rây bởi sự ngã mạn gì, có thể run rầy bởi tà kiến gì, có thể 
run rây bởi sự phóng dật gì, có thế run rây bởi hoài nghỉ gì, có thể run rây bởi 
các pháp tiềm ẩn gì (nghĩ rằng): “Có phải ta là 'kẻ bị luyến ái,` hoặc là “kẻ bị 
sân hận," hoặc là “kẻ bị si mê, hoặc là “kẻ bị trói buộc,” hoặc là “kẻ bị bám víu,' 
hoặc là “kẻ bị tán loạn,” hoặc là “kẻ không dứt khoát,' hoặc là “kẻ cứng cỏi”?” 
Các pháp tạo tác ấy là đã được dứt bỏ. Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với các 
pháp tạo tác, thì do điều gì vị ấy có thê run rầy về cảnh giới tái sanh (nghĩ rằng): 
“Ta sẽ trở thành “người địa ngục,” hoặc là “loài thú,” hoặc là “thân phận ngạ 
quỷ,` hoặc là “loài người,' hoặc là “Thiên nhân,° hoặc là “người hữu sắc,' hoặc 
là 'người vô sắc,` hoặc là “người hữu tưởng,” hoặc là “người vô tưởng, hoặc là 
“người phi tưởng phi phi tưởng”?” Không có nhân, không có duyên, không có lý 
do, mà bởi điều ấy vị ấy có thể run rấy, run sợ, rúng động: - “vị ấy có thế run rây 
vì cái gì” là như thế. Có thể tham muốn về cái gì: hoặc là có thể tham muốn về 
chỗ nào, có thể tham muốn về điều gì, có thể tham muốn, có thể khởi tham 
muốn, có thể nguyện cầu về nơi nào; - “vị ấy có thể run rấy vì cái gì, có thể 
tham muốn về cái gì? là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Bởi vì, người trong khi ước nguyện thì có các sự tham muốn 

thậm chí còn có sự run sợ về các điều đã được xếp đặt. 

Ở đây, đối với vị nào tử và sanh là không có, 

vị ấy có thế run rẩy vì cái gì, có thể tham muôn về cái gì?” 


13-9 
Pháp nào mà một số vị đã nói là tối thắng, ` 


295 


trải lại, những vị khác đã nói về pháp áy là tháp hèn, ` 
vậy trong số những vị này, lời nói nào là sự thật, 
bởi vì tát cả các vị này đêu tuyên bô (mình) là thiện xảo? 


Pháp nào mà một số vị đã nói là tối thắng: Giáo pháp, quan điểm, cách 
thực hành, đạo lộ nào mà một số Sa-môn và Bà-la-môn đã nói như vây, thuyết 
như vây, phát ngôn như vây, giảng giải như vây, diễn tả như vầy: “Điều này là 
tối thăng, cao cả, nhất hạng, thù thăng, dẫn đầu, tối thượng, cao quý;” - “pháp 
nào mà một số vị đã nói là tối thăng' là như thế. 


Trái lại, những vị khác đã nói về pháp ấy là thấp hèn: Một số Sa-môn 
và Bà-la-môn đã nói như vầy, thuyết như vầy, phát ngôn như vây, giảng giải 
như vầy, diễn tả như vầy về giáo pháp, về quan điểm, về cách thực hành, về đạo 
lộ ấy rằng: “Điều ấy là thấp hèn, điều ấy là hèn kém, điều ấy là thấp kém, điều 
ấy là thấp thỏi, điều ấy là tồi tệ, điều ấy là nhỏ nhoi;” - “trái lại, những vị khác 
đã nói về pháp ấy là thấp hèn' là như thế. 


Vậy trong số những vị này, lời nói nào là sự thật: Trong số các Sa-môn 
và Bà-la-môn này, lời nói nào là sự thật, là đúng đắn, là thực thể, là đang xảy ra, 
là chính xác, là không bị sai lệch; - “vậy trong SỐ những vị này, lời nói nào là sự 
thật là như thế. 


Bởi vì tất cả các vị này đều tuyên bố (mình) là thiện xảo: Toàn bộ tất 
cả các Sa-môn và Bà-la-môn này đều có học thuyết thiện xảo, có học thuyết 
sáng suốt, có học thuyết vững chắc, có học thuyết đúng đắn, có học thuyết thực 
tiễn, có học thuyết rõ rệt, có học thuyết gương mẫu, có học thuyết giá trị dựa 
theo quan niệm của mình; - “bởi vì tất cả các vị này đều tuyên bồ (mình) là thiện 
xảo' là như thế. 

Vì thế, vị (Phật) do thần thông biến hóa ra đã hỏi rằng: 

“Pháp nào mà một số vị đã nói là 'tối thắng, ` 

trái lại, những vị khác đã nói về pháp ấy là 'thấp hèn, ' 

vậy frong số những vị này, lời nói nào là sự thật, 

bởi vì tắt cả các vị này đêu tuyên bố(mình) là thiện xảo?” 


13 - 10 


Chúng đã tuyên bố pháp của chính mình là hoàn hảo, 
hơn nữa, chúng đã tuyên bố pháp của người khác là thấp hèn. 
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Sau khi giữ khư khư (quan điểm của mình) như vậy, chúng tranh cãi, 
và đã tuyên bố quan điểm riêng của từng cá nhân là chân lý. 


Chúng đã tuyên bố pháp của chính mình là hoàn hảo: Một số Sa-môn 
và Bà-la-môn đã nói như vây, thuyết như vây, phát ngôn như vầy, giảng giải 
như vầy, diễn tả như vầy về giáo pháp, về quan điểm, về cách thực hành, về đạo 
lộ của chính mình rằng: “Điều này là đầy đủ, hoàn hảo, không thiếu sót;” - 
“chúng đã tuyên bố pháp của chính mình là hoàn hảo" là như vậy. 


Hơn nữa, chúng đã tuyên bố pháp của người khác là thấp hèn: Một 
số Sa-môn và Bà-la-môn đã nói như vây, thuyết như vầy, phát ngôn như vầy, 
giảng giải như vây, diễn tả như vầy về giáo pháp, về quan điểm, về cách thực 
hành, về đạo lộ của người khác rằng: “Điều ấy là thấp hèn, điều ấy là hèn kém, 
điều ấy là thấp kém, điều ấy là thấp thỏi, điều ấy là tôi tệ, điều ấy là nhỏ nhoi;” - 
“hơn nữa, chúng đã tuyên bố pháp của người khác là thấp hèn' là như thế. 


Sau khi giữ khư khư (quan điểm của mình) như vậy, chúng tranh 
cãi: Sau khi chấp nhận, sau khi tiếp thu, sau khi nắm lấy, sau khi bám víu, sau 
khi chấp chặt như vậy, chúng tranh cãi, thực hiện sự cãi cọ, thực hiện sự cãi lộn, 
thực hiện sự cãi vã, thực hiện sự tranh cãi, thực hiện sự gây gố rằng: “Ngươi 
không biết pháp và luật này -nt- hoặc ngươi hãy gỡ rối nếu ngươi có khả năng;” 
- “sau khi giữ khư khư (quan điểm của mình) như vậy, chúng tranh cãi” là như 
thê. 


Và đã tuyên bố quan điểm riêng của từng cá nhân là chân lý: Chúng 
đã tuyên bố quan điểm riêng của từng cá nhân là chân lý rằng: “Thế giới là 
thường còn; chỉ điều này-là chân lý, điều khác là rồ đại,” chúng đã tuyên bố 
quan điểm riêng của từng cá nhân là chân lý rằng: “Thế giới là không thường 
còn, -nt- chúng sanh không hiện hữu và không phải là không hiện hữu ở nơi 
khác sau khi chết; chỉ điều này là chân lý, điều khác là rồ dại;” - “và đã tuyên bố 
quan điểm riêng của từng cá nhân là chân lý là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Chúng đã tuyên bó pháp của chính mình là hoàn hảo, 

hơn nữa, chúng đã tuyên bố pháp của người khác là thấp hèn. 

Sau khi giữ khư khư (quan điểm của mình) như vậy, chúng tranh cãi, 
và đã tuyên bô quan điểm riêng của từng cá nhân là chân lý. ” 
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13 - II 


Nếu là thấp hèn do việc bị khinh miệt của người khác, 

thì không có pháp nào là đặc biệt trong số các pháp, 

bởi vì số đông tuyên bố pháp của người khác 

là thấp hèn, trong khi nói một cách chắc chắn về (pháp) của chính mình. 


Nếu là thấp hèn do việc bị khinh miệt của người khác: Nếu bởi lý do 
bị khinh miệt, bởi lý do bị chê bai, bời lý do bị chê trách, bởi lý do bị giềm pha 
của người khác, mà kẻ khác trở thành ngu si, thấp hèn, hèn kém, thấp kém, thấp 
thỏi, tồi tệ, nhỏ nhoi; - “nếu là thấp hèn do việc bị khinh miệt của người khác" là 
như thê. 


Thì không có pháp nào là đặc biệt trong số các pháp: thì trong số các 
pháp, không có pháp nào là cao cả, nhất hạng, thù thắng, dẫn đầu, tối thượng, 
cao quý; - “thì không có pháp nào là đặc biệt trong số các pháp" là như thế. 


Bởi vì số đông tuyên bố pháp của người khác là thấp hèn: Nhiều 
người tuyên bố, gièm pha, chê bai, chê trách pháp của nhiều người là thấp hèn, 
là hèn kém, là thấp kém, là thấp thỏi, là tồi tệ, là nhỏ nhoi; nhiều người tuyên 
bố, gièm pha, chê bai, chê trách pháp của một người là thấp hèn, là hèn kém, là 
thấp kém, là thấp thỏi, là tồi tệ, là nhỏ nhoi; một người tuyên bố, gièm pha, chê 
bai, chê trách pháp của nhiều người là thấp hèn, là hèn kém, là thấp kém, là thấp 
thỏi, là tồi tệ, là nhỏ nhoi; một người tuyên bố, gièm pha, chê bai, chê trách 
pháp của một người là thấp hèẻn, là hèn kém, là thấp kém, là thấp thỏi, là tôi tệ, 
là nhỏ nhoi; - “bởi vì số đông tuyên bố pháp của người khác là thấp hèn' là như 
thế. 


Trong khi nói một cách chắc chắn về (pháp) của chính mình: Pháp là 
đường lỗi của mình, quan điểm là đường lối của mình, lỗi thực hành là đường 
lối của mình, đạo lộ là đường lối của mình; chúng có lời nói chắc chăn, có lời 
nói vững chắc, có lời nói vững mạnh, có lời nói kiên định về đường lối của 
mình; - “trong khi nói một cách chắc chăn về (pháp) của chính mình' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Nếu là thấp hèn do việc bị khinh miệt của người khác, 
thì không có pháp nào là đặc biệt trong số các pháp, 
bởi vì số đông tuyên bố pháp của người khác là thấp hèn, 
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trong khi nói một cách chắc chắn về (pháp) của chính mình. ” 
13 - 12 


Hơn nữa, việc tôn vinh pháp của chính mình sẽ là như thể ấy, 
giống như cách chúng ngợi khen đường lối của mình. 

Toàn bộ tất cả các học thuyết có thể là đúng đắn, 

bởi vì sự trong sạch của chúng chỉ liên quan đến cá nhân. 


Hơn nữa, việc tôn vinh pháp của chính mình sẽ là như thế ấy: Việc 
tôn vinh pháp của chính mình là việc nào? Họ trọng vọng, cung kính, sùng bái, 
tôn vinh bậc đạo sư của mình rằng: “Bậc đạo sư này là đắng toàn tri;” việc này 
là việc tôn vinh pháp của chính mình. Họ trọng vọng, cung kính, sùng bái, tôn 
vinh giáo lý của mình - tập thể của mình - quan điểm của mình - lỗi thực hành 
của mình - đạo lộ của mình rằng: “Đạo lộ này dẫn dắt ra khỏi;” việc này là việc 
tôn vinh pháp của chính mình. Hơn nữa, việc tôn vinh pháp của chính mình 
sẽ là như thế ấy: Việc tôn vinh pháp của chính mình là như thế, là đúng đắn, là 
đang xảy ra, là chính xác, là không bị sai lệch; - “hơn nữa, việc tôn vinh pháp 
của chính mình sẽ là như thế ấy' là như thế. 


Giống như cách chúng ngợi khen đường lối của mình: Pháp là đường 
lối của mình, quan điểm là đường lối của mình, lối thực hành là đường lối của 
mình, đạo lộ là đường lỗi của mình; chúng ca ngợi, khen ngợi, tán dương, ca 
tụng đường lối của mình; - “giống như cách chúng ngợi khen đường lối của 
mình" là như thế. 


Toàn bộ tất cả các học thuyết có thể là đúng đắn: Toàn bộ tất cả các 
học thuyết có thể là như thế, là đúng đẫn, là đang xảy ra, là chính xác, là không 
bị sai lệch; - “toàn bộ tất cả các học thuyết có thể là đúng đắn” là như thế. 


Bởi vì sự trong sạch của chúng chỉ liên quan đến cá nhân: Sự trong 
sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn 
toàn thoát khỏi của các Sa-môn và Bà-la-môn ấy chỉ liên quan đến cá nhân; - 


^^?) 


“bởi vì sự trong sạch của chúng chỉ liên quan đến cá nhân” là như thế. 
Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Hơn nữa, việc tôn vinh pháp của chính mình sẽ là như thê ây, 
giống như cách chúng ngợi khen đường lôi của mình. 
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Toàn bộ tát cả các học thuyết có thê là đụng đấn, 
bởi vì sự trong sạch của chúng chỉ liên quan đên cả nhân. ` 


, 


Đối với vị Bà-la-môn, không có việc bị dẫn dắt bởi người khác sau khi 
suy xét điều đã được nắm bắt trong số các pháp (tà kiến). Do điểu ấy, vị Bà-la- 
môn vượt lên trên các sự tranh cãi, bởi vì vị Ba-la-môn không nhìn thấy học 
thuyết khác là tối thắng. 


Đối với vị Bà-la-môn, không có việc bị dẫn dắt bởi người khác - 
Không: là sự phủ định. Vị Bà-la-môn: Bà-la-môn do trạng thái đã loại trừ bảy 
pháp: -nt-Không nương nhờ, tự tại, vị ấy được gọi là Bà-la-môn. Đắi với vị Bà- 
la-môn, không có việc bị dẫn dắt bởi người khác: Đối với vị Bà-la-môn, 
không có trạng thái bị dẫn dắt bởi người khác; vị Bà-la-môn không bị dẫn dắt 
bởi người khác, không phụ thuộc người khác, không trông cậy người khác, 
không đi đến sự bị trói buộc với người khác, vị biết, vị thấy, không bị mê muội, 
có sự nhận biết rõ, có niệm. Đối với vị Bà-la-môn, không có trạng thái bị dẫn 
dắt bởi người khác (để hiểu) rằng: “7át cả các hành là vô thường;” vị Bà-la- 
môn không bị dần đắt bởi người khác, không phụ thuộc người khác, không 
trong cậy người khác, không đi đến sự bị trói buộc với người khác, vị biết, vị 
thấy, không bị mê muội, có sự nhận biết rõ, có niệm. Đối với vị Bà-la-môn, 
không có trạng thái bị dẫn dắt bởi người khác (để hiểu) rằng: “7t cá các hành 
là khổ;” -nt- “Điều gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy đêu có bản 
tánh hoại diệt;” vị Bà-la-môn không bị dẫn dắt bởi người khác, không phụ 
thuộc người khác, không trông cậy người khác, không đi đến sự bị trói buộc với 
người khác, vị biết, vị thấy, không bị mê muội, có sự nhận biết rõ, có niệm; - 
“đối với vị Bà-la-môn, không có việc bị dẫn dắt bởi người khác" là như thế. 


Sau khi suy xét điều đã được nắm bắt trong số các pháp - Trong số 
các pháp: là trong số 62 tà kiến. Sau khi suy xét: sau khi đã suy xét, sau khi đã 
suy cứu, sau khi đã suy gẫm, sau khi đã suy nghiệm, sau khi đã cân nhắc, sau 
khi đã xác định, sau khi đã minh định, sau khi đã làm rõ rệt, sự nắm lấy CÓ gIới 
hạn, sự năm lẫy từng phần, sự năm lấy phần quan trọng nhất, sự năm lẫy một 
khối, sự năm lấy theo số lượng, sự năm lấy tổng thê rằng: “Điều này là sự thật, 
là đúng đắn, là thực thể, là đang xảy ra, là xác đáng, là không bị sai lệch,” điều 
đã được năm lấy, đã được bám víu, đã được chấp chặt, đã được bám chặt, đã 
được hướng đến như thế là không có, không hiện diện, không tìm thấy, không 
tồn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, 
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không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; - “sau khi suy 
xét điều đã được năm bắt trong số các pháp' là như thế. 


Do điều ấy, vị Bà-la-môn vượt lên trên các sự tranh cãi - Do điều ấy: 
Do điều ấy là bởi lý do ấy, bởi nhân ấy, bởi duyên ấy, bởi căn nguyên ấy, vị Bà- 
la-môn vượt lên trên, vượt quá, vượt qua hắn, vượt qua khỏi các sự cãi cọ về 
quan điểm, các sự cãi lộn về quan điểm, các sự cãi vã về quan điểm, các sự 
tranh cãi về quan điểm, các sự gây gỗ về quan điểm; - “do điều ấy, vị Bà-la-môn 
vượt lên trên các sự tranh cãi” là như thế. 


Bởi vì vị Bà-la-môn không nhìn thấy học thuyết khác là tối thắng: Vị 
Bà-la-môn không nhìn thấy, không nhận thấy, không quan sát, không suy xét, 
không khảo sát bậc đạo sư khác, giáo lý khác, tập thê khác, quan điểm khác, lối 
thực hành khác, đạo lộ khác là pháp cao cả, nhất hạng, thù thăng, dẫn đầu, tối 
thượng, cao quý, ngoại trừ các sự thiết lập niệm, ngoại trừ các chánh cần, ngoại 
trừ các nền tảng của thần thông, ngoại trừ các quyền, ngoại trừ các lực, ngoại 
trừ các yếu tố đưa đến giác ngộ, ngoại trừ đạo lộ thánh thiện tám chi phần; - 
“bởi vì vị Bà-la-môn không nhìn thấy học thuyết khác là tối thăng" là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Đối với vị Bà-la-môn, không có việc bị dẫn dắt bởi người khác sau khi 
suy xét điều đã được nắm bắt trong số các pháp (tà kiến). Do điểu ấy, vị Bà-la- 
môn vượt lên trên các sự tranh cãi, bởi vì vị Bả-la-môn không nhìn thấy học 
thuyết khác là tối thắng. ” 


13 - 14 


(Nói rằng): 'Tôi biết, tôi thấy điểu ấy chắc chắn là như thế, ° 

một số tin rằng sự trong sạch là do việc thấy. 

Nếu đã nhìn thấy, điều gì có được cho bản thân với việc (thấy) ấy? 
Sau khi bỏ qua, chúng nói về sự trong sạch theo cách khác. 


Tôi biết, tôi thấy điều ấy chắc chắn là như thế - Tôi biết: Tôi biết bằng 
trí nhận biết tâm của người khác, hoặc tôi biết bằng trí nhớ lại các kiếp sống quá 
khứ. Tôi thấy: Tôi thấy bằng nhục nhãn, hoặc tôi thấy bằng Thiên nhãn. Điều 
ấy chắc chắn là như thế: điều ấy là đúng đẫn, là đang xảy ra, là xác đáng, là 
không bị sai lệch; - “tôi biết, tôi thấy điều ấy chắc chăn là như thế' là như thế. 
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Một số tin rằng sự trong sạch là do việc thấy: Một số Sa-môn và Bà-la- 
môn tin rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát 
khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là do việc thấy. Một số Sa-môn và 
Bà-la-môn tin rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoản toàn trong sạch, sự 
thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là do việc thấy rằng: “7hé giới 
là thường còn; chỉ điều này là chân lý, điễu khác là rô dại. ” Một sô Sa-môn và 
Bà-la-môn tin rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự 
thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là do việc thấy rằng: “7hé giới 
là không thường còn, -nf- chúng sanh không hiện hữu và không phải là không 
hiện hữu ở nơi khác sau khi chết; chỉ điều này là chân lý, điều khác là rồ dại; ” - 
“một số tin rằng sự trong sạch là do việc thấy” là như thế. 


Nếu đã nhìn thấy, điều gì có được cho bản thân với việc (thấy) ấy? - 
Đã nhìn thấy: Đã nhìn thấy bằng trí nhận biết tâm của người khác, hoặc đã 
nhìn thấy bằng trí nhớ lại các kiếp sống quá khứ, hoặc đã nhìn thấy bằng nhục 
nhãn, hoặc đã nhìn thấy bằng Thiên nhãn; - “nếu đã nhìn thấy' là như thế. Điều 
gì có được cho bản thân với việc (thấy) ấy? - Với việc nhìn thấy ấy của vị ấy 
thì đã làm được gì? Không có sự biết toàn điện về Khổ, không có sự dứt bỏ Tập, 
không có sự tu tập Đạo, không có sự dứt bỏ do đoạn trừ luyến ái, không có sự 
dút bỏ do đoạn trừ sân hận, không có sự dứt bỏ do đoạn trừ si mê, không có sự 
dứt bỏ do đoạn trừ các ô nhiễm, không có sự bẻ gãy vòng quay luân hồi; - “nếu 
đã nhìn thấy, điều gì có được cho bản thân với việc (thấy) ấy?' là như thế. 


Sau khi bỏ qua, chúng nói về sự trong sạch theo cách khác: Những kẻ 
ngoại đạo Ấy, sau khi đã vượt quá, sau khi đã vượt qua hắn, sau khi đã Vượt qua 
khỏi đạo lộ trong sạch, đạo lộ thanh tịnh, đạo lộ hoàn toàn trong sạch, đạo lộ 
trong trắng, đạo lộ thuần khiết, chúng nói, thuyết giảng, phát ngôn, giảng giải, 
diễn tả về sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, 
sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi, ngoại trừ các sự thiết lập niệm, ngoại trừ 
các chánh cần, ngoại trừ các nền tảng của thần thông, ngoại trừ các quyền, ngoại 
trừ các lực, ngoại trừ các yếu tô đưa đến giác ngộ, ngoại trừ đạo lộ thánh thiện 
tám chỉ phần; - “sau khi bỏ qua, chúng nói về sự trong sạch theo cách khác" là 
như vậy. 


Hoặc là, chư Phật, chư Thinh Văn của đức Phật, và chư Phật Độc Giác, 
sau khi đã vượt quá, sau khi đã vượt qua hắn, sau khi đã vượt qua khỏi đạo lộ 
không trong sạch, đạo lộ không thanh tịnh, đạo lộ không hoàn toàn trong sạch, 
đạo lộ không trong trắng, đạo lộ không thuần khiết của những kẻ ngoại đạo ấy, 
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các ngài nói, thuyết giảng, phát ngôn, giảng giải, diễn tả về sự trong sạch, sự 
thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn 
thoát khỏi do bốn sự thiết lập nệm, do bốn chánh cần, do bốn nền tảng của thần 
thông, do năm quyên, do năm lực, do bảy yếu tố đưa đến giác ngộ, do đạo lộ 
thánh thiện tắm chi phân, - “sau khi bỏ qua, chúng nói vỀ sự trong sạch theo 
cách khác” còn là như vậy. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“(Nói rằng): “Tôi biết, tôi thấy điểu ấy chắc chắn là như thế, ` 
một số tin rằng sự trong sạch là do việc thấy. 
Nếu đã nhìn thấy, điều gì có được cho bản thân với việc (thấy) ấy? 


” 


Sau khi bỏ qua, chúng nói về sự trong sạch theo cách khác. 
13 - 1S 


Một người, trong khi nhìn, sẽ nhìn thấy danh và sắc, 

hoặc sau khi nhìn thấy thì sẽ biết chỉ mỗi chúng mà thôi. 

Hãy để người ấy nhìn nhiêu hay ít theo ý thích, 

các bậc thiện xảo hẳn nhiên không nói sự trong sạch là do điều ấy. 


Một người, trong khi nhìn, sẽ nhìn thấy danh và sắc: Một người, trong 
khi nhìn - trong khi nhìn bằng trí nhận biết tâm của người khác, hoặc trong khi 
nhìn bằng trí nhớ lại các kiếp sống quá khứ, hoặc trong khi nhìn bằng nhục 
nhãn, hoặc trong khi nhìn bằng Thiên nhãn - thì nhìn thấy danh và sắc là thường 
còn, là hạnh phúc, là tự ngã, không nhìn thấy nhân sanh khởi, hoặc sự biến hoại, 
hoặc sự hứng thú, hoặc sự bắt lợi, hoặc sự thoát ra đối với các pháp ấy; - “một 
người, trong khi nhìn, sẽ nhìn thấy danh và sắc" là như thế. 


Hoặc sau khi nhìn thấy thì sẽ biết chỉ mỗi chúng mà thôi - Sau khi 
nhìn thấy: sau khi nhìn bằng trí nhận biết tâm của người khác, hoặc sau khi 
nhìn băng trí nhớ lại các kiếp sống quá khứ, hoặc sau khi nhìn bằng nhục nhãn, 
hoặc sau khi nhìn bằng Thiên nhãn, sau khi nhìn thấy danh và sắc thì sẽ được 
biết chúng là thường còn, là hạnh phúc, là tự ngã, sẽ không được biết nhân sanh 
khởi, sự tiêu hoại, sự hứng thú, sự bất lợi, hoặc sự thoát ra đối với các pháp ấy; - 
“hoặc sau khi nhìn thấy thì sẽ biết chỉ mỗi chúng mà thôi” là như thế. 
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Hãy để người ấy nhìn nhiều hay ít theo ý thích: Trong khi nhìn thấy 
danh và sắc nhiều hay ít tùy theo ý thích là thường còn, là hạnh phúc, là tự ngã; 
- “hãy để người ấy nhìn nhiều hay ít theo ý thích” là như thế. 


Các bậc thiện xảo hắn nhiên không nói sự trong sạch là do điều ấy - 
Các bậc thiện xảo: là các bậc thiện xảo về uân, thiện xảo về giới, thiện xảo về 
xứ, thiện xảo về pháp tùy thuận sanh khởi, thiện xảo về sự thiết lập niệm, thiện 
xảo về chánh cần, thiện xảo về nền tảng của thần thông, thiện xảo về quyên, 
thiện xảo về lực, thiện xảo về giác chị, thiện xảo về Đạo, thiện xảo về Quả, 
thiện xảo về Niết Bàn, các bậc thiện xảo ấy không nói, không thuyết giảng, 
không phát ngôn, không giảng giải, không diễn tả về sự trong sạch, sự thanh 
tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát 
khỏi là do việc thấy danh và sắc bằng trí nhận biết tâm của người khác, hoặc 
băng trí nhớ lại các kiếp sống quá khứ, hoặc bằng nhục nhãn, hoặc bằng Thiên 
nhãn; - “các bậc thiện xảo hắn nhiên không nói sự trong sạch là do điều ây” là 
như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Một người, trong khi nhìn, sẽ nhìn thấy danh và sắc, 

hoặc sau khi nhìn thấy thì sẽ biết chỉ mỗi chúng mà thôi. 

Hãy để người ấy nhìn nhiều hay ít theo ý thích, 

các bậc thiện xảo hẳn nhiên không nói sự trong sạch là do điều ấy. ” 


13 - 16 


Kẻ chấp chặt vào học thuyết quả thật không dễ hướng dẫn, 

kẻ đang chú trọng quan điểm đã được xếp đặt. 

Nương tựa vào cái gì thì nói điểu tốt đẹp về cải ấy, 

với lời tuyên bồ về sự trong sạch, kẻ ấy đã nhìn thấy thực thể ở nơi ấy. 


Kẻ chấp chặt vào học thuyết quả thật không dễ hướng dẫn: Kẻ chấp 
chặt vào học thuyết rằng: “Thể giới là thường còn; chỉ điểu này là chân lý, điễu 
khác là rồ dại. ” Kẻ chấp chặt vào học thuyết rằng: “7hé giới là không thường 
côn, -ní- chúng sanh không hiện hữu và không phải là không hiện hữu ở nơi 
khác sau khi chết; chỉ điều này là chân lÿ, điểu khác là rô dại.” Quả thật 
không dễ hướng dẫn: Kẻ chấp chặt vào học thuyết là khó hướng dẫn, kho làm 
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cho hiểu được, khó làm cho lưu tâm, khó giúp cho thấy, khó tạo được niềm tin; 
- “kẻ chấp chặt vào học thuyết quả thật không đẽ hướng dẫn” là như thế. 


Kẻ đang chú trọng quan điểm đã được xếp đặt: Kẻ ấy sống, chú trọng 
quan điểm đã được sắp đặt, đã được xếp đặt, đã được tạo tác, đã được thành lập, 
có quan điểm là ngọn cờ, có quan điểm là biểu hiện, có quan điểm là chủ đạo, 
kẻ ấy sống, được vây quanh bởi quan điểm; - “kẻ đang chú trọng quan điểm đã 
được xếp đặt là như thế. 


Nương tựa vào cái gì thì nói điều tốt đẹp về cái ấy - Nương tựa vào 
cái øì: Nương tựa, nương nhờ, bám vào, đến gần, bám chặt, hướng đến bậc đạo 
sư nào, giáo lý nào, tập thể nào, quan điểm nào, lỗi thực hành nào, đạo lộ nào; - 
“nương tựa vào cái gì” là như thế. Về cái ấy: về quan điểm của mình, về sự chấp 
nhận của mình, về sự ưa thích của mình, về quan niệm của mình. Nói điều tốt 
đẹp: Nói lời tốt đẹp, nói lời lịch sự, nói lời sáng suốt, nói lời vững chắc, nói lời 
đúng đắn, nói lời thực tiễn, nói lời rõ rệt, nói lời gương mẫu, nói lời giá trị dựa 
theo quan niệm của mình; -“nương tựa vào cái gì thì nói điều tốt đẹp về cái ấy' 
là như thế. 


Với lời tuyên bố về sự trong sạch, kẻ ấy đã nhìn thấy thực thể ở nơi 
ấy: Với lời tuyên bố về sự trong sạch, với lời tuyên bố về sự thanh tịnh, với lời 
tuyên bố về sự hoàn toàn trong sạch, với lời tuyên bố về sự thuần khiết; hoặc là 
VỚI SỰ thấy trong sạch, với sự thấy thanh tịnh, với sự thấy hoàn toàn trong sạch, 
với sự thấy trong trăng, với sự thấy thuần khiết; - “với lời tuyên bố về sự trong 
sạch" là như thế. Ở nơi Ấy: ở quan điểm của mình, ở sự chấp nhận của mình, ở 
sự ưa thích của mình, ở quan niệm của mình, kẻ ây đã nhìn thấy, đã nhận thấy, 
đã nhìn xem, đã thấu triệt thực thể, sự đúng đắn, việc đang xảy ra, sự xác đáng, 
sự không bị sai lệch; - “với lời tuyên bố về sự trong sạch, kẻ ây đã nhìn thấy 
thực thể ở nơi ấy' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Kẻ chấp chặt vào học thuyết quả thật không dễ hướng dẫn, 

kẻ đang chú trọng quan điểm đã được xếp đặt. 

Nương tựa vào cái gì thì nói điều tốt đẹp về cải ấy, 

với lời tuyên bồ về sự trong sạch, kẻ ấy đã nhìn thấy thực thể ở nơi ấy. ` 


, 
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13 - 17 


Sau khi cân nhắc, vị Bà-la-môn không tiếp cận sự sắp đặt (do tham ải 
hoặc tà kiến), không có sự hùa theo tà kiến, cũng không có sự trói buộc (sanh 
ra) do các loại trí. Và vị ấy, sau khi biết các quy ước được sanh ra từ số đông, 
thì hành xả, còn những kẻ khác tiếp thu. 


Sau khi cân nhắc, vị Bà-la-môn không tiếp cận sự sắp đặt (do tham ái 
hoặc tà kiến) - Không: là sự phủ định. Vị Bà-la-môn: Bà-la-môn do trạng thái 
đã loại trừ bảy pháp: -nt- Không nương nhờ, tự tại, vị ấy được gọi là Bà-la-môn. 
Sắp đặt: Có hai sự sắp đặt: sự sắp đặt do tham ái và sự sắp đặt do tà kiến, -nt- 
điều này là sự sắp đặt do tham ái. -nt- điều này là sự sắp đặt do tà kiến. Sự cân 
nhắc: nói đến trí, tức là tuệ, là sự nhận biết, -nt- sự không si mê, sự chọn lựa 
pháp, chánh kiến. Sau khi cân nhắc, vị Bà-la-môn không tiếp cận sự sắp đặt 
(do tham ái hoặc tà kiến): VỊ Bà-la-môn, sau khi cân nhắc, sau khi biết được, 
sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt rằng: 
“Tất cả các hành là vô thường,” “Tất cá các hành là khổ,” -nt- “Điễu gì có 
bản tánh được sanh lên, toàn bộ điểu ấy đêu có bản tánh hoại diệt, ” sau khi cân 
nhắc, sau khi biết được, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, 
sau khi làm rõ rệt, (vị ấy) không đi đến, không tiếp cận, không đi đến gần, 
không năm lẫy, không bám víu, không chấp chặt sự sắp đặt do tham ái hoặc sự 
sắp đặt do tà kiến; - “sau khi cân nhắc, vị Bà-la-môn không tiếp cận sự sắp đặt 
(do tham ái hoặc tà kiến)” là như thế. 


Không có sự hùa theo tà kiến, cũng không có sự trói buộc (sanh ra) 
do các loại trí: Đối với vị ấy, 62 tà kiến là đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã 
được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt 
bởi ngọn lửa trí tuệ. VỊ ây không bị đưa đi, không bị dẫn đi, không bị lôi đi, 
không bị mang đi bởi tà kiến, cũng không xem tà kiến ấy là có cốt lõi, và cũng 
không quay về lại; -'không có sự hùa theo tà kiến' là như thế. Cũng không có 
sự trói buộc (sanh ra) do các loại trí: là không tạo lập, không làm sanh ra, 
không làm sanh khởi, không làm hạ sanh, không làm phát sanh ra sự trói buộc 
vào tham ái hoặc sự trói buộc vào tà kiến do trí của tám sự chứng đạt (về thiền), 
hoặc do trí của năm thắng trí, hoặc do trí sái quấy; - 'không có sự hùa theo tà 
kiến, cũng không có sự trói buộc (sanh ra) do các loại trí” là như thế. 


Và vị ấy, sau khi biết các quy ước được sanh ra từ số đông - Sau khi 
biết: sau khi nhận biết, sau khi biết được, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, 
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sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt. Sau khi nhận biết, sau khi biết được, sau 
khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt rằng: “Tắt 
cả các hành là vô thường. ” Sau khi nhận biết, sau khi biết được, sau khi cân 
nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt rằng: “Tắt cả các 
hành là khổ, ” -nt- “Điêu gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy đếu có 
bán tánh hoại diệt; ” - “và vị ấy, sau khi biết' là như thế. Các quy ước: nói đến 
các quy ước về quan điểm là 62 tà kiến. Được sanh ra từ số đông: “các quy ước 
ấy được tạo ra bởi các phàm nhân;” - “được sanh ra bởi số đông' là như thế; 
hoặc là “các quy ước ấy được tạo ra bởi số đông gồm nhiều người khác nhau;' - 
“được sanh ra bởi số đông" là như thế; - “và vị ấy, sau khi biết các quy ước được 
sanh ra từ số đông' là như thế. 


Thì hành xả, còn những kẻ khác tiếp thu: Những kẻ khác năm lấy, bám 
víu, chấp chặt do tác động của tham ái, do tác động của tà kiến; bậc A-la-hán 
hành xả, không năm lẫy, không bám víu, không chấp chặt; - “thì hành xả, còn 
những kẻ khác tiếp thu' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Sau khi cân nhắc, vị Bà-la-môn không tiếp cận sự sắp đặt (do tham ái 
hoặc tà kiến), không có sự hùa theo tà kiến, cũng không có sự trói buộc (sanh 
ra) do các loại trí. Và vị ấy, sau khi biết các quy ước được sanh ra từ số đông, 
thì hành xả, còn những kẻ khác tiếp thu. ” 


13 - 18 


Sau khi thảo gỡ các sự trói buộc ở nơi thế gian này, bậc hiển trí 
không hùa theo phe nhóm ở các cuộc tranh cãi đã được sanh lên. 
An tịnh giữa những người không an tịnh, vị ấy hành xả, 

không tiếp thu, còn những kẻ khác tiếp thu. 


Sau khi tháo gỡ các sự trói buộc ở nơi thế gian này, bậc hiền trí - Các 
sự trói buộc: Có bốn sự trói buộc: tham đắm là sự trói buộc về thân, tức giận là 
sự trói buộc về thân, sự bám víu vào giới và phận sự là sự trói buộc về thân, sự 
chấp chặt “chỉ điều này là chân lý? là sự trói buộc về thân. Sự luyến ái, tham 
đắm vào quan điểm của mình là sự trói buộc về thân. Sự tức tối, không bằng 
lòng, tức giận đối với các học thuyết của kẻ khác là sự trói buộc về thân. Có kẻ 
bám víu vào giới, hoặc phận sự, hoặc giới và phận sự của bản thân; sự bám víu 
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vào giới và phận sự là sự trói buộc về thân. Quan điểm của bản thân có sự chấp 
chặt “chỉ điều này là chân lý? là sự trói buộc về thân. Sau khi tháo gỡ: sau khi 
cởi bỏ hoặc sau khi tháo gỡ các sự trói buộc; hoặc là sau khi tháo rời hay sau 
khi tháo gở các sự trói buộc, các vật bị buộc trói, các vật bị buộc ràng, các vật bị 
cột chặt, các vật bị cột kỹ, các vật bị cột chàng chịt, các vật bị máng vào, các vật 
bị vướng vào, các vật bị giữ lại, các sự trói chặt. Giỗng như những người thực 
hiện sự tháo gỡ, phá vỡ cái kiệu khiêng, hoặc cỗ xe, hoặc xe tải, hoặc cỗ xe kéo 
liền lặn, tương tự như vậy, sau khi cởi bỏ hoặc sau khi tháo gỡ các sự trói buộc; 
hoặc là sau khi tháo rời, hay sau khi tháo gỡ các sự trói buộc, các vật bị buộc 
trói, các vật bị buộc ràng, các vật bị cột chặt, các vật bị cột kỹ, các vật bị cột 
chẳng chịt, các vật bị máng vào, các vật bị vướng vào, các vật bị giữ lại, các sự 
trói chặt. Bậc hiền trí: Bản thể hiền trí nói đến trí, -nt- đã vượt qua sự quyến 
luyễn và mạng lưới (tham ái và tà kiến), vị ấy là hiền trí. Ở nơi này: ở quan 
điểm này, -nt- ở thế giới loài người này; - “sau khi tháo gỡ các sự trói buộc ở 
nơi thế gian này, bậc hiền trí là như thế. 


Không hùa theo phe nhóm ở các cuộc tranh cãi đã được sanh lên: Khi 
cuộc tranh cãi đã sanh lên, đã sanh khởi, đã hạ sanh, đã phát sanh, đã xuất hiện 
giữa những người thiên vị vì mong muốn, giữa những người thiên vị vì sân hận, 
giữa những người thiên vị vì sợ hãi, giữa những người thiên vị vì sỉ mê, vị ấy 
không đi đến sự thiên vị vì ưa thích, không đi đến sự thiên vị vì sân hận, không 
đi đến sự thiên vị vì sợ hãi, không đi đến sự thiên vị vì si mê, không đi đến do 
tác động của luyến ái, không đi đến do tác động của sân hận, không đi đến do 
tác động của si mê, không đi đến do tác động của ngã mạn, không đi đến do tác 
động của tà kiến, không đi đến do tác động của phóng dật, không đi đến do tác 
động của hoài nghi, không đi đến do tác động của pháp tiềm ấn, không bị đưa 
đi, không bị dẫn đi, không bị lôi đi, không bị mang đi bởi các pháp có tính chất 
phe nhóm; - “không hùa theo phe nhóm ở các cuộc tranh cãi đã được sanh lên" 
là như thế. 


An tịnh giữa những người không an tịnh, vị ấy hành xả - An tịnh: 
trạng thái được an tịnh của luyến ái là an tịnh, trạng thái được an tịnh của sân 
hận là an tịnh, trạng thái được an tịnh của sĩ mê là an tịnh, -nf- trạng thái được 
an tịnh, trạng thái được yên lặng, trạng thái được vắng lặng, trạng thái được 
thiêu hủy, trạng thái được tịch diệt, trạng thái được tách lìa, trạng thái được tịch 
tịnh của tất cả các pháp tạo tác bất thiện là an tịnh, yên tịnh, vắng lặng, tịch diệt, 
tịch tịnh; - “an tịnh” là như thế. Giữa những người không an tịnh: giữa những 
người không an tịnh, giữa những người không yên tịnh, giữa những người 
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không vắng lặng, giữa những người không tịch diệt, giữa những người không 
tịch tịnh; - “an tịnh giữa những người không an tịnh là như thế. Vị ấy hành xả: 
Bậc A-la-hán có pháp hành xả ở sáu tình huống: sau khi thấy cảnh sắc bằng 
mắt, không có ý ưa thích, không có ý ghét bỏ, hành xả, vị ấy sống, có niệm, có 
sự nhận biết rõ; sau khi nghe âm thanh bằng tai, -nt- vị có bản thân đã được tu 
tập, đã được huấn luyện chờ đợi thời điểm; - “an tịnh giữa những người không 
an tịnh, vị ấy hành xả' là như thế. 


Không tiếp thu, còn những kẻ khác tiếp thu: Những kẻ khác năm lấy, 
bám víu, chấp chặt do tác động của tham ái, do tác động của tà kiến; bậc A-la- 
hán hành xả, không năm lấy, không bám víu, không chấp chặt; - “không tiếp 
thu, còn những kẻ khác tiếp thu' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Sau khi thảo gỡ các sự trói buộc ở nơi thể gian này, bậc hiển trí 
không hùa theo phe nhóm ở các cuộc tranh cãi đã được sanh lên. 
Vị ấy hành xả, an tịnh giữa những người không an tịnh, 


, 


không tiếp thu, còn những kẻ khác tiếp thu. 
13-19 


Sau khi từ bỏ các lậu hoặc trước đây, không tạo ra những lậu hoặc mới, 
không là người đi theo sự (tác động của) mong muốn, cũng không phải là kẻ 
chấp chặt vào học thuyết, vị ấy đã được giải thoát khỏi các tà kiến, là bậc sáng 
trí, không bị lắm nhơ ở thế gian, không có sự chê trách bản thân. 


Sau khi từ bỏ các lậu hoặc trước đây, không tạo ra những lậu hoặc 
mới: Các lậu hoặc trước đây nói đến sắc-thọ-tưởng-hành-thức thuộc quá khứ. 
Những ô nhiễm nào sanh lên liên quan đến các hành thuộc quá khứ, sau khi từ 
bỏ, sau khi phế bỏ, sau khi buông bỏ, sau khi dứt bỏ, sau khi xua đi, sau khi làm 
chấm dứt, sau khi làm cho không còn hiện hữu các ô nhiễm ấy; - “sau khi từ bỏ 
các lậu hoặc trước đây' là như thế. Không tạo ra những lậu hoặc mới: Những 
lậu hoặc mới nói đến sắc-thọ-tưởng-hành-thức thuộc vị lai. Trong khi không tạo 
nên sự mong muốn, trong khi không tạo nên sự yêu thương, trong khi không tạo 
nên, trong khi không làm sanh ra, trong khi không làm sanh khởi, trong khi 
không làm hạ sanh, trong khi không làm phát sanh ra sự luyến ái liên quan đến 
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các hành thuộc vị lai; -“sau khi từ bỏ các lậu hoặc trước đây, không tạo ra những 
lậu hoặc mới' là như thế. 


Không là người đi theo sự (tác động của) mong muốn, cũng không 
phải là kẻ chấp chặt vào học thuyết: Vị ấy không đi đến sự thiên vị vì ưa 
thích, không đi đến sự thiên vị vì sân hận, không đi đến sự thiên vị vì sợ hãi, 
không đi đến sự thiên vị vì si mê, không đi đến do tác động của luyến ái, không 
đi đến do tác động của sân hận, không đi đến do tác động của si mê, không đi 
đến do tác động của ngã mạn, không đi đến do tác động của tà kiến, không đi 
đến do tác động của phóng dật, không đi đến do tác động của hoài nghi, không 
đi đến do tác động của pháp tiềm ấn, không bị đưa đi, không bị dẫn đi, không bị 
lôi đi, không bị mang đi bởi các pháp có tính chất phe nhóm; - “không là người 
đi theo sự (tác động của) mong muốn” là như thế. Cũng không phải là kẻ chấp 
chặt vào học thuyết: Kẻ chấp chặt vào học thuyết rằng: “7hé giới là thường 
còn; chỉ điều này là chân lý, điểu khác là rô dại.” -nt- Kẻ chấp chặt vào học 
thuyết rằng: “Chứng sanh không hiện hữu và không phải là không hiện hữu ở 
nơi khác sau khi chết; chỉ điểu này là chân lý, điều khác là rô dại; ” - 'không là 
người đi theo sự (tác động của) mong muốn, cũng không phải là kẻ chấp chặt 
vào học thuyết là như thế. 


Vị ấy đã được giải thoát khỏi các tà kiến, là bậc sáng trí: Đối với vị 
ấy, 62 tà kiến là đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã được 
tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; vị ẫy 
đã được thoát khỏi các tà kiến, không bị ràng buộc, sống với tâm đã được làm 
trở thành không còn giới hạn. Bậc sáng trí: Bậc sáng trí là người sáng suốt, có 
tuệ, có sự giác ngộ, có trí, có sự rành rẽ, có sự thông minh; - “vị ây đã được giải 
thoát khỏi các tà kiến, là bậc sáng trí' là như thế. 


Không bị lắm nhơ ở thế gian, không có sự chê trách bản thân - Lắm 
nhơ: Có hai sự lắm nhơ: Lắm nhơ do tham ái và lắm nhơ do tà kiến, -nt- điều 
này là lắm nhơ đo tham ái. -nt- điều này là lắm nhơ do tà kiến. Đối với vị ấy, sự 
lắm nhơ do tham ái đã được dứt bỏ, sự lắm nhơ do tà kiến đã được buông bỏ. 
Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với sự lắm nhơ do tham ái, do trạng thái đã 
được buông bỏ đối với sự lắm nhơ do tà kiến, vị không bị vấy bẩn không bị lắm 
nhơ ở thế gian của khổ cảnh, không bị lắm nhơ ở thế gian của loài người, không 
bị lắm nhơ ở thế gian của chư Thiên, không bị lắm nhơ ở thế gian của các uân, 
không bị lắm nhơ ở thế gian của các giới, không bị lắm nhơ ở thế gian của các 
xứ, không bị nhiễm bẩn, không vấy bản, (là người) đã không bị lắm nhơ, đã 
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không bị nhiễm bản, đã không bị vấy bẩn, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, đã 
được thoát khỏi, không bị ràng buộc, sống với tâm đã được làm trở thành không 
còn giới hạn; - “không bị lắm nhơ ở thế gian' là như thế. Không có sự chê 
trách bản thân: Chê trách bản thân bởi hai lý do: do trạng thái đã làm và do 
trạng thái đã không làm. Thế nào là chê trách bản thân do trạng thái đã làm và 
do trạng thái đã không làm? Chê trách bản thân rằng: “Ta đã làm uế hạnh về 
thân, ta đã không làm thiện hạnh về thân.” Chê trách bản thân rằng: “Ta đã làm 
uế hạnh về khâu - “Ta đã làm uế hạnh về ý - “Ta đã giết hại sinh mạng - “Ta đã 
thực hành tà kiến, ta đã không thực hành chánh kiến;” như vậy là chê trách bản 
thân do trạng thái đã làm và do trạng thái đã không làm. Hoặc là, chê trách bản 
thân rằng: “Ta không phải là người thực hành đây đủ các giới.” Chê trách bản 
thân rằng: “Ta là người có các giác quan không được gìn giữ.” - “Ta là người 
không biết chừng mực về vật thực.” - “Ta không luyện tập về tỉnh thức.” - “Ta 
không có niệm và sự nhận biết rõ.” - “Bốn sự thiết lập niệm chưa được ta tu 
tập.” - “Bốn chánh cần chưa được ta tu tập.” - “Bốn nền tảng của thần thông 
chưa được ta tu tập.” - “Năm quyền chưa được ta tu tập.” -”Năm lực chưa được 
ta tu tập.” - “Bảy yếu tô đưa đến giác ngộ chưa được ta tu tập.” -”Đạo lộ thánh 
thiện tám chi phần chưa được ta tu tập.” - “Khổ chưa được ta biết toàn diện.” - 
“Tập chưa được ta dứt bỏ.” - “Đạo chưa được ta tu tập.” - “Diệt chưa được ta 
chứng ngộ;” như vậy là chê trách bản thân do trạng thái đã làm và do trạng thái 
đã không làm. Trong khi không tạo nên, trong khi không làm sanh ra, trong khi 
không làm sanh khởi, trong khi không làm hạ sanh, trong khi không làm phát 
sanh ra nghiệp đã làm có sự chê trách bản thân như vậy, thì không có sự chê 
trách bản thân; -'không bị lắm nhơ ở thế gian, không có sự chê trách bản thân' 
là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Sau khi từ bỏ các lậu hoặc trước đây, không tạo ra những lậu hoặc mới, 
không là người đi theo sự (tác động của) mong muốn, cũng không phải là kẻ 
chấp chặt vào học thuyết, vị ấy đã được giải thoát khỏi các tà kiến, là bậc sáng 


, 


trí, không bị lắm nhơ ở thế gian, không có sự chê trách bản thân. ` 
13 -20 


Vị ấy là người diệt đạo binh ở tất cả các pháp, ở bất cứ điễu gì đã được 
thấy, đã được nghe, hoặc đã được cảm giác. Vị ấy, có gánh nặng đã được đặt 
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xuống, là bậc hiên trí đã được thoát ra khỏi, không chịu sự sắp đặt, không phải 
kiêng chừa, không có ước nguyện (đức Thế Tôn nói vậy). 


Vị ấy là người diệt đạo binh ở tất cả các pháp, ở bất cứ điều gì đã 
được thấy, đã được nghe, hoặc đã được cảm giác: Đạo binh nói đến đạo binh 
của Ma Vương; uế hạnh về thân là đạo binh của Ma Vương, uế hạnh về khẩu là 
đạo binh của Ma Vương, uế hạnh về ý là đạo binh của Ma Vương, sự luyến ái, 
sân hận, si mê, giận dữ, thù hận, gièm pha, ác ý, ganh ty, bòn xẻn, xao trá, lừa 
gạt, bướng binh, hung hăng, ngã mạn, cao ngạo, đam mê, xao lãng, tất cả ô 
nhiễm, tất cả uế hạnh, mọi sự lo lắng, mọi sự bực bội, mọi sự nóng nảy, tất cả 
các pháp tạo tác bắt thiện là đạo binh của Ma Vương. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


1. “Các dục là đạo bình thứ nhất của ngươi, thứ nhì nói đến sự không thích 
thu, thứ ba của ngươi là đói và khát, thứ tư gọi là tham ái. 


2. Thứ năm của ngươi là dã dượi và buôn ngủ, thứ sáu gọi là sự khiếp đảm, 
thứ bảy của ngươi là hoài nghĩ, thứ tám của ngươi là gièm pha, bướng bình. 


3. Lợi lộc, sự nồi tiêng, sự trọng vọng, và danh vọng nào đã đạt được một 
cách sai trái, kẻ nào đề cao bản thân và khi dê những người khác, - 


4. - này Namuci, chúng là đạo binh của ngươi, là quân xung kích của Hắc 
Ám. Kẻ khiếp nhược không chiến thắng nó, và vị đã chiến thắng thì đạt được sự 


, 


an lạc. ` 


Khi nào tất cả các đạo binh của Ma Vương và tất cả các ô nhiễm có hành 
động đối kháng đã bị đánh bại và đã bị khuất phục, đã bị đỗ vỡ, đã bị tan rã, 
không còn hiện diện, nhờ vào bốn Thánh Đạo, vị ấy được gọi là người diệt đạo 
binh. Vị ấy là người diệt đạo binh ở điều đã được thấy, người diệt đạo binh ở 
điều đã được nghe, ở điều đã được cảm giác, ở điều đã được nhận thức; - “vị ấy 
là người diệt đạo binh (ô nhiễm) ở tất cả các pháp, ở bất cứ điều gì đã được 
thấy, đã được nghe, hoặc đã được cảm giác" là như thế. 


Vị Ấy, có gánh nặng đã được đặt xuống, là bậc hiên trí đã được thoát 
ra khỏi - Gánh nặng: Có ba gánh nặng: gánh nặng các uấn, gánh nặng ô 
nhiễm, gánh nặng các hành. Gánh nặng các uân là cái nào? Sắc, thọ, tưởng, các 
hành, thức ở sự nối liền tái sanh; cái này là gánh nặng các uân. Gánh nặng ô 
nhiễm là cái nào? Luyến á1, sân hận, s1 mê, -nf- tất cả các pháp tạo tác bất thiện; 
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cái này là gánh nặng ô nhiễm. Gánh nặng các hành là cái nào? Phúc hành, phi 
phúc hành, bất động hành; cái này là gánh nặng các hành. Khi nào gánh nặng 
các uấn, gánh nặng ô nhiễm, và gánh nặng các hành là được dứt bỏ, có rễ đã 
được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, 
không còn điều kiện sanh khởi trong tương lai; vị ấy được gọi là có gánh nặng 
đã được đặt xuống, có gánh nặng đã được bỏ xuống, có gánh nặng đã được đề 
xuống, có gánh nặng đã được buông xuống, có gánh nặng đã được quăng 
xuống, có gánh nặng đã được tịch tịnh. 


Bậc hiền trí: Bản thể hiền trí nói đến trí, tức là tuệ, là sự nhận biết, sự 
chọn lựa, sự khám phá, sự chọn lựa pháp, sự quan sát, sự suy xét, sự phân biệt, 
sự thông thái, sự thông thạo, sự khôn khéo, sự thông suốt, sự cân nhắc, sự khảo 
sát, sự hiểu biết rộng rãi, sự thông minh, pháp dẫn đầu, sự thấy rõ, sự nhận biết 
rõ, vật xuyên thủng, tuệ, tuệ quyên, tuệ lực, tuệ là vũ khí, tuệ là lâu đài, tuệ là 
ánh sáng, tuệ là hào quang, tuệ là cây đèn, tuệ là báu vật, sự không si mê, sự 
chọn lựa pháp, chánh kiến; được thành tựu với trí ấy bậc hiền trí đạt đến bản thê 
hiên trí. 


Ba hiền trí hạnh: hiền trí hạnh về thân, hiền trí hạnh về khâu, hiền trí hạnh 
về ý. 


Hiền trí hạnh về thân là điều nào? Sự dứt bỏ ba loại uế hạnh về thân là 
hiền trí hạnh về thân, ba loại thiện hạnh về thân là hiền trí hạnh về thân, trí ở đối 
tượng thân là hiền trí hạnh về thân, sự biết toàn diện về thân là hiền trí hạnh về 
thân, Đạo đồng hành với sự biết toàn diện là hiền trí hạnh về thân, sự dứt bỏ 
mong muốn và luyến ái ở thân là hiền trí hạnh về thân, sự chứng đạt tứ thiền có 
sự diệt của thân hành là hiền trí hạnh về thân; điều này là hiền trí hạnh về thân. 


Hiền trí hạnh về khâu là điều nào? Sự dứt bỏ bốn loại uễ hạnh về khâu là 
hiền trí hạnh về khẩu, bốn loại thiện hạnh về khâu là hiền trí hạnh về khẩu, trí ở 
đối tượng khâu là hiền trí hạnh về khâu, sự biết toàn điện về khẩu là hiền trí 
hạnh về khâu, Đạo đồng hành với sự biết toàn diện là hiền trí hạnh về khẩu, sự 
dứt bỏ mong muốn và luyến ái ở khâu là hiền trí hạnh về khẩu, sự chứng đạt nhị 
thiền có sự diệt của khẩu hành là hiền trí hạnh về khẩu; điều này là hiền trí hạnh 
về khẩu. 


Hiền trí hạnh về ý là điều nào? Sự dứt bỏ ba loại uế hạnh về ý là hiền trí 
hạnh về ý, ba loại thiện hạnh về ý là hiền trí hạnh về ý, trí ở đối tượng tâm là 
hiền trí hạnh về ý, sự biết toàn diện về tâm là hiền trí hạnh về ý, Đạo đồng hành 
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với sự biết toàn diện là hiền trí hạnh về ý, sự dứt bỏ mong muốn và luyến ä1l Ở 
tâm là hiền trí hạnh về ý, sự chứng đạt diệt thọ tưởng có sự diệt của tâm hành là 
hiền trí hạnh về ý; điều này là hiền trí hạnh về ý. 


5. (Chư Phật) đã nói về bậc hiển trí về thân, bậc hiển trí về khẩu, bậc hiển 
trí về ý, bậc không còn lậu hoặc, bậc hiển trí thành tựu hiên trí hạnh là bậc có 
sự dứt bỏ tất cả. 


6. (Chư Phát) đã nói về bậc hiển trí về thân, bậc hiện trí về kháu, bậc hiển 
trí về ý, bậc không còn lậu hoặc, bậc hiện trí thành tựu hiện trí hạnh là bậc có 
điêu ác đã được rửa sạch. 


Được thành tựu ba pháp hiên trí hạnh này là sáu hạng hiện trí: các bậc 
hiên trí tại g1a, các bậc hiện trí xuât gia, các bậc hiên trí Hữu Học, các bậc hiên 
trí Vô Học, các bậc hiên trí Độc Giác, các bậc hiên trí của các bậc hiện trí. 


Các bậc hiền trí tại gia là các hạng nào? Những người tại gia đã thấy Niết 
Bàn, đã nhận thức Giáo Pháp, là các bậc hiền trí tại gia. Các bậc hiển trí xuất gia 
là các hạng nào? Những người xuất gia đã thấy Niết Bàn, đã nhận thức Giáo 
Pháp, là các bậc hiền trí xuất gia. Bảy hạng Hữu Học là các bậc hiền trí Hữu 
Học. Các vị A-la-hán là các bậc hiền trí Vô Học. Các vị Phật Độc Giác là các 
bậc hiền trí Độc Giác. Các đức Như Lai, A-la -hán, Chánh Đắng Giác là các bậc 
hiền trí của các bậc hiền trí. 


1 “Không phải do trạng thái im lặng mà kẻ có bộ dạng khờ khao, ngu dốt 
trở thành bậc hiển trí. Nhưng người nào, tựa như người cẩm lấy cái cân rồi 
chọn lấy vật quý giá, là người sáng suối. 


ổ. Người lánh xa hăn các điêu ác, người ây là bậc hiện trí; do việc ấy người 
ây trở thành bậc hiện trí. Người nào hiểu rõ cả hai thê giới (nội tâm và ngoại 
cảnh), do việc ấy được gọi là bậc hiển trí. 


9, VỊ biết được bản chất của những kẻ xáâu và của những người tốt, nội phán 
và ngoại phần, ở tất cả thê gian, vị được tôn vinh bởi chự Thiên và nhân loại, vị 
đã vượt qua sự quyền luyên và mạng lưới (tham ái và tà kiên), vị áy là bậc hiển 


7.32 


frI. 


Đã được thoát khỏi: Bậc hiền trí có tâm đã được thoát khỏi, đã được giải 
thoát, đã khéo được giải thoát khỏi sự luyến ái, có tâm - khỏ! sự sân hận, có tâm 
đã được thoát khỏi, đã được giải thoát, đã khéo được giải thoát khỏi sự si mê, - 
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nf- có tâm đã được thoát khỏi, đã được giải thoát, đã khéo được giải thoát khỏi 
tất cả các pháp tạo tác bất thiện; - “vị ấy, có gánh nặng đã được đặt xuống, là 
bậc hiền trí đã được thoát ra khỏi? là như thế. 


Không chịu sự sắp đặt, không phải kiêng chừa, không có ước nguyện 
(đức Thế Tôn nói vậy) - Sắp đặt: Có hai sự sắp đặt: sự sắp đặt do tham ái và 
sự sắp đặt do tà kiến, -nt- điều này là sự sắp đặt do tham ái. -nt- điều này là sự 
sắp đặt do tà kiến. Đối với vị ấy, sự sắp đặt do tham ái đã được dứt bỏ, sự sắp 
đặt do tà kiến đã được buông bỏ. Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với sự sắp 
đặt do tham ái, do trạng thái đã được buông bỏ đối với sự sắp đặt do tà kiến, vị 
ấy không sắp đặt, không làm sanh ra, không làm sanh khởi, không làm hạ sanh, 
không làm phát sanh ra sự sắp đặt do tham ái hoặc sự sắp đặt do tà kiến; - 
“không chịu sự sắp đặt' là như thế. Không phải kiêng chừa: Tất cả phàm nhân 
ngu sI bị luyến ái; tất cả các bậc Hữu Học, tính luôn phàm nhân tốt lành, thì 
tránh khỏi, xa lánh, tránh xa (luyến ái) nhằm đạt đến pháp chưa đạt đến, nhằm 
chứng đắc pháp chưa chứng đắc, nhằm chứng ngộ pháp chưa chứng ngộ; vị A- 
la- hán là đã tránh khỏi, đã xa lánh, đã tránh xa, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, 
đã được thoát khỏi, không bị ràng buộc, sống với tâm đã được làm trở thành 
không còn giới hạn; - “không chịu sự sắp đặt, không phải kiêng chừa' là như 
thê. 


Không có ước nguyện - Ước nguyện: nói đến tham ái, tức là sự luyến 
áI, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. Đối với vị 
nào, sự ước nguyện tham ái ấy là đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được 
văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi 
ngọn lửa trí tuệ, vị ấy được gọi là không có ước nguyện. Đức Thế Tôn: là từ 
xưng hô với sự tôn kính. Thêm nữa, “vị có luyến ái đã được phá vỡ' là đức Thế 
Tôn; “vị có sân hận đã được phá vỡ” là đức Thế Tôn; “vị có si mê đã được phá 
vỡ' là đức Thế Tôn; “vị có ngã mạn đã được phá vỡ" là đức Thế Tôn; *vị có tà 
kiến đã được phá vỡ' là đức Thế Tôn; “vị có cây gai đã được phá vỡ' là đức Thế 
Tôn; “vị có ô nhiễm đã được phá vỡ' là đức Thế Tôn; “vị đã phân phát, đã phân 
chia, đã phân phối Pháp bảo' là đức Thế Tôn; “vị thực hiện sự chấm dứt các 
hữu' là đức Thế Tôn; “vị có thân đã được tu tập, có giới đã được tu tập, có tâm 
đã được tu tập, có tuệ đã được tu tậpˆ là đức Thế Tôn; “vị đã thân cận các khu 
rừng, các nơi heo hút, các chỗ trú ngụ xa vắng có ít âm thanh, ít tiếng ồn, có bầu 
không gian vắng vẻ, tách biệt với dân chúng, thích hợp cho việc thiền tịnh" là 
đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về y phục, đồ ăn khất thực, chỗ nằm 
ngồi, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh" là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc 


315 


sở hữu về vị của mục đích, về vị của Pháp, về vị của giải thoát, về thắng giới, về 
thắng tâm, về thắng tuệ? là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về bốn 
thiền, về bốn vô lượng (tâm), về bốn sự thê nhập vô sắc” là đức Thế Tôn; “vị có 
dự phần hoặc sở hữu về tám giải thoát, về tám thăng xứ (của thiền), về chín sự 
thể nhập và an trú theo tuần tự” là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về 
mười sự tu tập về tưởng, về mười sự thể nhập các đề mục kasina, về định niệm 
hơi thở vào - hơi thở ra, về sự thế nhập các đề mục tử thi là đức Thế Tôn; “vị có 
dự phần hoặc sở hữu về bốn sự thiết lập niệm, bốn chánh cần, bốn nền tảng của 
thần thông, năm quyên, năm lực, bảy yếu tô đưa đến giác ngộ, đạo lộ thánh 
thiện tám chi phần' là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về mười Như 
Lai lực, về bốn pháp tự tin, về bốn tuệ phân tích, về sáu thăng trí, về sáu pháp 
của đức Phật là đức Thế Tôn. Tên gọi “Thế Tôn” này không do mẹ tạo ra, 
không do cha tạo ra, không do anh (em) trai tạo ra, không do chị (em) gái tạo ra, 
không do bạn bè hoặc thân hữu tạo ra, không do các thân quyến và những người 
cùng huyết thống tạo ra, không do các Sa-môn hoặc Bà-la-môn tạo ra, không do 
chư Thiên tạo ra, sự tận cùng của giải thoát này là sự quy định thuộc về chư 
Phật Thế Tôn do sự đạt được, do sự chứng ngộ trí Toàn Tri ở cội cây Bồ Đề, tức 
là “đức Thế Tôn;' - “không chịu sự sắp đặt, không phải kiêng chừa, không có 
ước nguyện (đức Thế Tôn nói vậy) là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Vị ấy là người diệt đạo binh ở tắt cả các pháp, ở bất cứ điễu gì đã được 
thấy, đã được nghe, hoặc đã được cảm giác. Vị ấy, có gánh nặng đã được đặt 
xuống, là bậc hiên trí đã được thoát ra khỏi, không chịu sự sắp đặt, không phải 
kiêng chừa, không có ước nguyện ” (đức Thể Tôn nói vậy). 


Diễn Giải Kinh Sự Dàn Trận Lớn được đầy đủ - phần thứ mười ba. 


-=0oOoo-- 
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14. DIỄN GIẢI KINH MỘT CÁCH NHANH 
CHÓNG 


Giờ phần Diễn Giải Kinh Một Cách Nhanh Chóng được nói đến: 
14-1 


“Tôi hỏi Ngài, đẳng quyến thuộc của mặt trời, 

bậc đại ẩn sĩ, về sự viễn và vị thể an tịnh. 

Sau khi nhìn thấy như thể nào, vị tỳ khưu được tịch diệt, 
không còn chấp thủ bắt cứ cải gì ở thể gian?” 


Tôi hỏi Ngài, đắng quyến thuộc của mặt trời - Câu hỏi: Có ba loại câu 
hỏi: câu hỏi để làm sáng tỏ điều chưa thấy, câu hỏi để trao đôi điều đã thấy, câu 
hỏi để cắt đứt sự nhằm lẫn. 


Câu hỏi để làm sáng tỏ điều chưa thấy là loại nào? Thông thường, đối 
với tướng trạng chưa được biết, chưa được thấy, chưa được cân nhắc, chưa được 
xác định, chưa được rõ rệt, chưa được minh định, thì người ta hỏi câu hỏi để 
biết, để thấy, để cân nhắc, để xác định, để phân biệt về điều ấy. Đây là câu hỏi 
để làm sáng tỏ điều chưa thấy. 


Câu hỏi để trao đổi điều đã thấy là loại nào? Thông thường, đối với 
tướng trạng đã được biết, đã được thấy, đã được cân nhắc, đã được xác định, đã 
được rõ rệt, đã được minh định, thì người ta hỏi câu hỏi nhằm mục đích trao đôi 
cùng với các vị sáng suốt khác. Đây là câu hỏi để trao đôi điều đã thấy. 


Câu hỏi để cắt đứt sự nhằm lẫn là loại nào? Thông thường, người bị rơi 
vào sự ngờ vực, bị rơi vào sự nhầm lẫn, bị sanh lên sự lưỡng lự rằng: “Phải 
chăng như vầy là đúng, phải chăng là không đúng, là cái gì đây, là thế nào 
đây?” người ấy hỏi câu hỏi nhằm mục đích cắt đứt sự nhằm lẫn. Đây là câu hỏi 
để cắt đứt sự nhằm lần. Đây là ba loại câu hỏi. 


Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi của loài người, câu hỏi của phi 
nhân, câu hỏi của vị (Phật) đã được hóa hiện ra. 


Câu hỏi của loài người là loại nào? Loài người đi đên gặp đức Phật Thê 
Tôn và hỏi câu hỏi: các vị tỳ khưu hỏi, các vị tỳ khưu mi hỏi, các nam cư sĩ hỏi, 
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các nữ cư sĩ hỏi, các vị vua hỏi, các vị Sát-đê-ly hỏi, các vị Bà-la-môn hỏi, các 
thương buôn hỏi, các kẻ nô lệ hỏi, các người tại g1a hỏi, các vị xuât gia hỏi. Đây 
là câu hỏi của loài người. 


Câu hỏi của phi nhân là loại nào? Các phi nhân đi đến gặp đức Phật Thế 
Tôn và hỏi câu hỏi: các loài rồng hỏi, các loài linh điều hỏi, các Dạ-xoa hỏi, các 
A-tu-la hỏi, các Càn-thát-bà hỏi, các vị Đại Thiên Vương hỏi, các Thiên Chủ 
hỏi, các Phạm Thiên hỏi, các Thiên nhân hỏi. Đây là câu hỏi của phi nhân. 


Câu hỏi của vị (Phật) do thần thông biến hóa ra là loại nào? Đức Thế 
Tôn hóa hiện ra hình dáng (vị Phật) được tạo thành bởi ý, có tất cả các bộ phận 
thân thể lớn nhỏ, có giác quan không bị khiếm khuyết. Vị (Phật) do thần thông 
biến hóa ra ấy đi đến gặp đức Phật Thế Tôn và hỏi câu hỏi, đức Thế Tôn trả lời. 
Đây là câu hỏi của vị (Phật) đã được hóa hiện ra. Đây là ba loại câu hỏi. 


Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về lợi ích của bản thân, câu hỏi 
về lợi ích của người khác, câu hỏi về lợi ích của cả hai. Còn có ba loại câu hỏi 
khác nữa: câu hỏi về lợi ích trong đời này, câu hỏi về lợi ích trong đời sau, câu 
hỏi về lợi ích tối thượng. Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về lợi ích của 
sự không tội lỗi, câu hỏi về lợi ích của sự không ô nhiễm, câu hỏi về lợi ích của 
sự trong sạch. Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về quá khứ, câu hỏi về 
vị lai, câu hỏi về hiện tại. Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về nội phân, 
câu hỏi về ngoại phân, câu hỏi về nội phần và ngoại phần. Còn có ba loại câu 
hỏi khác nữa: câu hỏi về thiện, câu hỏi về bất thiện, câu hỏi về vô ký. Còn có ba 
loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về uân, câu hỏi về giới, câu hỏi về xứ. Còn có ba 
loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về thiết lập niệm, câu hỏi về chánh cần, câu hỏi 
về nền tảng của thần thông. Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về quyên, 
câu hỏi về lực, câu hỏi về giác chỉ. Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về 
Đạo, câu hỏi về Quả, câu hỏi về Niết Bàn. 


Tôi hỏi Ngài: Tôi hỏi Ngài, tôi yêu cầu Ngài, tôi thỉnh cầu Ngài, tôi đặt 
niềm tin ở Ngài, xin Ngài hãy thuyết giảng cho tôi; - “tôi hỏi Ngài” là như thế. 
Đắng quyến thuộc của mặt trời: Mặt trời nói đến Thái Dương. Thái Dương là 
Gotama theo dòng tộc, đức Thế Tôn cũng là Gotama theo dòng tộc. Đức Thế 
Tôn là bà con trong dòng tộc, là quyến thuộc trong dòng tộc của Thái Dương; vì 
thế, đức Phật là quyến thuộc của mặt trời; - “tôi hỏi Ngài, đắng quyến thuộc của 
mặt trời” là như thế. 
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Bậc đại ấn sĩ, về sự viễn ly và vị thế an tịnh - Sự viễn ly: Có ba sự viễn 
ly: viền ly về thân, viễn ly về tâm, viễn ly về mầm tái sanh. 


Thế nào là viễn ly về thân? ở đây, vị tỳ khưu thân cận chỗ trú ngụ tách 
biệt, khu rừng rậm, gốc cây, sườn núi, thung lũng, khe núi, bãi tha ma, khu rừng 
thưa, đồng trống, đống rơm, và sống tách biệt về thân. Vị ấy đi một mình, đứng 
một mình, ngồi một mình, năm một mình, đi vào làng để khất thực một mình, đi 
trở về một mình, ngồi nơi văng vẻ một mình, quyết định kinh hành một mình, 
thực hành, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng một mình. 
Đây là viễn ly về thân. 


Thế nào là viễn ly về tâm? Đối với vị thể nhập sơ thiền, tâm được tách 
biệt khỏi các pháp che lấp. Đối với vị thể nhập nhị thiền, tâm được tách biệt 
khỏi tầm và tứ, Đối với vị thể nhập tam thiền, tâm được tách biệt khỏi hý. Đối 
với vị thê nhập tứ thiền, tâm được tách biệt khỏi lạc và khô. Đối với vị thể nhập 
không vô biên xứ, tâm được tách biệt khỏi sắc tưởng, bất bình tưởng, dị biệt 
tưởng. Đối với vị thể nhập thức vô biên xứ, tâm được tách biệt khỏi không vô 
biên xứ tưởng. Đối với vị thể nhập vô sở hữu xứ, tâm được tách biệt khỏi thức 
vô biên xứ tưởng. Đối với vị thể nhập phi tưởng phi phi tưởng xứ, tâm được 
tách biệt khỏi vô sở hữu xứ tưởng. Đối với vị Nhập Lưu, tâm được tách biệt 
khỏi sự nhận thức sai trái về thân, sự hoài nghi, sự bám víu vào giới và phận sự, 
tà kiến tiềm ấn, hoài nghi tiềm ấn, và các phiền não cộng trú với mỗi pháp ấy. 
Đối với vị Nhất Lai, tâm được tách biệt khỏi sự ràng buộc của ái dục và sự ràng 
buộc của bất bình có tính chất thô thiên, ái dục tiềm ân và bất bình tiềm ấn có 
tính chất thô thiển, và các phiền não cộng trú với mỗi pháp ấy. Đối với vị Bất 
Lai, tâm được tách biệt khỏi sự ràng buộc của ái dục và sự ràng buộc của bất 
bình có tính chất vi tế, ái dục tiềm ấn và bất bình tiềm ân có tính chất vi tế, và 
các phiền não cộng trú với mỗi pháp ấy. Đối với vị A-la-hán, tâm được tách biệt 
khỏi ái sắc, ái vô sắc, ngã mạn, phóng dật, vô minh, ngã mạn tiềm ấn, hữu ái 
tiềm ấn, vô minh tiềm ẩn, các phiền não cộng trú với mỗi pháp ấy, và mọi hiện 
tướng ở bên ngoài. Đây là viễn ly về tâm. 


Thế nào là viễn ly về mầm tái sanh? Mầm tái sanh nói đến các ô nhiễm, 
các uấn, và các hành. Viễn ly về mầm tái sanh nói đến Bất Tử, Niết Bản, là sự 
yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, sự buông bỏ tất cả các mầm tái sanh, sự 
diệt trừ tham ái, sự lìa khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết Bàn. Đây là viễn ly về 
mầm tái sanh. 
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Viễn ly về thân là đối với các vị có thân đã lui về nơi ân dật, đã thích thú 
trong việc xuất ly; viễn ly về tâm là đối với các vị có tâm hoàn toàn trong sạch, 
đã đạt đến Sự trong trắng tuyệt đối; và viễn ly về mầm tái sanh là đối với các cá 
nhân không còn mầm tái sanh, đã đạt đến việc lìa khỏi các pháp tạo tác. 


An tịnh: Theo một khía cạnh, an tịnh và vị thế an tịnh cũng y như nhau, 
đều là Bất Tử, Niết Bàn, là sự yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, sự buông bỏ 
tất cả các mầm tái sanh, sự diệt trừ tham ái, sự lìa khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết 
Bàn. Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Vị thế này là an tịnh, vị thế 
này là hảo hạng, tức là sự yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, sự buông bỏ tất 
cả các mầm tái sanh, sụ diệt trừ tham ái, sự lìa khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết 
Bàn.” Hoặc là, theo một khía cạnh khác, các pháp nào vận hành đưa đến việc 
chứng đắc sự an tịnh, đưa đến việc chạm đến sự an tịnh, đưa đến việc chứng 
ngộ sự an tịnh, như là: bốn sự thiết lập niệm, bốn chánh cần, bốn nền tảng của 
thần thông, năm quyền, năm lực, bảy yếu tố đưa đến giác ngộ, đạo lộ thánh 
thiện tám chỉ phần. Các pháp này gọi là vị thế an tịnh, vị thế nương tựa, vị thế 
trú ân, vị thế nương nhờ, vị thế không sợ hãi, vị thế Bất Hoại, vị thế Bất Tử, vị 
thế Niết Bàn. 


Bậc đại ấn sĩ: đức Thế Tôn là bậc đại ân sĩ. “Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, 
đã tầm cầu giới uân lớn lao' là bậc đại ân sĩ. “Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm 
cầu định uần lớn lao - tuệ uẫn lớn lao - giải thoát uân lớn lao - giải thoát tri kiến 
uân lớn lao" là bậc đại ấn sĩ. “Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu sự phá tan 
khối tăm tối lớn lao, sự phá vỡ điều trái khuấy lớn lao, sự nhồ lên mũi tên tham 
ái lớn lao, sự tháo tung mối rối răm tà kiến lớn lao, sự xô ngã ngọn cờ ngã mạn 
lớn lao, sự vắng lặng pháp tạo tác lớn lao, sự thoát khỏi dòng lũ lớn lao, sự 
quăng bỏ gánh nặng lớn lao, sự cắt đứt vòng quay luân hôi lớn lao, việc dập tắt 
sự nóng nảy lớn lao, việc tịch tịnh sự bực bội lớn lao, việc nâng lên ngọn cờ 
Giáo Pháp lớn lao' là bậc đại ân sĩ. “Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu các 
sự thiết lập niệm lớn lao - các chánh cần lớn lao - các nền tảng của thần thông 
lớn lao - các quyên lớn lao - các lực lớn lao - các yếu tô đưa đến giác ngộ lớn 
lao - đạo lộ thánh thiện tám chi phần lớn lao - chân lý tuyệt đối lớn lao, Bất Tủ, 
Niết Bàn' là bậc đại ân sĩ. “Vị được tầm cầu, được tìm tòi, được tìm kiếm bởi 
các chúng sanh có uy lực lớn lào (hỏi rằng): Đức Phật ngự ở đâu? Đức Thế Tôn 
ngự ở đâu? Chúa của chư Thiên ngự ở đâu? Đẳng Nhân Ngưu ngự ở đâu?” là 
bậc đại ân sĩ; -“bậc đại ấn sĩ, về sự viền ly và vị thế an tịnh là như thế. 
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Sau khi nhìn thấy như thế nào, vị tỳ khưu được tịch diệt? - Sau khi nhìn 
thấy, sau khi nhìn xem, sau khi cân nhắc, sau khi xét đoán, sau khi phân biệt, 
sau khi làm rõ rệt như thế nào mà (vị tỳ khưu) dập tắt luyến ái, dập tắt sân hận, 
dập tắt si mê, dập tắt, làm an tịnh, làm yên tịnh, làm văng lặng, làm tịch tịnh sự 
giận dữ, thù hẳn, gièm pha, ác ý, ganh ty, bỏn xẻn, xảo trá, lừa gụt, bướng bỉnh, 
hung hăng, ngã mạn, cao ngạo, đam mê, xao lãng, tất cả ô nhiễm, tất cả uế hạnh, 
mọi sự lo lắng, mọi sự bực bội, mọi sự nóng nảy, tất cả các pháp tạo tác bất 
thiện của bản thân? Vị tỳ khưu: là vị tỳ khưu phàm nhân tốt lành hoặc vị tỳ 
khưu là bậc Hữu Học; - “sau khi nhìn thấy như thế nào, vị tỳ khưu được tịch 
diệt? là như thế. 


Không còn chấp thủ bất cứ cái gì ở thế gian: trong khi không chấp thủ, 
trong khi không năm lấy, trong khi không bám víu, trong khi không chấp chặt 
đối với bốn thủ. Ở thế gian: ở thế gian của kho cảnh, ở thế gian của loài người, 
ở thế gian của chư Thiên, ở thế gian của các uân, ở thế gian của các giới, ở thế 
gian của các xứ. Bất cứ cái gì: bất cứ cái gì liên quan đến sắc, liên quan đến thọ, 
liên quan đến tưởng, liên quan đến hành, liên quan đến thức; - 'không còn chấp 
thủ bất cứ cái gì ở thế gian là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Tôi hỏi Ngài, đẳng quyến thuộc của mặt trời, 

bậc đại ẩn sĩ, về sự viễn ly và vị thể an tịnh. 


Sau khi nhìn thấy như thể nào, vị tỳ khưu được tịch diệt, 
không còn chấp thủ bắt cứ cải gì ở thể gian?” 


14-2 


Đức Thê Tôn nói: “Nên chận đứng toàn bộ gốc rê của cái được gọi là 
vọng tưởng và (ngã mạn) Tôi là' nhờ vào trí tuệ. Bát cứ những tham ái nào 
thuộc nội phán, đề loại trừ chúng, nên học tập, luôn luôn có niệm. ” 


Đức Thế Tôn nói: Nên chận đứng toàn bộ gốc rễ của cái được gọi là 
vọng tưởng và (ngã mạn) “Tôi là” nhờ vào trí tuệ: Vọng tưởng chính là các 
pháp có tên gọi là vọng tưởng; tham ái có tên gọi là vọng tưởng, tà kiến có tên 
gọi là vọng tưởng. Gốc rễ của vọng tưởng tham ái là điều nào? Vô minh là gốc 
rễ, tác ý không đúng đường lối là gốc rễ, ngã mạn về bản thân là gốc rễ, không 
hồ thẹn (tội lỗi) là gốc rễ, không ghê sợ (tội lỗi) là gốc rễ, phóng dật là gốc rễ; 
điều này là gốc rễ của vọng tưởng tham ái. Gốc rễ của vọng tưởng tà kiến là 
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điều nào? Vô minh là gốc rễ, tác ý không đúng đường lối là gốc rễ, ngã mạn về 
bản thân là gốc rễ, không hỗ thẹn (tội lỗi) là gốc rễ, không ghê sợ (tội lỗi) là gốc 
rễ, phóng dật là gốc rễ; điều này là gốc rễ của vọng tưởng tà kiến. 


Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính. Thêm nữa, “vị có luyến ái 
đã được phá vỡ' là đức Thế Tôn; *vị có sân hận đã được phá vỡ' là đức Thế 
Tôn; “vị có si mê đã được phá vỡ' là đức Thế Tôn; “vị có ngã mạn đã được phá 
vỡ là đức Thế Tôn; “vị có tà kiến đã được phá vỡ' là đức Thế Tôn; “vi có cây 
gai đã được phá vỡ' là đức Thế Tôn; “vị có ô nhiễm đã được phá vỡ' là đức Thế 
Tôn; “vị đã phân phát, đã phân chia, đã phân phối Pháp bảo? là đức Thế Tôn; “vị 
thực hiện sự chấm dứt các hữu' là đức Thế Tôn; “vị có thân đã được tu tập là 
đức Thế Tôn; “vị có giới đã được tu tập, có tâm đã được tu tập, có tuệ đã được 
tu tập” là đức Thế Tôn; “vị đã thân cận các khu rừng, các nơi heo hút, các chỗ 
trú ngụ xa vắng có ít âm thanh, ít tiếng ồn, có bầu không gian vắng vẻ, tách biệt 
với dân chúng, thích hợp cho việc thiền tịnh” là đức Thế Tôn; “vị có dự phần 
hoặc sở hữu về y phục, đồ ăn khất thực, chỗ nằm ngồi, và vật dụng là thuốc men 
chữa bệnh” là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về vị của mục đích, về 
vị của Pháp, về vị của giải thoát, về thắng giới, về thăng tâm, về thắng tuệ” là 
đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về bốn thiền, về bốn vô lượng (tâm), 
về bốn sự thể nhập vô sắc” là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về tám 
giải thoát, về tám thăng xứ (của thiền), về chín sự thể nhập và an trú theo tuần 
tự' là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về mười sự tu tập về tưởng, về 
ImƯỜI sự thể nhập các đề mục kasIna, về định niệm hơi thở vào - hơi thở ra, về 
sự thể nhập các đề mục tử thi” là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về 
bốn sự thiết lập niệm, bốn chánh cần, bốn nền tảng của thần thông, năm quyên, 
năm lực, bảy yếu tố đưa đến giác ngộ, đạo lộ thánh thiện tám chỉ phần" là đức 
Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về mười Như Lai lực, về bốn pháp tự tim, 
về bốn tuệ phân tích, về sáu thắng trí, về sáu pháp của đức Phật là đức Thế 
Tôn. Tên gọi “Thế Tôn” này không do mẹ tạo ra, không do cha tạo ra, không do 
anh (em) trai tạo ra, không do chị (em) gái tạo ra, không do bạn bẻ hoặc thân 
hữu tạo ra, không do các thân quyến và những người cùng huyết thống tạo ra, 
không do các Sa-môn hoặc Bảà-la-môn tạo ra, không do chư Thiên tạo ra, sự tận 
cùng của giải thoát này là sự quy định thuộc về chư Phật Thế Tôn do sự đạt 
được, do sự chứng ngộ trí Toàn Tri ở cội cây Bồ Đề, tức là 'đức Thế Tôn;' - 
“đức Thế Tôn nói: gốc rễ của cái được gọi là vọng tưởng" là như thế. 


Nên chận đứng toàn bộ ... (ngã mạn) “Tôi là? nhờ vào trí tuệ - Trí tuệ: 
được gọi là tuệ; tuệ là sự nhận biết, -nt- sự không sI mê, sự chọn lựa pháp, 
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chánh kiến. Tôi là: Ngã mạn “Tôi là,` mong muốn “Tôi là, sự tiềm ân “Tôi là” ở 
sắc; ngã mạn Tôi là,” mong muốn “Tôi là,° sự tiềm ấn “Tôi là' ở thọ; - ở tưởng; - 
ở các hành; - ở thức; - 'đức Thế Tôn nói: gốc rễ của cái được gọi là vọng tưởng” 
là như thế. 


Nên chận đứng toàn bộ... (ngã mạn) “Tôi là? nhờ vào trí tuệ: Nên 
ngăn cản, nên chận đứng, nên làm tịch diệt, nên làm vắng lặng, nên làm biến 
hoại, nên làm tịch tịnh toàn bộ gốc rễ của cái được gọi là vọng tưởng và ngã 
mạn “Tôi là' nhờ vào trí tuệ; - “đức Thế Tôn nói: Nên chận đứng toàn bộ gốc rễ 
của cái được gọi là vọng tưởng và (ngã mạn) “Tôi là nhờ vào trí tuệ” là như thế. 


Bắt cứ những tham ái nào thuộc nội phần - Bắt cứ điều gì: tất cả theo 
tổng thế, tất cả trong mọi trường hợp, một cách trọn vẹn, không còn dư sót, cụm 
từ + kãci' này là lối nói của sự bao gồm. Tham ái: tham ái về cảnh sắc, -nt- 
tham ái về cảnh pháp. Nội phần: tham ái ấy có sự sanh lên ở nội phần; - “nội 
phần' là như thế. Hoặc là, nội phần nói đến tâm, tức là tâm, ý, ý thức, trái tim, 
chất xám, ý, ý xứ, ý quyên, thức, thức uân, từ đó ý thức giới sanh lên. Tham ái 
ấy là đồng hành, đồng sanh, được gắn bó, được gắn liền, cùng sanh, cùng diệt, 
chung một nền tảng, chung một đối tượng với tâm; - “nội phần còn là như thế; - 
“bất cứ những tham ái nào thuộc nội phần' là như thế. 


Để loại trừ chúng, nên học tập, luôn luôn có niệm - Luôn luôn: Luôn 
luôn là mọi lúc, mọi thời, thường khi, luôn khi, thường xuyên, liên tục, không 
gián đoạn, tiếp nối liên tục, sanh lên tuần tự (như sóng nước), không lưa thưa, 
không đứt khoảng, không ngừng lại, được liền lặn, trước bữa ăn, sau bữa ăn, 
vào canh đầu, vào canh giữa, vào canh cuối, vào hậu bán nguyệt, vào tiền bán 
nguyệt, vào mùa mua, vào mùa lạnh, vào mùa nóng, ở chặng đầu của tuổi thọ, ở 
chặng giữa của tuôi thọ, ở chặng cuối của tuổi thọ. Có niệm: Có niệm bởi bốn 
lý do: Có niệm trong khi tu tập sự thiết lập niệm ở việc quan sát thân trên thân, - 
nt- trên các thọ, -nf- trên tâm, có niệm trong khi tu tập sự thiết lập niệm ở việc 
quan sát pháp trên các pháp. Có niệm còn bởi bốn lý do khác: Có niệm do lánh 
xa thất niệm, có niệm do trạng thái đã thực hành các pháp cần phải thực hành 
đối với niệm, có niệm do trạng thái đã tiêu diệt các pháp đối nghịch với niệm, 
có niệm do trạng thái không lơ là đối với các pháp ấn chứng của niệm. Có niệm 
còn bởi bốn lý do khác: có niệm do trạng thái đã thành tựu về niệm, có niệm do 
trạng thái đã trú ở niệm, có niệm do trạng thái quen thuộc với niệm, có niệm do 
trạng thái không thối thất đối với niệm. Có niệm còn bởi bốn lý do khác: có 
niệm do trạng thái tự tại, có niệm do trạng thái được yên lặng, có niệm do trạng 
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thái được an tịnh, có niệm do trạng thái đã thành tựu pháp của bậc chân nhân. 
Có niệm do tùy niệm Phật, có niệm do tùy niệm Pháp, có niệm do tùy niệm 
Tăng, có niệm do tùy niệm giới, có niệm do tùy niệm xả thí, có niệm do tùy 
niệm Thiên, có niệm do niệm hơi thở vào - hơi thở ra, có niệm do tùy niệm sự 
chết, có niệm do niệm đặt ở thân, có niệm do tùy niệm Niết Bàn. Niệm là sự tùy 
niệm, niệm hiện tiền; niệm là trạng thái ghi nhớ, trạng thái ghi nhận, trạng thái 
không lơ là, trạng thái không quên lãng; niệm là niệm quyền, niệm lực, chánh 
niệm, niệm giác chi, con đường độc đạo; điều này được gọi là niệm. Người đã 
tiến đến, đã tiến gần, đã đến gần, đã tiến vào, đã đạt đến, đã tròn đủ, đã thành 
tựu niệm này, người ấy được gọi là có niệm. 


Nên học tập: Có ba sự học tập: học tập về thắng giới, học tập về thăng 
tâm, học tập về thắng tuệ. 


Việc nào là sự học tập về thắng giới? Ở đây, vị tỳ khưu là vị có giới, 
sống thu thúc với sự thu thúc của giới bổn Pãtimokkha, thành tựu về hạnh kiểm 
và hành xứ, thấy sự sợ hãi trong các tội nhỏ nhặt, thọ trì và thực hành trong các 
điều học. Nhóm giới nhỏ, nhóm giới lớn, giới là nền tảng, phần khởi đầu, sự 
thực hành, sự ngăn giữ, sự thu thúc, sự mở đầu, sự dẫn đầu nhằm chứng đạt các 
thiện pháp. Việc này là sự học tập về thắng gIỚI. 


Việc nào là sự học tập về thắng tâm? Ở đây, vị tỳ khưu ngay sau khi 
tách ly khỏi các dục, tách ly khỏi các bất thiện pháp, đạt đến và trú thiền thứ 
nhất, có tầm, có tứ, có hỷ lạc sanh lên do sự tách ly; do sự vắng lặng của tầm và 
tứ, đạt đến và trú thiền thứ nhì, có sự tĩnh lặng thuộc nội phần, có trạng thái 
chuyên nhất của tâm, không tầm không tứ, có hý lạc sanh lên do định; do sự 
không còn luyến ái ở hỷ, an trú vì, có niệm và có sự nhận biết rõ, và cảm nhận 
lạc bằng thân, đó là điều mà các bậc Thánh gọi là: “Có xả, có niệm, có sự trú 
vào lạc,” đạt đến và trú thiền thứ ba; và do sự từ bỏ lạc, do sự từ bỏ khổ (ở 
thân), do sự biến mất của hỷ tâm và ưu phiền (đã có) ngay trước đó, đạt đến và 
trú thiên thứ tư, có sự thanh tịnh của xả và niệm, không khô không lạc. Việc này 
là sự học tập về thắng tâm. 


Việc nào là sự học tập về thắng tuệ? Ở đây, vị tỳ khưu là vị có tuệ, 
thành tựu về tuệ hướng đến sự sanh diệt, góp phần vào sự thấu triệt cao thượng, 
dẫn đến việc cạn kiệt hoàn toàn của khô. Vị ây nhận biết đúng theo thực thê 
rằng: “Đây /à Khổ,” nhận biết đúng theo thực thể rằng: “Đây là nhân sanh 
Khổ, ” nhận biết đúng theo thực thể rằng: “Đây là sự điệt tận Khổ, ” nhận biết 
đúng theo thực thê rằng: “Đáy là sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ, ” nhận 
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biết đúng theo thực thê rằng: “Đây là các lậu hoặc, ” nhận biết đúng theo thực 
thể rằng: “Đây là nhân sanh các lậu hoặc, ” nhận biết đúng theo thực thê rằng: 
“Đây là sự diệt tận các lậu hoặc, ” nhận biết đúng theo thực thể rằng: “Đáy là 
sự thực hành đưa đến sự diệt tận các lậu hoặc. ” Việc này là sự học tập về thắng 
tuệ. 


Để loại trừ chúng, nên học tập, luôn luôn có niệm: nên học tập về 
thắng giới, nên học tập về thắng tâm, nên học tập về thắng tuệ nhằm loại bỏ, 
nhằm bài trừ, nhằm dứt bỏ, nhằm làm vắng lặng, nhằm buông bỏ, nhằm tịch 
tịnh các tham ái Ấy. Trong khi hướng tâm đến ba sự học tập này, thì nên học tập; 
trong khi biết, thì nên học tập; trong khi thấy, thì nên học tập; trong khi quán xét 
lại, thì nên học tập; trong khi quyết định tâm, thì nên học tập; trong khi hướng 
đến đức tin, thì nên học tập; trong khi ra sức tinh tắn, thì nên học tập; trong khi 
thiết lập niệm, thì nên học tập; trong khi tập trung tâm, thì nên học tập; trong 
khi nhận biết bảng tuệ, thì nên học tập; trong khi biết rõ pháp cần được biết rõ, 
thì nên học tập; trong khi biết toàn diện pháp cần được biết toàn diện, thì nên 
học tập; trong khi đứt bỏ pháp cần được dứt bỏ, thì nên học tập; trong khi tu tập 
pháp cần được tu tập, thì nên học tập; trong khi chứng ngộ pháp cần được 
chứng ngộ, thì nên học tập, nên hành xử, nên hành theo, nên thọ trì và vận dụng; 
- “để loại trừ chúng, nên học tập, luôn luôn có niệm là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


Đức Thê Tôn nói: “Nên chận đứng toàn bộ gốc rê của cái được gọi là 
vọng tưởng và (ngã mạn) “Tôi là' nhờ vào trí tuệ. Bát cứ những tham ái nào 
thuộc nội phán, đề loại trừ chúng, nên học tập, luôn luôn có niệm. ” 


14-3 


Bắt cứ pháp (đức tính) nào có thể biết rõ 

thuộc nội phân (nơi bản thân) hay là thuộc ngoại phần (nơi người khác), 
không vì điểu ấy mà thể hiện sự ngang tàng, 

bởi vì điều ấy không được các bậc thiện nhân gọi là sự tịch diệt. 


Bất cứ pháp (đức tính) nào có thế biết rõ thuộc nội phần (nơi bản 
thân): Nên nhận biết bất cứ đức tính nào của bản thân, là các pháp thiện hay là 
các pháp vô ký. Các điều nào là đức tính của bản thân? Ta xuất gia từ gia tộc 
thượng lưu; hoặc là, ta xuất gia từ gia tộc có nhiều của cải; hoặc là, ta xuất gia 
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từ gia tộc có của cải quý giá; hoặc là, ta được biết tiếng, có danh vọng trong số 
các hàng tại gia và xuất gia; hoặc là, ta có lợi lộc về y phục, vật thực, chỗ trú 
ngụ, vả vật dụng là thuốc men chữa bệnh; hoặc là, ta là vị chuyên về Kinh; hoặc 
là, ta có sự ghi nhớ về Luật; hoặc là, ta là vị thuyết Pháp; hoặc là, ta là vị ngụ ở 
rừng; hoặc là, ta là vị chuyên đi khất thực; hoặc là, ta là vị chỉ mặc y may bằng 
vải bị quăng bỏ; hoặc là, ta là vị chỉ sử dụng ba y; hoặc là, ta là vị đi khất thực 
tuần tự theo từng nhà; hoặc là, ta là vị không ăn vật thực dâng sau; hoặc là, ta là 
vị chuyên về oai nghi ngồi (không năm); hoặc là, ta là vị ngụ ở chỗ đã được chỉ 
định; hoặc là, ta là “vị đạt sơ thiền; hoặc là, ta là “vị đạt nhị thiền;? hoặc là, ta là 
“vị đạt tam thiền;? hoặc là, ta là “vị đạt tứ thiền; hoặc là, ta là “vị đạt sự thể 
nhập không vô biên xứ;” hoặc là, ta là “vị đạt sự thể nhập thức vô biên xứ - sự 
thể nhập vô sở hữu xứ - sự thể nhập phi tưởng phi phi tưởng xứ; các điều này 
là các đức tính của bản thân. Nên nhận biết, nên hiểu biết, nên nhận thức, nên 
thừa nhận, nên thấu triệt bất cứ đức tính nào của bản thân; - “bất cứ pháp (đức 
tính) nào có thể biết rõ thuộc nội phần (nơi bản thân)? là như thế. Hay là thuộc 
ngoại phần (nơi người khác): các đức tính ấy là của vị thầy tế độ hoặc của vị 
thầy dạy học; - “hay là thuộc ngoại phần (nơi người khác)” là như thế. 


Không vì điều ấy mà thể hiện sự ngang tàng: không nên thể hiện sự 
ngang tàng, không nên thể hiện sự bướng bỉnh, không nên thể hiện sự ngã mạn, 
không nên thể hiện sự kiêu hãnh, không nên thể hiện sự hãnh diện vì đức tính 
của bản thân hoặc vì đức tính của những người khác, không vì điều ấy mà sanh 
ra ngã mạn, không vì điều ấy mà trở nên ương ngạnh, ương bướng, ngắng cao 
đầu; - 'không vì điều ấy mà thể hiện sự ngang tàng' là như thế. 


Bởi vì điều ấy không được các bậc thiện nhân gọi là sự tịch diệt: Các 
bậc thiện nhân, các bậc an tịnh, các bậc chân nhân, các vị Phật, các vị Thịnh 
Văn của đức Phật, các vị Phật Độc Giác không nói, không phát biểu, không nêu 
ra, không chỉ bảo, không thông báo, không ấn định, không khai mở, không chia 
sẻ, không làm rõ, không bày tỏ rằng: “Điều ấy là sự tịch diệt;” - “bởi vì điều ấy 
không được các bậc thiện nhân gọt là sự tịch diệt” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Bát cứ pháp (đức tính) nào có thể biết rõ 

thuộc nội phần (nơi bản thân) hay là thuộc ngoại phần (nơi người khác), 
không vì điều ấy mà thể hiện sự ngang tàng, 

bởi vì điều ấy không được các bậc thiện nhân gọi là sự tịch diệt. ” 
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14-4 


Không nên vì việc ấy mà nghĩ rằng (bản thân) là tốt hơn, 

kém thua, hoặc thậm chí là tương đương. 

Bị tác động bởi nhiều hình thức, 

trong khi sắp xếp về bản thân, không nên dừng lại (ở điều ấy). 


Không nên vì việc ấy mà nghĩ rằng (bản thân) là tốt hơn: Không nên 
sanh khởi cao ngạo rằng: “Ta là tốt hơn” về xuất thân, về dòng đõi, về con nhà 
gia thế, về vẻ đẹp của làn da, về tài sản, về học vấn, về công việc, về tài nghệ, 
về kiến thức, về sự học hỏi, về tài biện giải, hoặc về sự việc này khác; - “không 
nên vì việc ấy mà nghĩ rằng (bản thân) là tốt hơn' là như thế. 


Kém thua, hoặc thậm chí là tương đương: Không nên sanh khởi tự ti 
rằng: “Ta là thua kém” về xuất thân, về dòng dõi, -nt- hoặc về sự việc này khác. 
Không nên sanh khởi ngã mạn rằng: “Ta là ngang bằng” về xuất thân, về dòng 
dõi, về con nhà gia thế, về vẻ đẹp của làn da, về tài sản, về học vấn, về công 
việc, về tài nghệ, về kiến thức, về sự học hỏi, về tài biện giải, hoặc về sự việc 
này khác; - “kém thua, hoặc thậm chí là tương đương" là như thế. 


Bị tác động bởi nhiều hình thức: Bị tác động, bị chế ngự, bị xâm nhập, 
bị sở hữu bởi những kiểu cách theo nhiều loại; - “bị tác động bởi nhiều hình 
thức" là như thế. 


Trong khi sắp xếp về bản thân, không nên dừng lại (ở điều ấy): Bản 
thân nói đến tự ngã. Trong khi sắp đặt, trong khi sắp xếp, trong khi đi đến việc 
sắp xếp về bản thân (như là: “Ta xuất gia từ gia tộc thượng lưu,” v.v...), không 
nên dừng lại (ở điều ấy); - “trong khi sắp xếp về bản thân, không nên dừng lại (ở 
điều ấy)” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Không nên vì việc ấy mà nghĩ rằng (bản thân) là tốt hơn, 

kém thua, hoặc thậm chí là tương đương. 

Bị tác động bởi nhiễu hình thức, 

trong khi sắp xếp về bản thân, không nên dừng lại (ở điều ấy). ” 
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14-5 


Nên làm yên tịnh ngay ở nội tâm, 

vị tÙ khu không nên tìm kiếm sự an tịnh bằng (đạo lộ) khác. 
Đối với vị đã được yên tịnh ở nội tâm, 

điều điều nắm giữ là không có, từ đâu có điều được rời bỏ? 


Nên làm yên tịnh ngay ở nội tâm: nên làm yên lặng luyến ái, nên làm 
yên lặng sân hận, nên làm yên lặng s¡ mê, nên làm yên lặng, nên làm yên tịnh, 
nên làm văng lặng, nên làm tịch diệt, nên làm tịch tịnh sự giận dữ, thù hẳn, giẻm 
pha, ác ý, ganh ty, bỏn xẻn, xảo trá, lừa gạt, bướng bỉnh, hung hăng, ngã mạn, 
cao ngạo, đam mê, xao lãng, tất cả ô nhiễm, tất cả uế hạnh, mọi sự lo lắng, mọi 
sự bực bội, mọi sự nóng nảy, tất cả các pháp tạo tác bắt thiện ở nội tâm; - “nên 
làm yên tịnh ngay ở nội tâm' là như thế. 


Vị tỳ khưu không nên tìm kiếm sự an tịnh bằng (đạo lộ) khác: Không 
nên tìm kiếm, không nên tìm tòi, không nên tầm cầu sự an tịnh, sự yên tịnh, sự 
văng lặng, sự tịch diệt, sự tịch tịnh bằng (đạo lộ) khác, bằng đạo lộ không trong 
sạch, bằng cách thực hành sai trái, bằng đường lối không dẫn dắt ra khỏi, ngoại 
trừ các sự thiết lập niệm, ngoại trừ các chánh cần, ngoại trừ các nên tảng của 
thần thông, ngoại trừ các quyên, ngoại trừ các lực, ngoại trừ các yếu tố đưa đến 
giác ngộ, ngoại trừ đạo lộ thánh thiện tám chi phần; - “vị tỳ khưu không nên tìm 
kiếm sự an tịnh băng (đạo lộ) khác là như thế. 


Đối với vị đã được yên tịnh ở nội tâm: Đối với vị đã được an tịnh luyến 
ái, đối với vị đã được an tịnh sân hận, đối với vị đã được an tịnh si mê, -nt- đối 
với vị đã được an tịnh, đã được yên tịnh, đã được vắng lặng, đã được tịch diệt, 
đã được tịch tịnh tất cả các pháp tạo tác bất thiện ở nội tâm; - “đối với vị đã 
được yên tịnh ở nội tâm' là như thế. 


Điều điều nắm giữ là không có, từ đâu có điều được rời bỏ - Không 
có: là sự phủ định. Không có ngã kiến rằng: “Có tự ngã.” Không có đoạn kiến 
rằng: “Không có tự ngã.” Không có điều đã được năm lấy rằng: “Có tự ngã.” 
Không có điều cần được giải thoát rằng: “Không có tự ngã.” Người nào không 
có điều đã được năm lấy thì người ấy không có điều cần được giải thoát, người 
nào không có điều cần được giải thoát thì người ấy không có điều đã được năm 
lấy. Trong khi vượt qua hẵn việc năm giữ và việc giải thoát, bậc A-la-hán vượt 
qua khỏi sự tiến tu và thối thất. Vị ấy đã trải qua cuộc sống (của bậc Thánh), đã 
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hoàn tât việc thực hành, -nt-việc sanh tử luân hôi, việc sanh ra lân nữa không có 
đôi với vị ây; - “điêu điêu năm giữ là không có, từ đâu có điêu được rời bỏ” là 
như thê. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Nên làm yên tịnh ngay ở nội tâm, 

vị tÙ khu không nên tìm kiếm sự an tịnh bằng (đạo lộ) khác. 
Đối với vị đã được yên tịnh ở nội tâm, 

điều điểu nắm giữ là không có, từ đâu có điều được rời bỏ?” 


14-6 


Giống như ở phân giữa của biển cả 

là đứng yên, sóng biển không được sanh ra, 

tương tự như vậy, nên trầm tĩnh, không dục vọng, 

vị fÙ khưu không nên tạo ra (thải độ) kiêu ngạo ở bắt cứ đâu. 


Giống như ở phần giữa của biển cả là đứng yên, sóng biến không 
được sanh ra: Biển cả là sâu thâm với độ sâu 84.000 do-tuần. 40.000 do- tuần 
ở phần dưới, nước rung động bởi các loài cá và rùa. 40.000 đo-tuần ở phần trên, 
nước rung động bởi các cơn gió. 4.000 do-tuần ở phần giữa, nước không rung 
động, không lay động, không dao động, không run rầy, không chắn động, không 
rúng động; biển cả là không bị di động, không bị đụng chạm, không bị dao 
động, không bị loạn động, không bị quay cuồng, được vắng lặng: tại nơi ấy 
sóng biến không được sanh ra, biển cả là đứng yên; - “giống như ở phần giữa 
của biến cả là đứng yên, sóng biển không được sanh ra' là như vậy. Hoặc là, ở 
bên trong của bảy ngọn núi có bảy đại đương Sidantara; tại nơi ấy nước không 
rung động, không lay động, không dao động, không run rây, không chấn động, 
không rúng động; đại dương là không bị di động, không bị đụng chạm, không bị 
dao động, không bị loạn động, không bị quay cuồng, được văng lặng: tại nơi ấy 
sóng biển không được sanh ra, biển cả là đứng yên; - “giống như ở phần giữa 
của biển cả là đứng yên, sóng biển không được sanh ra còn là như vậy. 


Tương tự như vậy, nên trầm tĩnh, không dục vọng - Tương tự như 
vậy: là phương thức của sự so sánh. Trầm tĩnh: là không rung động vì lợi lộc, 
không rung động vì không lợi lộc, không rung động vì danh vọng, không rung 
động vì không danh vọng, không rung động vì lời khen, không rung động vì lời 
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chê, không rung động vì hạnh phúc, không rung động vì khổ đau, không lay 
động, không dao động, không run rây, không chấn động, không rúng động; - 
“tương tự như vậy, nên trầm tĩnh” là như thế. Không dục vọng: Dục vọng nói 
đến tham ái, tức là sự luyến áI, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội 
nguồn của bắt thiện. Đối với người nào dục vọng tham ái ấy đã được dứt bỏ, đã 
được cắt lìa, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thể 
sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, người ấy được gọi là 
không dục vọng. Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với dục vọng mà trở thành 
không dục vọng. Người ấy không xao động vì lợi lộc, không xao động vì không 
lợi lộc, không xao động vì danh vọng, không xao động vì không danh vọng, 
không xao động vì lời khen, không xao động vì lời chê, không xao động vì hạnh 
phúc, không xao động vì khổ đau, không dao động, không run rây, không chấn 
động, không rúng động; - “tương tự như vậy, nên trầm tĩnh, không dục vọng' là 
như thê. 


Vị tỳ khưu không nên tạo ra (thái độ) kiêu ngạo ở bất cứ đâu - Kiêu 
ngạo: Có bảy sự kêu ngạo. Không nên tạo ra, không nên làm sanh ra, không nên 
làm sanh khởi, không nên làm hạ sanh, không nền làm phát sanh ra (thái độ) 
kêu ngạo do luyến á1, kêu ngạo do sân hận, kiêu ngạo do sĩ mê, kêu ngạo do ngã 
mạn, kiêu ngạo do tả kiến, kiêu ngạo do ô nhiễm, kêu ngạo do nghiệp. Ở bắt cứ 
đâu: ở bắt cứ đâu là ở bất cứ nơi nào, ở một nơi nào đó, ở bên trong, hoặc ở bên 
ngoài, hoặc ở bên trong và bên ngoài; - “vi tỳ khưu không nên tạo ra (thái độ) 
kiêu ngạo ở bất cứ đâu' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Giống như ở phần giữa của biến cả 

là đứng yên, sóng biển không được sanh ra, 

tương tự như vậy, nên trầm tĩnh, không dục vọng, 

vị t khưu không nên tạo ra (thái độ) kiêu ngạo ở bất cứ đâu. 


, 


14-7 


Bậc có mắt được mở ra đã nói về 

pháp thực chứng, có sự loại trừ các hiểm họa. 

Thưa Ngài đại đức, xin Ngài hãy nói về đường lỗi thực hành, 
về giới giải thoát, và luôn cả về định nữa. 
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Bậc có mắt được mở ra đã nói về - Đã nói về: là đã được trả lời, đã 
được nêu ra, đã được chỉ bảo, đã được thông báo, đã được ấn định, đã được khai 
mở, đã được chia sẽ, đã được làm rõ, đã được bày tỏ; - “đã nói về” là như thế. 
Bậc có mắt được mở ra: Đức Thế Tôn có mắt được mở ra với năm loại mắt: có 
mắt được mở ra với nhục nhãn, có mắt được mở ra với Thiên nhãn, có mắt được 
mở ra với Tuệ nhãn, có mắt được mở ra với Phật nhãn, và có mắt được mở ra 
với Toàn nhãn. 


Đức Thế Tồn có mắt được mở ra với nhục nhãn nghĩa là thế nào? Ở 
nhục nhãn của đức Thế Tôn hiện hữu năm màu sắc: màu xanh, màu vàng, màu 
đỏ, màu đen, và màu trắng. Và các lông mi của đức Thế Tôn: nơi nào các lông 
mi mọc, màu xanh ở nơi ấy là màu xanh tuyên, duyên dáng, đáng nhìn, như là 
hoa của cây „nã. Phần bên ngoài xung quanh nơi ấy có màu vàng, là màu 
vàng tuyển, màu của kim loại vàng, duyên dáng, đáng nhìn, như là hoa của cây 
kanikara,- 


- Hai bên đuôi mắt của đức Thế Tôn có màu đỏ, là màu đỏ tuyển, duyên dáng, 
đáng nhìn, như là màu của loài mối cánh. Chính giữa (hai cón mắt) có màu đen, 
là màu đen tuyên, không sẵn sùi, bóng láng, duyên dáng, đáng nhìn, như là màu 
trái addarifthaka. Phần bên ngoài xung quanh nơi ấy có màu trăng, là màu trắng 
tuyên, trắng tỉnh, trăng sáng, duyên đáng, đáng nhìn, như là ngôi sao Osadjr. 
Nhục nhãn tự nhiên ấy, nương ở kim thân, đã được sanh lên do hạnh nghiệp tốt 
đẹp trong thời quá khứ; thông qua nó, đức Thế Tôn nhìn thấy xung quanh một 
do-tuần, ban ngày và luôn cả ban đêm. Ngay cả vào lúc tối tăm hội đủ bốn yếu 
tố: Mặt trời đã lặn xuống, vào ngày trai giới thuộc hạ huyền (đêm cuối tháng âm 
lịch), nơi khu rừng già sâu thắm, và có đám mấy đen lớn trỗi dậy; ngay cả vào 
lúc tối tăm hội đủ bốn yếu tố có hình thức như thế, Ngài cũng vẫn nhìn thấy 
xung quanh một do-tuần. Ở nơi nào dầu có vách tường, cánh cửa, tường thành, 
ngọn núi, bụi rậm, hoặc dây leo, cũng không là sự ngăn trở việc nhìn thấy các 
hình thể. Nếu sau khi làm dấu một hạt mè rồi ném vào cỗ xe chở hạt mè, Ngài 
vẫn có thế nhặt lên chính hạt mè Ấy. Nhục nhãn tự nhiên của đức Thế Tôn là 
thanh tịnh như vậy. Đức Thế Tôn có mắt được mở ra với nhục nhãn nghĩa là 
như vậy. 


Đức Thế Tôn có mắt được mở ra với Thiên nhãn nghĩa là thế nào? Đức 
Thế Tôn, với Thiên nhãn thanh tịnh vượt trội loài người, nhìn thấy các chúng 
sanh trong khi chết đi rồi sanh lại (trở thành) hạ tiện, cao quý, đẹp đẽ, xấu xí, 
sung sướng, (hay) đau khổ, Ngài biết được rằng các chúng sanh đều đi theo 
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nghiệp tương ứng: “Quả vậy, những chúng sanh đang hiện hữu nấy có uế hạnh 
về thân, có uế hạnh về khẩu, có uế hạnh về ý, vu khống các bậc Thánh, theo tà 
kiến, tán thành các hành động do tà kiến. Những kẻ ấy, khĩ tan rã thân xác và 
chết đi, bị sanh vào đọa xứ, cõi khổ, nơi trừng phạt, địa ngục. Trái lại, những 
chúng sanh đang hiện hữu này có thiện hạnh về thân, có thiện hạnh về khẩu, có 
thiện hạnh về ý, không vu khống các bậc Thánh, theo chánh kiến, tán thành các 
hành động do chánh kiến. Những người ấy, khi tan rã thân xác và chết đi, được 
sanh vào chốn an vui, cõi Trời, thế gian (này).” Như thế, bằng Thiên nhãn thanh 
tịnh vượt trội loài người, Ngài nhìn thấy các chúng sanh trong khi chết đi rồi 
sanh lại (trở thành) hạ tiện, cao quý, đẹp đẽ, xấu xí, sung sướng, (hay) đau khô, 
Ngài biết được rằng các chúng sanh đều đi theo nghiệp tương ứng. Và trong khi 
mong muốn, đức Thế Tôn có thế nhìn thấy một thế giới, có thể nhìn thấy hai thế 
giới, có thể nhìn thấy ba thế giới, có thể nhìn thấy bốn thế giới, có thể nhìn thấy 
năm thế giới, có thể nhìn thấy mười thế giới, có thể nhìn thấy hai mười thế giới, 
có thể nhìn thấy ba mươi thế giới, có thể nhìn thấy bốn mươi thế giới, có thể 
nhìn thấy năm mươi thế giới, có thê nhìn thấy nhất thiên - tức Tiểu thế giới, có 
thể nhìn thấy nhị thiên - tức Trung thế giới, có thể nhìn thấy tam thiên - tức Đại 
Thiên thế giới. Hơn nữa, Ngài mong muốn đến chừng nào thì Ngài có thể nhìn 
thấy đến chừng ấy. Thiên nhãn của đức Thế Tôn là thanh tịnh như vậy. Đức Thế 
Tôn có mắt được mở ra với Thiên nhãn nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn có mắt được mở ra với Tuệ nhãn nghĩa là thế nào? Đức 
Thế Tôn là bậc có tuệ vĩ đại, có tuệ rộng lớn, có tuệ vi tiếu, có tuệ tốc hành, có 
tuệ sắc bén, có tuệ thấu suốt, là bậc thiện xảo trong việc chia chẻ bằng tuệ, bậc 
có trí đã được phát triển, đã đạt đến tuệ phân tích, đã đạt được bốn pháp tự tin, 
có sự duy trì mười lực, là bậc Nhân Ngưu, bậc Nhân Sư, bậc Nhân Tượng, bậc 
Nhân Kiệt, bậc Nhân Đạo, bậc có trí vô biên, có oal lực vô biên, có danh vọng 
vô biên, giàu có (về trí tuệ), có tài sản lớn (về trí tuệ), sở hữu tài sản (về trí tuệ), 
là bậc Hướng Đạo, bậc Hướng Dẫn, bậc Đoạn Nghi, bậc Truyền Đạt, bậc 
Truyền Thụ, bậc Khơi Mở, bậc Khởi Tín. Chính đức Thế Tôn ấy là vị làm sanh 
khởi Đạo Lộ chưa được sanh khởi, là vị làm sanh ra Đạo Lộ chưa được sanh ra, 
là vị tuyên thuyết Đạo Lộ chưa được tuyên thuyết, là vị biết về Đạo Lộ, là vị 
hiểu rõ về Đạo Lộ, là vị rành rẽ về Đạo Lộ. Và hơn nữa, những người đi theo 
Đạo Lộ, là các đệ tử của Ngài, hiện nay đang an trú và sau này sẽ thành tựu 
(Đạo Lộ ấy). 


Chính đức Thế Tôn ấy biết (đúng bản thể) điều cần phải biết, thấy (đúng 
bản thể) điều cần phải thấy, là bậc có bản thể của mắt, có bản thể của trí, có bản 
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thể của pháp, có bản thể của Phạm Thiên, là vị công bó, vị tuyên thuyết, vị chỉ 
dẫn mục đích, vị ban cho Bất Tử, bậc Pháp Chủ, đức Như Lai. Đối với đức Thế 
Tôn ấy, không có việc không biết, không thấy, không hiểu rõ, không chứng ngộ, 
không chạm đến bằng tuệ. Tất cả các pháp liên quan đến quá khứ, tương lai, 
hiện tại, với mọi biểu hiện, đều đi đến phạm vi ở trong tầm trí tuệ của đức Phật 
Thế Tôn. Bắt cứ điều gì có thể biết, nghĩa là có pháp cần phải biết, có lợi ích 
cho mình, hoặc có lợi ích cho người khác, hoặc có lợi ích cho cả hai, hoặc có lợi 
ích liên quan đời này, hoặc có lợi ích liên quan đời sau, hoặc có lợi ích hời hợt, 
hoặc có lợi ích thâm sâu, hoặc có lợi ích được giấu kín, hoặc có lợi ích được che 
đậy, hoặc có lợi ích tiềm tàng, hoặc có lợi ích hiển hiện, hoặc có lợi ích không 
tội lỗi, hoặc có lợi ích không ô nhiễm, hoặc có lợi ích trong sạch, hoặc có lợi ích 
là lợi ích tối thượng, tất cả (các) điều ấy đều vận hành ở bên trong trí của đức 
Phật. 


Tất cả thân nghiệp của đức Phật Thế Tôn đều vận hành theo trí, tất cả 
khẩu nghiệp - tất cả ý nghiệp của đức Phật Thế Tôn đều vận hành theo trí. Đức 
Phật Thế Tôn có trí không bị chướng ngại về quá khứ, - về vị lai, có trí không bị 
chướng ngại về hiện tại. Điều-có-thê-biết là chừng nào thì trí là chừng ấy, trí là 
chừng nào thì điều-có-thể-biết là chừng ấy. Trí có điều-có-thể-biết là giới hạn, 
điều-có-thê-biết có trí là giới hạn; vượt qua điều-có-thể-biết thì trí không vận 
hành, vượt qua trí thì không có hành trình của điều-có-thể-biết; các pháp ấy có 
sự xác lập giới hạn tương xứng với nhau. Giống như hai nắp đậy của cái hộp 
được găn liền đúng đắn, nắp đậy bên dưới không lệch nắp trên, nắp đậy bên trên 
không lệch nắp dưới, chúng có sự xác lập giới hạn tương xứng với nhau; tương 
tự như vậy, điều-có-thể-biết và trí của đức Phật Thế Tôn có sự xác lập giới hạn 
tương xứng với nhau. Điều-có-thể-biết là chừng nào thì trí là chừng ấy, trí là 
chừng nào thì điều-có-thể-biết là chừng ấy. Trí có điều-có-thế-biết là giới hạn, 
điều-có-thể-biết có trí là giới hạn; vượt qua điều-có-thể-biết thì trí không vận 
hành, vượt qua trí thì không có hành trình của điều-có-thê-biết; các pháp ấy có 
sự xác lập giới hạn tương xứng với nhau. 


Trí của đức Phật Thế Tôn vận hành ở tất cả các pháp. Tất cả các pháp 
được gắn liền với sự hướng tâm, được gắn liền với Sự mong muốn, được gắn 
liền với sự chú tâm, được gắn liền với sự khởi tâm của đức Phật Thế Tôn. Trí 
của đức Phật Thế Tôn vận hành ở tất cả chúng sanh. Đức Thế Tôn biết tính tình, 
biết tiềm năng, biết nết hạnh, biết khuynh hướng của tất cả chúng sanh. Ngài 
nhận biết các chúng sanh có tầm nhìn bị vẫy bụi ít và có tầm nhìn bị vẫy bụi 
nhiều, có giác quan sắc sảo và có giác quan cùn lụt, có tánh khí tốt và có tánh 
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khí tồi, có thế hiểu được một cách nhanh chóng và có thể hiểu được một cách 
khó khăn, có khả năng và không có khả năng. Thế gian tính luôn cõi chư Thiên, 
cối Ma Vương, cõi Phạm Thiên, cho đến dòng dõi Sa-môn, Bả-la-môn, các 
hạng chư Thiên và loài người, chuyền vận ở bên trong trí của đức Phật. 


Giống như bắt cứ những loài cá và rùa nào, thậm chí luôn cả cá ông và cá 
voi, chuyển vận ở bên trong đại dương; tương tự như vậy, thế gian tính luôn cõi 
chư Thiên, cõi Ma Vương, cõi Phạm Thiên, cho đến dòng dõi Sa-môn, Bà-la- 
môn, các hạng chư Thiên và loài người, chuyển vận ở bên trong trí của đức 
Phật. Giống như bất cứ những loài có cánh nào, thậm chí luôn cả loài nhân điều 
là loài linh thú, chuyển vận ở phạm vi thuộc bầu trời; tương tự như vậy, những 
vị nào tương đương với vị Sãriputta về tuệ, những vị ấy cũng chuyển vận ở 
phạm vi thuộc Phật trí; Phật trí thâm nhập tuệ của chư Thiên và loài người, ngự 
trị, và trụ lại Những vị Sát-đế-ly sáng suốt, những vị Bảà-la-môn sáng suốt, 
những gia chủ sáng suốt, những vị Sa-môn sáng suốt, tinh tế, quen thuộc với 
học thuyết của những người khác như người cung thủ có thể bắn trúng cọng tóc, 
nghĩ răng họ hành xử với sự thành tựu của tuệ trong khi bẻ đôi các tà kiến. Sau 
khi chuẩn bị các câu hỏi, họ đi đến gặp đức Như Lai rồi hỏi các điều bí mật và 
đã được che giấu. Được đức Thế Tôn giảng giải và trả lời, các câu hỏi ấy trở 
nên rõ ràng. Những người ấy đều quy thuận với đức Thế Tôn. Khi ấy, chính đức 
Thế Tôn, trong trường hợp Ấy, chói sáng rực rỡ; điều ẫy là nhờ vào tuệ. Đức 
Thế Tôn có mắt được mở ra với Tuệ nhãn nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn có mắt được mở ra với Phật nhãn nghĩa là thế nào? Đức 
Thế Tôn, trong khi dùng Phật nhãn quán xét thế gian, đã nhìn thấy các chúng 
sanh có tầm nhìn bị vấy bụi ít và có tầm nhìn bị vấy bụi nhiều, có giác quan sắc 
sảo và có giác quan cùn lụt, có tánh khí tốt và có tánh khí tồi, có thể hiểu được 
một cách nhanh chóng và có thê hiểu được một cách khó khăn, (đã nhìn thấy) 
một số chúng sanh đang sống có sự nhìn thấy nỗi sợ hãi trong tội lỗi và (sự tái 
sanh vào) những đời sống khác, một số chúng sanh đang sống không có sự nhìn 
thấy nôi sợ hãi trong tội lỗi và (sự tái sanh vào) những đời sống khác. Cũng 
giống như ở hồ sen xanh hoặc ở hồ sen hồng hoặc ở hồ sen trắng, có một số sen 
xanh, hoặc sen hồng, hoặc sen trắng được sanh ra ở trong nước, được phát triển 
ở trong nước, không vươn ra khỏi nước, và được nuôi dưỡng chìm ở bên trong 
(nước); có một số sen xanh, hoặc sen hồng, hoặc sen trắng được sanh ra ở trong 
nước, được phát triển ở trong nước, sống ngang bằng mặt nước; và có một số 
sen xanh, hoặc sen hồng, hoặc sen trắng được sanh ra ở trong nước, được phát 
triển ở trong nước, vươn lên khỏi nước, và tồn tại không bị vẫy bân bởi nước; 
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tương tự như vậy, đức Thế Tôn trong khi dùng Phật nhãn quán xét thế gian đã 
nhìn thấy các chúng sanh có tầm nhìn bị vấy bụi ít và có tầm nhìn bị vấy bụi 
nhiều, có giác quan sắc sảo và có giác quan cùn lụt, có tánh khí tốt và có tánh 
khí tồi, có thể hiểu được một cách nhanh chóng và có thể hiểu được một cách 
khó khăn, (đã nhìn thấy) một số chúng sanh đang sống có sự nhìn thấy nỗi sợ 
hãi trong tội lỗi và (sự tái sanh vào) những đời sống khác, một số chúng sanh 
đang sống không có sự nhìn thấy nỗi sợ hãi trong tội lỗi và (sự tái sanh vào) 
những đời sông khác. 


Đức Thế Tôn biết rằng: “Người này có tánh luyến ái, người này có tánh 
sân, người này có tánh si, người này có tánh tầm, người này có tánh tín, người 
này có tánh giác.” Đối với người có tánh luyến ái, đức Thế Tôn thuyết bài giảng 
về đề mục tử thi. Đối với người có tánh sân, đức Thế Tôn chỉ dạy sự tu tập về 
tâm từ. Đối với người có tánh si, đức Thế Tôn dạy bảo việc đọc tụng, việc vấn 
hỏi, việc lắng nghe Giáo Pháp lúc hợp thời, việc bàn luận Giáo Pháp lúc hợp 
thời, việc cộng trú với vị thầy. Đối với người có tánh tầm, đức Thế Tôn chỉ dạy 
về niệm hơi thở vào - hơi thở ra. Đối với người có tánh tín, đức Thế Tôn chỉ dạy 
về biểu hiện đem lại sự thành tín: sự giác ngộ tốt đẹp của đức Phật, tính chất tốt 
đẹp của Giáo Pháp, sự hành trì tốt đẹp của Chúng Tăng, và các giới của bản 
thân. Đối với người có tánh giác, đức Thế Tôn chỉ dạy về ấn chứng của pháp 
minh sát: biểu hiện của vô thường, biểu hiện của khô, biểu hiện của vô ngã. 


1. “Giống như người đứng ở đỉnh của ngọn núi đá, cũng giống như người 
có thể nhìn thấy dân chúng ở xung quanh, tương tự như thế ấy, bạch đẳng Khôn 
Ngoan, bạch đẳng Toàn Nhãn, sau khi bước lên tòa lâu đài làm bằng Giáo 
Pháp, xin bậc đã xa lìa sâu muộn hãy quan sát chúng sanh bị rơi vào sâu muộn, 
bị ngự trị bởi sanh và giả. ” 


Đức Thế Tôn có mắt được mở ra với Phật nhãn nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn có mắt được mở ra với Toàn nhãn nghĩa là thế nào? Toàn 
nhãn nói đến trí Toàn Giác. Đức Thế Tôn đã tiến đến, đã tiến sắn, đã đến sần, 
đã tiến vào, đã đạt đến, đã đầy đủ, đã thành tựu với trí Toàn Giác. 


2. — “Đối với Ngài, không có bắt cứ điều gì ở nơi đây là không được nhìn 
thấy, không được nhận thức, hoặc không thế biết được. Điều nào có thể biết 
được, Ngài đã biết rõ tất cả; vì thế đức Như Lai là bậc Toàn Nhãn. ” 
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Đức Thê Tôn có mặt được mở ra với Toàn nhãn nghĩa là như vậy; - “bậc 
có mặt được mở ra đã nói về" là như thê. 


Pháp thực chứng, có sự loại trừ các hiểm họa - Pháp thực chứng: 
pháp không do nghe lời đồn đãi, không do nghe nói như thế, không do sự truyền 
thừa, không do sự thành tựu của việc thu thập kiến thức, không do nhân suy 
nghĩ, không do nhân suy luận, không do suy đoán theo biểu hiện, không do sự 
Suy Xét và chấp nhận về quan điểm, đã được chính bản thân biết rõ, đã được tự 
thân quán xét; - “pháp thực chứng' là như thế. 


Có sự loại trừ các hiểm họa - Các hiểm họa: có hai loại hiểm họa: hiểm 
họa hiễn hiện và hiểm họa khuất lấp. 


Các điều nào là hiểm họa hiển hiện? Các con sư tử, hồ, báo, gấu, chó 
rừng, chó sói, trâu rừng, voI, răn, bò cạp, rẾt, hoặc có thể là các kẻ cướp hay 
những kẻ tàn bạo có hành động gây sự hoặc chưa có hành động gây sự, bệnh ở 
mắt, bệnh ở tai trong, bệnh ở mũi, bệnh ở lưỡi, bệnh ở thân, bệnh ở đầu, bệnh ở 
lỗ tai, bệnh ở miệng, bệnh ở răng, ho, suyễn, số mũi, nhiệt, cảm sốt, đau bụng, 
xây xấm, kiết ly, đau bụng bão, dịch tả, phong cùi, khối u, bệnh chàm, lao phôi, 
động kinh, mụt, nhọt, ghẻ ngứa, sảy, loét tay chân, máu và mật, bệnh tiểu 
đường, bệnh trĩ, ghẻ lở, loét hậu môn, bệnh phát khởi từ mật, bệnh phát khởi từ 
đàm, bệnh phát khởi từ gió, bệnh tổng hợp do mật-đàm-gió, bệnh sanh lên vì 
thay đổi thời tiết, bệnh sanh lên vì bốn oai nghi không đồng đều, bệnh thuộc 
dạng cấp tính, bệnh sanh lên vì quả của nghiệp, lạnh, nóng, đói, khát, đại tiện, 
tiểu tiện, các xúc chạm với ruồi muỗi gió nẵng và các loài bò sát, hoặc là như 
thế; các điều này được gọi là hiểm họa hiền hiện. 


Các điều nào là hiểm họa khuất lấp? Uế hạnh về thân, uế hạnh về khẩu, 
uế hạnh về ý, pháp che lấp “mong muốn về dục,' pháp che lấp “sân hận,' pháp 
che lấp “dã đượi buồn ngủ,” pháp che lấp “phóng đật và hối hận,' pháp che lấp 
“hoài nghi,” sự luyến ái, sân hận, si mê, giận đữ, thù hẳn, gièm pha, ác ý, ganh 
ty, bón xẻén, xảo trá, lừa gạt, bướng bỉnh, hung hăng, ngã mạn, cao ngạo, đam 
mê, xao lãng, tất cả ô nhiễm, tất cả uế hạnh, mọi sự lo lắng, mọi sự bực bội, mọi 
sự nóng nảy, tất cả các pháp tạo tác bất thiện; các điều này được gọi là hiểm họa 
khuất lấp. 


Các hiêm họa: Các hiêm họa với ý nghĩa gì? Các hiểm họa bởi vì “chúng 
áp chê,” các hiêm họa bởi vì “chúng đưa đên sự suy giảm,” các hiêm họa bởi vì 
nơi ấy là chỗ trú. 
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Các hiểm họa bởi vì “chúng áp chế” nghĩa là thế nào? Các hiểm họa ấy 
khống chế, áp chế, ngự trị, đè bẹp, trấn áp, chà đạp cá nhân ấy. Các hiểm họa 
bởi vì “chúng áp chế” nghĩa là như vậy. 


Các hiểm họa bởi vì “chúng đưa đến sự suy giảm' nghĩa là thế nào? Các 
hiểm họa ấy đưa đến sự nguy hiểm, đến sự suy giảm đối với các thiện pháp. Đối 
với các thiện pháp nào? Đối với sự thực hành đúng đắn, đối với sự thực hành 
phù hợp, đối với sự thực hành không trái ngược, đối với sự thực hành đưa đến 
lợi ích, đối với sự thực hành đúng pháp và thuận pháp, đối với việc làm đầy đủ 
các giới, đối với việc phòng vệ các giác quan, đối với việc biết chừng mực về 
vật thực, đối với sự luyện tập về tỉnh thức, đối với niệm và sự nhận biết rõ, đối 
với sự chuyên cần tu tập về bốn sự thiết lập niệm, đối với sự chuyên cần tu tập 
về bốn chánh cần, - về bốn nền tảng của thần thông, - về năm quyên, - về năm 
lực, - về bảy yếu tô đưa đến giác ngộ, - về đạo lộ thánh thiện tám chi phần, 
chúng đưa đến sự nguy hiểm, đến sự suy giảm đối với các thiện pháp này. Các 
hiểm họa bởi vì “chúng đưa đến sự suy giảm" nghĩa là như vậy. 


Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” nghĩa là thế nào? Các ác bất thiện 
pháp này sanh lên ở nơi ấy thì có bản ngã (của người ấy) là nơi nương tựa. 
Giống như các sinh vật “có hang là chỗ trú” thì ngụ ở hang, các sinh vật có 
“nước là chỗ trú” thì ngụ ở nước, các sinh vật “có rừng là chỗ trú” thì ngụ ở 
rừng, các sinh vật “có cây côi là chỗ trú” thì ngụ ở cây cối, tương tự như vậy, 
các ác bất thiện pháp này sanh lên ở nơi ấy thì có bản ngã (của người ấy) là nơi 
nương tựa. Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” còn là như vậy. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này các tỳ khưu, vị tỳ khưu có học trò, có thầy dạy học, sống khổ sở 
không thoải mái. Và này các tỳ khưu, thế nào là vị tỳ khưu có học trò, có thầy 
dạy học, sông khổ sở không thoải mái? Này các tỳ khưu, ở đây, đối với vị tỳ 
khưu, sau khi nhìn thấy cảnh sắc bằng mắt, các ác bất thiện pháp nào có sự di 
chuyền (ở các đối tượng) và có sự tư duy đưa đến sự ràng buộc sanh khởi đến vị 
ấy, các ác bất thiện pháp ấy trú ngụ, chiếm ngự bên trong vị ấy; vì thế, được gọi 
là “có học trò.” Chúng chỉ phối vị ấy, “các ác bất thiện pháp chỉ phối vị ấy;` vì 
thế, được gọi là “có thầy dạy học." Và thêm nữa, này các tỳ khưu, đối với vị tỳ 
khưu, sau khi nghe âm thanh bằng tai, - sau khi ngửi hương bằng mũi, - sau khi 
nếm vị bằng lưỡi, - sau khi xúc chạm bằng thân, - sau khi nhận thức pháp bằng 
ý, các ác bất thiện pháp nào có sự di chuyền (ở các đối tượng) và có sự tư duy 
đưa đến sự ràng buộc sanh khởi đến vị ấy, các ác bất thiện pháp ấy trú ngụ, 
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chiếm ngự bên trong vị Ấy; vì thế, được gọi là “có học trò.” Chúng chỉ phối VỊ 
ẫy, “các ác bất thiện pháp chỉ phối VỊ ấy; vì thế, được gọi là “có thầy dạy học.” 
Này các tỳ khưu, quả là như vậy, vị tỳ khưu có học trò, có thầy dạy học, sống 
khổ sở không thoải mái.” Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” còn là như 
vậy. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này các tỳ khưu, có ba pháp này là các vết nhơ bên trong, các kẻ thù bên 
trong, các đối thủ bên trong, các kẻ giết chóc bên trong, các kẻ đối nghịch bên 
trong. Ba pháp nào? Này các tỳ khưu, tham là vết nhơ bên trong, kẻ thù bên 
trong đối thủ bên trong, kẻ giết chóc bên trong, kẻ đối nghịch bên trong. Này 
các tỳ khưu, sân -nt- Này các tỳ khưu, sỉ là vết nhơ bên trong, kẻ thù bên trong, 
đối thủ bên trong, kê giết chóc bên trong, kẻ đối nghịch bên trong.” 


3. Tham là sự sanh ra điều không lợi ích, tham là sự rồi loạn của tâm. 
Người đời không thấu hiểu sự nguy hiểm ấy đã được sanh ra từ bên trong. 


4. Người bị khởi tham không biết được điều lợi ích, người bị khởi tham 
không nhìn thấy lý lẽ. Tham khống chế người nào, lúc ấy có sự mù quảng lối 
tăm hiện diện. 


3. Sân là sự sanh ra điều không lợi ích, sân là sự rồi loạn của tâm. Người 
đời không thấu hiểu sự nguy hiểm ấy đã được sanh ra từ bên trong. 


6. Người bị nóng giận không biết được điễu lợi ích, người bị nóng giận 
không nhìn thấy lý lẽ. Sự nóng giận khống chế người nào, lúc ấy có sự mù 
quảng lối tăm hiện diện. 


7. Sĩ là sự sanh ra điều không lợi ích, sỉ là sự rồi loạn của tâm. Người đời 
không thấu hiểu sự nguy hiểm ấy đã được sanh ra từ bên trong. 


ổ. Người bị sỉ mê không biết được điều lợi ích, người bị sỉ mê không nhìn 
thấy lý lẽ. Sỉ không chế người nào, lúc ấy có sự mù quảng tối tăm hiện diện. 


Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” còn là như vậy. 
Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Tâu đại vương, quả thật có ba pháp này được sanh lên thuộc nội phần; 
chúng sanh lên đem đến sự bất lợi, sự khô đau, sự sống không thoải mái cho con 
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người. Ba pháp nào? Tham, tâu đại vương, quả thật là pháp được sanh lên thuộc 
nội phần; nó sanh lên đem đến sự bất lợi, sự khô đau, sự sống không thoải mái 
cho con người. Sân, tâu đại vương, quả thật -nf-. S1, tâu đại vương, quả thật là 
pháp được sanh lên thuộc nội phần; nó sanh lên đem đến sự bất lợi, sự khổ đau, 
sự sống không thoải mái cho con người. Tâu đại vương, quả thật ba pháp này 
được sanh lên thuộc nội phân, chúng sanh lên đem đến sự bắt lợi, sự khổ đau, sự 
sống không thoải mái cho con người.” 

9, “Tham sân và sỉ, hiện hữu ở bản thân, "hãm hại người có tâm ý xấu xa, 
tựa như việc kết trái hãm hại cây tre. ” 

Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” còn là như vậy. 
Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: 


10. “Luyễn ái, sân hận, và sỉ mê có căn nguyên từ nơi (bản ngã) này. 
Ghớt, thương, sự rởn lông sanh lên từ nơi (bản ngã) này. 

Sự suy tư của tâm có nguồn sanh khởi từ nơi (bản ngẩ) này, 

tựa nhự những bé trai buông lơi con qua (bị cột chân bởi sợi chỉ đải). ” 


Các hiệm họa bởi vì “nơi ây là chỗ trú” còn là như vậy. 


Có sự loại trừ các hiểm họa: sự loại trừ các hiểm họa là sự dứt bỏ các 
hiểm họa, sự vắng lặng các hiểm họa, sự buông bỏ các hiểm họa, sự tịch tịnh 
các hiểm họa, Bất Tử, Niết Bàn; - “pháp thực chứng, có sự loại trừ các hiểm 
họa' là như thế. 


Thưa Ngài đại đức, xin Ngài hãy nói về đường lối thực hành - Xin 
Ngài hãy nói về đường lối thực hành: Xin Ngài hãy nói, hãy nêu ra, hãy chỉ 
bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai mở, hãy chia sẻ, hãy làm rõ, hãy bày 
tỏ về sự thực hành đúng đắn, sự thực hành phù hợp, sự thực hành không trái 
ngược, sự thực hành đưa đến lợi ích, sự thực hành đúng pháp và thuận pháp, 
việc làm đầy đủ các giới, việc phòng vệ các giác quan, việc biết chừng mực về 
vật thực, sự luyện tập về tỉnh thức, niệm và sự nhận biết rõ, bốn sự thiết lập 
niệm, bốn chánh cần, bốn nền tảng của thần thông, năm quyên, năm lực, bảy 
yếu tô đưa đến giác ngộ, đạo lộ thánh thiện tám chỉ phần, Niết Bàn, và đường 
lỗi thực hành đưa đến Niết Bàn; - “xin Ngài hãy nói về đường lối thực hành" là 
như thế. Thưa Ngài đại đức: Vị (Phật) đã được hóa hiện ấy xưng hô với đức 
Phật Thế Tôn. Hoặc là, pháp nào mà Ngài đã nếu ra, đã chỉ bảo, đã thông báo, 
đã ấn định, đã khai mở, đã chia sẻ, đã làm rõ, đã bày tỏ, mọi điều ấy là tốt đẹp, 
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tốt lành, thiện, không bị chê trách, nên được thực hành; - “thưa Ngài đại đức, 
xin Ngài hãy nói về đường lối thực hành” là như thế. 


Về giới giải thoát, và luôn cả về định nữa - Về giới giải thoát: Giới là 
nên tảng, phần khởi đầu, sự thực hành, sự ngăn giữ, sự thu thúc, sự mở đầu, sự 
dẫn đầu nhằm chứng đạt các thiện pháp. Và luôn cả về định nữa: là sự ôn định, 
sự đứng vững, sự kiên định, sự không rối loạn, sự không tán loạn, trạng thái tâm 
ý không bị phân tán, sự văng lặng, định quyên, định lực, chánh định của tâm; - 
“về giới giải thoát, và luôn cả về định nữa' là như thế. 


Vì thế, vị (Phật) do thần thông biến hóa ra đã hỏi rằng: 


“Bậc có mắt được mở ra đã nói về 
pháp thực chứng, có sự loại trừ các hiểm họa. 
Thưa Ngài đại đức, xin Ngài hãy nói về đường lôi thực hành, 


, 


về giới giải thoát, và luôn cả về định nữa. ` 
14-8 


Không nên buông thả với đôi mắt, 

nên che đậy lỗ tai đối với chuyện làng xóm, 

không nên thèm muốn ở các vị nếm, 

và không nên chấp là của ta về bất cứ thứ gì ở thế gian. 


Không nên buông thả với đôi mắt: Buông thả con mắt là thế nào? Ở 
đây, một vị tỳ khưu nào đó buông thả con mắt, có trạng thái buông thả ở mắt 
(nghĩ rằng): “Nên thấy điều chưa thấy, nên bỏ qua điều đã thấy,” rồi từ tu viện 
này đến tu viện khác, từ vườn hoa này đến vườn hoa khác, từ ngôi làng này đến 
ngôi làng khác, từ thị trấn này đến thị trấn khác, từ thành phố này đến thành phố 
khác, từ quốc độ này đến quốc độ khác, từ xứ sở này đến xứ sở khác, đeo đuôi 
cuộc du hành lâu dài, cuộc du hành bất định để nhìn ngắm cảnh sắc; buông thả 
con mắt là như vậy. 


Hoặc là, vị ty khưu, khi đã vào đến xóm nhà, khi đi dọc theo con đường 
thì đi không thu thúc: vị ấy vừa đi vừa nhìn voi, nhìn ngựa, nhìn xe, nhìn người 
đi bộ, nhìn các phụ nữ, nhìn các nam nhân, nhìn các cậu trai, nhìn các cô gái, 
nhìn các cửa tiệm, nhìn mặt tiền của các căn nhà, nhìn lên, nhìn xuống, nhìn 
xem hướng chính hướng phụ; buông thả con mắt còn là như vậy. 
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Hoặc là, vị tỳ khưu, sau khi nhìn thấy cảnh sắc bằng mắt, có sự năm giữ 
hình tướng, có sự nắm giữ chi tiết. Do nguyên nhân nào mà vị ấy, trong khi 
sống, có nhãn quyền không được thu thúc, khiến các sự tham đắm, ưu phiền, 
các ác bất thiện pháp có thể xâm nhập, vị ấy không thực hành sự thu thúc đối 
với nguyên nhân ấy, không hộ trì nhãn quyền, không tiến hành sự thu thúc ở 
nhãn quyên; buông thả con mắt còn là như vậy. 


Hoặc hơn nữa, giống như một số tôn giả Sa-môn và Bà-la-môn, sau khi 
thọ thực các bữa ăn được bó thí do đức tin, các vị ấy lại sống, đeo đuôi việc xem 
trình diễn có hình thức như vầy; tức là múa, hát, đờn, vũ hội, nghe kế chuyện, 
vỗ tay theo nhịp, đánh chiêng, đánh trống, biểu diễn thời trang, trò chơi với 
banh sắt, trò tung hứng tre, lẻ bốc mộ, đấu voi, đấu ngựa, đấu trâu, đấu bò 
mộng, đấu bò đực, đấu dê, đấu cừu, đấu gà, đấu chim cút, đấu gậy, đánh bốc, 
đấu vật, tập trận, dàn quân, đóng quân, xem sự điều quân, hoặc là như thế; 
buông thả con mắt còn là như vậy. 


Không buông thả con mắt là thế nào? Ở đây, một vị tỳ khưu nào đó 
không buông thả con mắt, không có trạng thái buông thả ở mắt (không nghĩ 
rằng): “Nên thấy điều chưa thấy, nên bỏ qua điều đã thấy,” rồi không từ tu viện 
này đến tu viện khác, không từ vườn hoa này đến vườn hoa khác, không từ ngôi 
làng này đến ngôi làng khác, không từ thị trấn này đến thị trấn khác, không từ 
thành phố này đến thành phố khác, không từ quốc độ này đến quốc độ khác, 
không từ xứ sở này đến xứ sở khác, không đeo đuổi cuộc du hành lâu dài, cuộc 
du hành bất định để nhìn ngắm cảnh sắc; không buông thả con mắt là như vậy. 


Hoặc là, vị ty khưu, khi đã vào đến xóm nhà, khi đi dọc theo con đường 
thì đi thu thúc: vị ấy đi mà không nhìn voi, không nhìn ngựa, không nhìn xe, 
không nhìn người đi bộ, không nhìn các phụ nữ, không nhìn các nam nhân, 
không nhìn các cậu trai, không nhìn các cô gái, không nhìn các cửa tiệm, không 
nhìn mặt tiền của các căn nhà, không nhìn lên, không nhìn xuống, không nhìn 
xem hướng chính hướng phụ; không buông thả con mắt còn là như vậy. 


Hoặc là, vị tỳ khưu, sau khi nhìn thấy cảnh sắc bằng mắt, không có sự 
năm giữ hình tướng, không có sự năm giữ chỉ tiết. Do nguyên nhân nào mà vị 
ấy, trong khi sống, có nhãn quyền không được thu thúc, khiến các sự tham đăm, 
ưu phiền, các ác bất thiện pháp có thể xâm nhập. Vị ấy thực hành sự thu thúc 
đối với việc ấy, hộ trì nhãn quyên, tiến hành sự thu thúc ở nhãn quyền; không 
buông thả con mắt còn là như vậy. Hoặc hơn nữa, giỗng như một số tôn giả Sa- 
môn và Ba-la-môn, sau khi thọ thực các bữa ăn được bố thí do đức tin, các vị ấy 
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lại sống, đeo đuổi việc xem trình diễn có hình thức như vây; tức là múa, hát, 
đờn, vũ hội, nghe kế chuyện, -nt- xem sự điều quân, hoặc là như thế. Vị ấy tránh 
xa việc xem trình diễn có hình thức như thế ấy; không buông thả con mắt còn là 
như vậy. 


Không nên buông thả với đôi mắt: Nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm 
chấm dứt, nên làm cho không còn hiện hữu trạng thái buông thả ở mắt. Nên 
tránh khỏi, xa lánh, tránh xa, đi ra ngoài, rời ra, thoát khỏi, không bị ràng buộc 
với trạng thái buông thả ở mắt, nên sống với tâm đã được làm trở thành không 
còn giới hạn; - 'không nên buông thả với đôi mắt” là như thế. 


Nên che đậy lỗ tai đối với chuyện làng xóm: Chuyện làng xóm nói đến 
ba mươi hai việc nói chuyện phù phiếm, như là: câu chuyện về vua chúa, câu 
chuyện về trộm cướp, câu chuyện về đại thần, câu chuyện về binh lính, câu 
chuyện hãi hùng, câu chuyện về chiến tranh, câu chuyện về thức ăn, câu chuyện 
về thức uống, câu chuyện về vải vóc, câu chuyện về xe cộ, câu chuyện về 
giường nằm, câu chuyện về vòng hoa, câu chuyện về hương liệu, câu chuyện về 
thân quyền, câu chuyện về làng xóm, câu chuyện về thị tứ, câu chuyện về phố 
phường, câu chuyện về quốc độ, câu chuyện về đàn bà, câu chuyện về đàn ông, 
câu chuyện về vị anh hùng, câu chuyện về đường xá, câu chuyện tại chỗ lấy 
nước, câu chuyện về người đã chết, các câu chuyện tạp thoại nói về hiện trạng 
của thế gIỚới, nói về hiện trạng của đại dương, câu chuyện về sự hiện hữu và 
không hiện hữu, hoặc là như thế. 


Nên che đậy lỗ tai đối với chuyện làng xóm: Nên che đậy lỗ tai đối với 
chuyện làng xóm, nên không chê, nên ngăn chặn, nên bảo vệ, nên gìn giữ, nên 
đóng lại, nên cắt đứt; - “nên che dạy lỗ tai đối với chuyện làng xóm' là như thế. 


Không nên thèm muốn ở các vị nếm - Vị nếm: vị của rễ củ, vị của thân 
cây, vị của vỏ cây, vị của lá cây, vị của hoa, vị của trái, chua, ngọt, đăng, cay, 
mặn, nhạt, gắt, chát, dẽ chịu, khó chụu, lạnh, nóng. Có một số Sa-môn và Bà-la- 
môn thèm khát vị nếm, họ lang thang đó đây tầm cầu các vị nếm tuyệt vời bằng 
đầu lưỡi. Có được vị chua, họ tầm cầu vị không chua; có được vị không chua, 
họ tầm cầu vị chua, -nt- có được vị lạnh, họ tầm cầu vị nóng; có được vị nóng, 
họ tầm cầu vị lạnh. Khi có được vị nếm nào thì họ lại không vừa lòng với vị 
nếm ấy, và tiếp tục tầm cầu, họ bị luyến ái ở các vị nễm hợp ý, bị thèm khát, bị 
buộc trói, bị mê mẫn, bị gần gũi, bị máng vào, bị vướng vào, bị giữ lại. Đối với 
vị nào, tham ái này ở vị nếm đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, -nt- đã được 
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thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, vị ấy suy xét đúng đắn rồi mới thọ dụng vật thực: 
“không vì vui đùa, -nt- sự không lầm lỗi, và sự sống được thoải mái.” 


Giống như người bôi thuốc ở vết thương chỉ nhắm đến mục đích làm cho 
lành lặn, hoặc giống như người nhỏ dầu ở trục xe chỉ nhắm đến mục đích 
chuyên chở khối hàng, hoặc giống như người thọ dụng thức ăn là thịt của đứa 
con trai chỉ nhắm đến mục đích thoát khỏi bãi sa mạc, tương tự y như thế, vị tỳ 
khưu suy xét đúng đắn rồi mới thọ dụng vật thực: “không vì vui đùa, -nf- sự 
không lầm lỗi, và sự sống được thoải mái.” Nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm 
chấm dứt, nên làm cho không còn hiện hữu tham ái ở vị nếm. Nên tránh khỏi, 
xa lánh, tránh xa, đi ra ngoài, rời ra, thoát khỏi, không bị ràng buộc với tham ái 
ở vị nếm, nên sống với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; - “không 
nên thèm muốn ở các vị nễm' là như thế. 


Và không nên chấp là của ta về bất cứ thứ gì ở thế gian - Trạng thái 
chấp là của ta: Có hai trạng thái chấp là của ta: trạng thái chấp là của ta do 
tham ái và trạng thái chấp là của ta do tà kiến, -nt- điều này là trạng thái chấp là 
của ta do tham ái. -nt- điều này là trạng thái chấp là của ta do tà kiến. Sau khi 
dứt bỏ trạng thái chấp là của ta do tham ái, sau khi buông bỏ trạng thái chấp là 
của ta do tà kiến, không nên chấp mắt là của ta, không nên năm lấy, không nên 
bám víu, không nên chấp chặt; không nên chấp tai, mũi, lưỡi, thân, các sắc, các 
thinh, các hương, các vị, các xúc, gia tộc, đồ chúng, chỗ nøụ, lợi lộc, danh vọng, 
lời khen, hạnh phúc, y phục, đồ ăn khất thực, chỗ nằm ngồi, vật dụng là thuốc 
men chữa bệnh, dục giới, sắc gIỚI, VÔ sắc giới, cõi dục, cõi sắc, cõi vô sắc, cõi 
hữu tưởng, cõi vô tưởng, cõi phi tưởng phi phi tưởng, cõi một uấn, cõi bốn uẫn, 
cõi năm uần, quá khứ, vị lai, hiện tại, các pháp đã được thấy-đã được nghe-đã 
được cảm giác-đã được nhận thức là của ta, không nên nắm lấy, không nên bám 
víu, không nên chấp chặt. Bất cứ cái gì: bất cứ cái gì liên quan đến sắc, liên 
quan đến thọ, liên quan đến tưởng, liên quan đến hành, liên quan đến thức, ở thế 
gian: ở thế gian của khổ cảnh, -nt- ở thế gian của các xứ; - “và không nên chấp 
là của ta về bất cứ thứ gì ở thế gian" là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Không nên buông thả với đôi mắt, 

nên che đậy lỗ tai đối với chuyện làng xóm, 

không nên thèm muốn ở các vị nếm, 

và không nên chấp là của ta về bất cứ thứ gì ở thể gian. ` 


, 
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14-9 


Khi nào bị xúc chạm bởi xúc (bắt hạnh), 

vị tỳ khưu không nên thể hiện sự than văn về bất cứ điều gì, 
không nên tham đắm sự hiện hữu, 

và không nên rúng động vì các sự khiếp đảm. 


Khi nào bị xúc chạm bởi xúc (bất hạnh) - Xúc: xúc do bệnh. (Vị tỳ 
khưu) có thế bị xúc chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi xúc do bệnh; 
có thế bị xúc chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi xúc do bệnh ở mất; 
bị xúc chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi xúc do bệnh ở tai trong, do 
bệnh ở mũi, do bệnh ở lưỡi, do bệnh ở thân, do bệnh ở đầu, do bệnh ở lỗ tai, do 
bệnh ở miệng, do bệnh ở răng, do ho, do suyễn, do số mũi, do nhiệt, do cảm sốt, 
do đau bụng, do xây xâm, do kiết ly, do đau bụng bão, do dịch tả, do phong cùi, 
do khối u, do bệnh chàm, do lao phối, do động kinh, do mụt, do nhọt, do ghẻ 
ngứa, do sảy, do loét tay chân, do máu, do mật, do bệnh tiểu đường, do bệnh trĩ, 
do ghẻ lở, do loét hậu môn, do bệnh phát khởi từ mật, do bệnh phát khởi từ 
đàm, do bệnh phát khởi từ gió, do bệnh tổng hợp từ mật-đàm-gió, do bệnh sanh 
lên vì thay đổi thời tiết, do bệnh sanh lên vì bốn oai nghi không đồng đều, do 
bệnh thuộc dạng cấp tính, do bệnh sanh lên vì quả của nghiệp, do lạnh, do nóng, 
do đói, do khát, do đại tiện, do tiểu tiện, bởi các xúc chạm với ruôi muỗi gió 
năng và các loài bò sát; - “khi nào bị xúc chạm bởi xúc (bất hạnh)' là như thế. 


Vị tỳ khưu không nên thể hiện sự than vấn về bất cứ điều gì: không 
nên tạo ra, không nên làm sanh ra, không nên làm sanh khởi, không nên làm hạ 
sanh, không nên làm phát sanh ra sự than van, sự than trách, sự than thở, sự than 
văn, trạng thái than van, trạng thái than trách, lời nói, nói lảm nhảm, nói huyện 
thuyên, nói kể lễ, lối nói kể lễ, trạng thái nói kê lễ. Bất cứ điều gì: là ở bất cứ 
đâu, về bất cứ điều gì,ở bất cứ chỗ nào, thuộc nội phần, hoặc ngoại phân, hoặc 
thuộc nội phần và ngoại phần; - “vị tỳ khưu không nên thê hiện sự than vãn về 
bất cứ điều gì” là như thế. 


Không nên tham đắm sự hiện hữu: không nên tham muốn dục hữu, 
không nên tham muốn sắc hữu, không nên tham muốn vô sắc hữu, không nên 
khởi tham muốn, không nên tham đắm; - “không nên tham đắm sự hiện hữu' là 
như thế. 
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Và không nên rúng động vì các sự khiếp đảm - Sự khiếp đảm: sự sợ 
hãi và sự khiếp đảm cũng y như nhau, với cùng một biểu hiện. Bởi vì, điều này 
đã được đức Thế Tôn đề cập đến: “Phải chăng là điều này, là sự sợ hãi và khiếp 
đảm ấy đang đến?” Đối tượng bên ngoài đã được nói đến là: các con sư tử, hồ, 
báo, gấu, chó rừng, chó sói, trâu rừng, ngựa, vol, răn, bò cạp, rẾt, hoặc có thể là 
các kẻ cướp, hay những kẻ tản bạo có hành động gây sự hoặc chưa có hành 
động gây sự. Theo một kiểu cách khác, sự sợ hãi được nói đến là sự sợ hãi, 
trạng thái sợ hãi, trạng thái kinh hãi, sự rởn lông, sự hốt hoảng, sự khiếp sợ có 
nguồn sanh khởi ở tâm, thuộc nội phần: sợ hãi sự sanh, sợ hãi sự giả, sợ hãi sự 
bệnh, sợ hãi sự chết, sự hãi vua chúa, sợ hãi kẻ trộm, sợ hãi lửa, sợ hãi nước, sợ 
hãi sự chỉ trích của bản thân, sợ hãi sự chỉ trích của người khác, sợ hãi hình 
phạt, sợ hãi khô cảnh, sợ hãi sóng nước, sợ hãi cá sấu, sợ hãi xoáy nước, sợ hãi 
cá dữ, sợ hãi về sinh kế, sợ hãi sự quở trách, sợ hãi do sự nhút nhát ở tập thể, sợ 
hãi do sự say sưa, sợ hãi do khổ cảnh, trạng thái sợ hãi, trạng thái kinh hãi, sự 
rởn lông, sự hốt hoảng, sự khiếp sợ của tâm. Và không nên rúng động vì các 
sự khiếp đảm: Sau khi nhìn thấy, hoặc sau khi nghe nhiều điều khiếp đảm, thì 
không nên run rây, không nên chấn động, không nên rúng động, không nên run 
sợ, không nên khiếp sợ, không nên hoảng sợ, không nên sợ hãi, không nên rơi 
vào sự kinh sợ, nên có tánh không nhút nhát, không kinh hãi, không sợ sệt, 
không trốn chạy, (vị tỳ khưu) nên sống, có sự sợ hãi và khiếp đảm đã được dứt 
bỏ, có sự rởn lông đã được xa lìa; - “và không nên rúng động vì các sự khiếp 
đảm' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
“Khi nào bị xúc chạm bởi xúc (bắt hạnh), 
vị tỳ khưu không nên thể hiện sự than vãn về bất cứ điều gì, 


không nên tham đăm sự hiện hữu, 
và không nên rúng động vì các sự khiếp đảm. ” 


14 - 10 
Đôi với các thức ăn, rồi đổi với các thức ung, 
đổi với các vật thực nhai, rồi đổi với các loại vải vóc, 
sau khi nhận được, không nên tạo ra sự cất giữ, 
và không nên hoảng sợ trong khi không nhận được chúng. 
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Đối với các thức ăn, rồi đối với các thức uống, đối với các vật thực 
nhai, rồi đối với các loại vải vóc - Đối với các thức ăn: là cơm, cháo chua, 
bánh bột, cá, thịt. Đối với các thức uống: Có tám loại thức uống: nƯỚC XOÀI, 
nước mận, nước chuối hột, nước chuối không hột, nước mật ong, nước nho, 
nước ngó sen, nước dâu. Còn có tám loại thức uống khác nữa: nước trái 
kosamba, nước táo ta, nước táo, nước bơ lỏng, nước dầu ăn, nước sữa, nước 
cháo, nước rau cải. Đối với các vật thực nhai: bột là vật thực nhai, bánh là vật 
thực nhai, rẽ cây là vật thực nhat, vỏ cây là vật thực nhai, lá cây là vật thực nhai, 
bông hoa là vật thực nhai, trái cây là vật thực nhai. Đối với các loại vải vóc: Có 
sáu loại y: loại bằng sợi lành, loại bằng bông vải, loại bằng tơ lụa, loại bằng SỢI 
len, loại bằng gai thô, loại bằng chỉ bố; - “đối với các thức ăn, rồi đối với các 
thức uống, đối với các vật thực nhai, rồi đối với các loại vải vóc” là như thế. 


Sau khi nhận được, không nên tạo ra sự cất giữ - Sau khi nhận được: 
sau khi nhận được là sau khi đạt được, sau khi đạt đến, sau khi tìm thấy, sau khi 
tiếp nhận không do gạt gẫm, không do tán phét, không do gợi ý, không do lừa 
bịp, không do việc thèm muốn lợi lộc bằng lợi lộc, không do việc cho củi (gỗ), 
không do việc cho tre, không do việc cho lá, không do việc cho bông hoa, 
không do việc cho trái cây, không do việc cho cây cọ rửa, không do việc cho bột 
tắm, không do việc cho đất sét, không do việc cho gỗ chà răng, không do việc 
cho nước súc miệng, không do việc nịnh hót, không do việc tâng bốc, không do 
việc chiều chuộng, không do việc nói lén sau lưng, không nhờ vào khoa địa lý, 
không nhờ vào kiến thức thế tục, không nhờ vào khoa bói tướng, không nhờ vào 
khoa chiêm tỉnh, không do việc đi làm sứ giả, không do việc đi theo sự sai bảo, 
không do việc chuyên tin bằng đôi chân, không do công việc thầy thuốc, không 
do công việc xây dựng, không do thức ăn đổi thức ăn, không do phát sanh bởi 
quà cáp, sau khi nhận được, sau khi đạt được, sau khi đạt đến, sau khi tìm thấy, 
sau khi tiếp nhận đúng theo pháp, một cách ngay thăng: - “sau khi nhận được" là 
như thế. Không nên tạo ra sự cất giữ: không nên tạo ra, không nên làm sanh 
ra, không nên làm sanh khởi, không nên làm hạ sanh, không nên làm phát sanh 
ra sự cất giữ thức ăn, sự cất giữ thức uống, sự cất giữ vải VÓC, SỰ cất giữ xe 
thuyễn, sự cất giữ chỗ năm, sự cất giữ vật thơm, sự cất giữ tài vật; - “sau khi 
nhận được, không nên tạo ra sự cất giữ” là như thế. 

Và không nên hoảng sợ trong khi không nhận được chúng: (nghĩ 
rằng): “Tôi không đạt được thức ăn, tôi không đạt được thức uống, tôi không 
đạt được vải vóc, tôi không đạt được gia đình, tôi không đạt được đồ chúng, tôi 
không đạt được chỗ ngụ, tôi không đạt được lợi lộc, tôi không đạt được danh 
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vọng, tôi không đạt được sự khen ngợi, tôi không đạt được hạnh phúc, tôi không 
đạt được y phục, tôi không đạt được vật thực, tôi không đạt được chỗ ở, tôi 
không đạt được vật dụng là thuốc men chữa bệnh, hoặc tôi không đạt được 
người chăm sóc bệnh, tôi không được biết đến,” thì không nên run sợ, không 
nên khiếp sợ, không nên hoảng sợ, không nên sợ hãi, không nên rơi vào sự kinh 
sợ, nên có tánh không nhút nhát, không kinh hãi, không sợ sệt, không trốn chạy, 
(vị tỳ khưu) nên sống, có sự sợ hãi và khiếp đảm đã được dứt bỏ, có sự rởn lông 
đã được xa lìa; - “và không nên hoảng sợ trong khi không nhận được chúng” là 
như thê. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Đổi với các thức ăn, rồi đổi với các thức uông, đổi với các vật thực 
nhai, rồi đến với các loại vải vóc, sau khi nhận được, không nên tạo ra sự cát 
giữ, và không nên hoảng sợ trong khi không nhận được chúng. ” 


14 - 11 


Nên là vị có thiên chứng, không nên buông thả bàn chân (ải đó đây), 
nên xa lánh trạng thái hồi hận, không nên xao lãng, 

và ở những chỗ ngồi, ò những chỗ nằm, 

ở những nơi có ít tiếng động, vị tỳ khưu nên cư trú. 


Nên là vị có thiền chứng, không nên buông thả bản chân (đi đó đây) - 
Có thiền chứng: là có thiền chứng với sơ thiền, có thiền chứng với nhị thiền, có 
thiền chứng với tam thiên, có thiền chứng với tứ thiền, có thiền chứng với thiền 
có tầm có tứ, có thiền chứng với thiền không có tầm chỉ có tứ, có thiền chứng 
với thiền không có tầm không có tứ, có thiền chứng với thiền có hỷ, có thiền 
chứng với thiền không có hỷ, có thiền chứng với thiền đồng hành với hỷ, có 
thiền chứng với thiền đồng hành với khoái lạc, có thiền chứng với thiền đồng 
hành với lạc, có thiền chứng với thiền đồng hành với xả, có thiền chứng với 
thiền không tánh, có thiền chứng với thiền vô tướng, có thiền chứng với thiền 
vô nguyện, có thiền chứng với thiền hợp thế, có thiền chứng với thiền xuất thế, 
thích thú với thiền, gắn bó với trạng thái đơn độc, chú trọng mục đích của mình; 
- “có thiền chứng' là như thế. 


Không nên buông thả bàn chân (đi đó đây): Buông thả bàn chân là thế 
nào? Ở đây, một vị tỳ khưu nào đó buông thả bàn chân, có trạng thái buông thả 
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ở bàn chân, từ tu viện này đến tu viện khác, từ vườn hoa này đến vườn hoa 
khác, từ ngôi làng này đến ngôi làng khác, từ thị trấn này đến thị trấn khác, từ 
thành phố này đến thành phố khác, từ quốc độ này đến quốc độ khác, từ xứ sở 
này đến xứ sở khác, VỊ ấy sống, đeo đuôi cuộc du hành lâu dài, cuộc du hành bất 
định; buông thả bàn chân là như vậy. Hoặc là, vị tỳ khưu, thậm chí ở bên trong 
tu viện của hội chúng, cũng buông thả bản chân, có trạng thái buông thả ở bàn 
chân, không phải vì sự lợi ích là nguyên nhân, không phải vì công việc là 
nguyên nhân, bị phóng túng, có tâm không được văng lặng, rồi từ gian phòng 
này đi đến gian phòng khác, từ trú xá này đi đến trú xá khác, từ nhà một mái 
này đi đến nhà một mái khác, từ tòa lâu đài này đi đến tòa lâu đài khác, từ tòa 
nhà dài này đi đến tòa nhà đài khác, từ hang động này đi đến hang động khác, từ 
thạch thất này đến thạch thất khác, từ cốc liêu này đi đến cốc liêu khác, từ nhà 
mái nhọn này đi đến nhà mái nhọn khác, từ chòi canh này đi đến chòi canh 
khác, từ ngôi nhà tròn này đi đến ngôi nhà tròn khác, từ căn lều này đi đến căn 
lều khác, từ nhà kho này đến nhà kho khác, từ hội trường này đi đến hội trường 
khác, từ mái che này đi đến mái che khác, từ gốc cây này đi đến gốc cây khác. 
Hoặc nữa, các vị tỳ khưu ngồi nơi nào thì (vị ấy) đi đến nơi ấy, tại đó trở thành 
người thứ hai của một vị, trở thành người thứ ba của hai vị, trở thành người thứ 
tư của ba vị, tại đó nói huyên thuyên việc nói nhảm nhí như là: chuyện về vua 
chúa, chuyện về trộm cướp, chuyện về đại thần, chuyện về binh lính, chuyện hãi 
hùng, chuyện về chiến tranh, chuyện về thức ăn, chuyện về thức uống, chuyện 
về vải vóc, chuyện vỀ xe cộ, chuyện về giường nằm, chuyện về vòng hoa, 
chuyện về hương liệu, chuyện về thân quyến, chuyện về làng xóm, chuyện về 
thị tứ, chuyện về thành phó, chuyện về quốc độ, chuyện về đàn bà, chuyện về 
đàn ông, chuyện về vị anh hùng, chuyện về đường xá, chuyện tại chỗ lấy nước, 
chuyện về người đã chết, các chuyện tạp thoại nói về hiện trạng của thế giới, nói 
về hiện trạng của đại dương, chuyện về sự hiện hữu và không hiện hữu là như 
vầy, hoặc là như thế; buông thả bàn chân còn là như vậy. 


Không nên buông thả bàn chân: Nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm 
dứt, nên làm cho không còn hiện hữu trạng thái buông thả ở bản chân. Nên 
tránh khỏi, xa lánh, tránh xa, đi ra ngoài, rời ra, thoát khỏi, không bị ràng buộc 
với việc buông thả bàn chân, nên trú ngụ, nên thực hành, nên cư xử, nên sinh 
hoạt, nên vận hành, nên bảo hộ, nên hộ trì, nên bảo dưỡng với tâm đã được làm 
trở thành không còn giới hạn. Nên có sự thích thú trong việc thiền tịnh, được 
thích thú trong việc thiền tịnh, găn bó với sự vắng lặng của tâm thuộc nội phần, 
có thiền không bị xa rời, thành tựu minh sát, là người gia tăng việc ngụ ở các 
ngôi nhà trồng văng, chứng thiên, thích thú với thiền, gắn bó với trạng thái đơn 

348 


độc, chú trọng mục đích của mình; - “nên là vị có thiền, không nên buông thả 
bàn chân (đi đó đây)” là như thế. 


Nên xa lánh trạng thái hối hận, không nên xao lãng - Hối hận: vẻ bối 
rỗi ở bàn tay cũng là hối hận, vẻ bối rối ở bàn chân cũng là hối hận, vè bối rối ở 
bàn tay và bàn chân cũng là hối hận, lầm tưởng là được phép trong việc không 
được phép, lầm tưởng là không được phép trong việc được phép, lầm tưởng là 
có tội ở việc vô tội, lầm tưởng là vô tội ở việc có tội. Việc nào có hình thức là 
sự hối hận, biểu hiện hối hận, trạng thái hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối 
của ý, việc này gọi là hối hận. 


Thêm nữa, sự hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên 
do hai nguyên nhân: do trạng thái đã làm và do trạng thái đã không làm. Thế 
nào là sự hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên do trạng thái đã 
làm và do trạng thái không làm? (Nghĩ răng): “Ta đã làm uế hạnh về thân, ta đã 
không làm thiện hạnh về thân,” sự hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý 
sanh lên; “Ta đã làm uế hạnh về khâu, ta đã không làm thiện hạnh về khẩu,” sự 
hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên; ““Ta đã làm uế hạnh về ý, 
ta đã không làm thiện hạnh về ý,” -nt- “Ta đã giết hại sinh mạng, ta đã không 
tránh xa sự giết hại sinh mạng,” sự hối hận, -nt- sự bối rỗi của ý sanh lên; “la 
đã trộm cắp - “Ta đã tà hạnh trong các dục - “Ta đã nói dối -”Ta đã nói đâm 
thọc - “Ta đã nói thô lỗ - “Ta đã nói nhảm nhí - “Ta đã hành động tham đăm - 
““Ƒa đã hành động sân hận - “Ta đã thực hành tà kiến, ta đã không thực hành 
chánh kiến,” sự hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên. Như vậy 
là sự hồi hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên do trạng thái đã làm 
và đó trạng thái đã không làm. 


Hoặc là, (nghĩ rằng): “Ta không phải là người thực hành đầy đủ các giới,” 
sự hồi hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên; ““Fa là người có các 
giác quan không được gìn giữ,” - “Ta là người không biết chừng mực về vật 
thực,” - “Ta không luyện tập về tỉnh thức,” - “Ta không đầy đủ niệm va sự nhận 
biết rõ, ' - “Bốn sự thiết lập niệm chưa được ta tu tập,” - “Bốn chánh cần chưa 
được ta tu tập,” - “Bốn nền tảng của thần thông chưa được ta tu tập,” - “Năm 
quyền chưa được ta tu tập,” - “Năm lực chưa được ta tu tập,” - “Bảy yếu tô đưa 
đến giác ngộ chưa được ta tu tập,” - “Đạo lộ thánh thiện tám chi phần chưa 
được ta tu tập,” - “Khổ chưa được ta biết toàn diện,” - “lập chưa được ta dứt 
bỏ,” - “Đạo chưa được ta tu tập,” - “Diệt chưa được ta chứng ngộ,” sự hối hận, 
sự ăn năn của tâm, sự bối rồi của ý sanh lên. 
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Nên xa lánh trạng thái hối hận: Nên tránh khỏi, nên xa lánh, nên tránh 
xa trạng thái hối hận; nên dứt bỏ, nên xua ổi, nên làm chấm dứt, nên làm cho 
không còn hiện hữu trạng thái hối hận; nên tránh khỏi, nên xa lánh, nên tránh 
xa, nên đi ra ngoài, nên rời ra, nên thoát khỏi, không bị ràng buộc với trạng thái 
hối hận, nên sống với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; - “nên xa 
lánh trạng thái hối hận” là như thế. 


Không nên xao lãng: Nên là người có sự thực hành nghiêm trang, có sự 
thực hành liên tục, có sự thực hành không ngừng nghỉ, có thói quen không 
biếng nhác, không buông bỏ mong muốn, không buông bỏ bổn phận trong các 
thiện pháp, (nghĩ rằng): “Khi nào ta có thê làm đây đủ giới uân chưa được đầy 
đủ, hoặc có thể bảo vệ giới uân đã được đây đủ tại chỗ kia tại chỗ nọ bằng trí 
tuệ?” Điều này, trong trường hợp ấy, là sự mong muốn, sự tỉnh tấn, sự găng sức, 
sự ráng sức, sự dõng mãnh, sự không thối chí, niệm, sự nhận biết rõ, sự nhiệt 
tâm, sự cần mãn, sự quyết tâm, sự chuyên cần, sự không xao lãng trong các 
thiện pháp, (nghĩ rằng): “Khi nào ta có thế làm đầy đủ định uẫn, tuệ uân, giải 
thoát uân, giải thoát tri kiến uân chưa được đầy đủ? -nt- “Khi nào ta có thể biết 
toàn diện về Khổ chưa được biết toàn diện, hoặc có thể dứt bỏ các ô nhiễm chưa 
được dứt bỏ, hoặc tu tập Đạo chưa được tu tập, hoặc chứng ngộ Diệt chưa được 
chứng ngộ?” Điều này, trong trường hợp ấy, là sự mong muốn, sự tỉnh tấn, sự 
găng sức, sự ráng sức, sự dõng mãnh, sự không thối chí, niệm, sự nhận biết rõ, 
sự nhiệt tâm, sự cần mẫn, sự quyết tâm, sự chuyên cần, sự không xao lãng trong 
các thiện pháp; - “nên xa lánh trạng thái hối hận, không nên xao lãng” là như 
thê. 


Và ở những chỗ ngồi, ở những chỗ nằm, ở những nơi có ít tiếng động, 
vị tỳ khưu nên cư trú - Và: là sự nối liền các câu văn, -nt- Chỗ ngồi: nói đến 
nơi nào vị ấy ngồi xuống, là cái giường, cái ghế, nệm, thảm đan, tắm da thú, 
thảm cỏ, thảm lá, thảm rơm. Chỗ năm: nói đến chỗ ngụ: trú xá, nhà một mái, 
tòa lâu đài, tòa nhà dài, hang động; - “và ở những chỗ ngồi, ở những chỗ nằm' là 
như thế. 


Ở những nơi có ít tiếng động, vị tỳ khưu nên cư trú: Nên thực hành, 
nên cư xử, nên trú ngụ, nên sinh hoạt, nên vận hành, nên bảo hộ, nên hộ trì, nên 
bảo dưỡng ở các chỗ trú ngụ xa vắng có ít âm thanh, ít tiếng ồn, có bầu không 
gian vắng vẻ, tách biệt với dân chúng, thích hợp cho việc thiền tịnh; - “và ở 
những chỗ ngồi, ở những chỗ nằm, ở những nơi có ít tiếng động, vị tỳ khưu nên 
cư trú” là như thế. 
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Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Nên là vị có thiên, không nên buông thả bàn chân (ải đó đây), 
nên xa lánh trạng thải hồi hận, không nên xao lãng, 

và ở những chỗ ngôi, ở những chỗ năm, 

ở những nơi có ít tiếng động, vị tỳ khưu nên cư trú. ” 


14 - 12 


Không nên thực hiện nhiễu việc ngủ nghỉ. Nên thân cận sự tỉnh thức, có 
sự nhiệt tâm. Nên dứt bỏ hăn sự uÊ odi, xảo trá, cười cọt, đùa giỡn, việc đôi lứa, 
cùng với việc trang điểm. 


Không nên thực hiện nhiêu việc ngủ nghỉ: Sau khi phân chia đêm và 
ngày thành sáu phần, nên thức năm phần, nên nằm xuống một phân; - “không 
nên thực hiện nhiều việc ngủ nghỉ” là như thê. 


Nên thân cận sự tỉnh thức, có sự nhiệt tâm: Ở đây, vị tỳ khưu - vào ban 
ngày làm trong sạch tâm khỏi các pháp ngăn trở bằng việc kinh hành, bằng việc 
ngồi, vào ban đêm trong canh đầu làm trong sạch tâm khỏi các pháp ngăn trở 
bằng việc kinh hành, bằng việc ngồi, vào ban đêm trong canh giữa áp dụng thế 
nằm của sư tử bằng sườn bên phải, đặt bàn chân chồng lên bàn chân, có niệm, 
có sự nhận biết rõ, chú tâm đến ý tưởng của việc thức dậy, vào ban đêm trong 
canh cuối sau khi thức dậy, làm trong sạch tâm khỏi các pháp ngăn trở bằng 
việc kinh hành, băng việc ngồi. Nên thân cận sự tỉnh thức: nên thân cận, nên 
gần gũi, nên phục vụ nên phục dịch, nên kề cận, nên thực hiện sự tỉnh thức; - 
“nên thân cận sự tỉnh thức là như thế. Có sự nhiệt tâm: Sự nhiệt tâm nói đến sự 
tinh tấn, là pháp thuộc về tâm, là sự ra sức tinh tấn, sự cô găng, sự nỗ lực, sự 
siêng năng, sự tĩnh tấn, sự găng sức, sự ráng sức, sự dõng mãnh, nghị lực, trạng 
thái không lơi lỏng sự nỗ lực, trạng thái không buông bỏ sự mong muốn, trạng 
thái không buông bỏ trách nhiệm, sự đề cao trách nhiệm, sự tinh tấn, tấn quyên, 
tấn lực, chánh tinh tấn. Người đã tiến đến, đã tiến gần, đã đến gần, đã tiến vào, 
đã đạt đến, đã đầy đủ, đã thành tựu sự nhiệt tâm này, người ấy được gọi là có sự 
nhiệt tâm; - “nên thân cận sự tỉnh thức, có sự nhiệt tâm' là như thế. 


Nên dứt bỏ hắn sự uê oải, xảo trá, cười cợt, đùa giỡn, việc đôi lứa, 
cùng với việc trang điêm - Sự uê oải: Sự uê oải, biêu hiện uê oải, trạng thái 
tâm uê oải, sự lười biêng, biêu hiện lười biêng, trạng thái lười biêng; điêu này 
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được gọi là sự uÊ oải. Xảo trá: Xảo trá nói đến hành vi tráo trở. Ở đây một vị 
(tỳ khưu) nào đó sau khi làm uế hạnh bằng thân, sau khi làm uế hạnh bằng lời 
nói, sau khi làm uế hạnh bằng ý, vì nguyên nhân che đậy việc Ấy, định liệu ước 
muốn xấu xa: (Vị ấy) ước muốn răng: “Chớ ai biết về tôi,” suy tư rằng: “Chớ ai 
biết về tôi,” nói lời rằng: “Chớ ai biết về tôi,” nỗ lực bằng thân rằng: “Chớ ai 
biết về tôi.” Việc xảo trá nào có hình thức như vậy là trạng thái xảo trá, sự cô 
tình không nhớ, sự tráo trở, gian lận, thay đôi, tránh né, cất giấu, che giấu, che 
đậy, che lấp, không phơi bày, không làm rõ, khéo che đậy, việc làm ác; điều này 
được gọi là xảo trá. Cười cợt: Ở đây một vị (tỳ khưu) nào đó cười quá trớn, hở 
cả răng. Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này các tỳ khưu, điều 
này là việc làm trẻ con trong Luật của bậc Thánh, tức là việc cười quá trớn, hở 
cả răng.” Đùa giỡn: Có hai sự đùa giỡn: đùa giỡn về thân và đùa giỡn về khâu. 
Những việc nào là đùa giỡn về thân? Họ chơi đùa với các con voi, họ chơi đùa 
với các con ngựa, họ chơi đùa với các cỗ xe, họ chơi đùa với các cây cung, họ 
tiêu khiển cờ tám ô vuông, họ tiêu khiển cờ mười ô vuông, họ chơi với bàn cờ 
tưởng tượng ở trên không, họ chơi trò nhảy cóc, họ chơi lối rút quân cờ, họ chơi 
ném xúc xắc, họ chơi đánh khăng, - 


- họ chơi trò đoán hình vẽ băng tay, họ chơi trái cầu, họ chơi trò thôi kèn bằng 
lá cây, họ chơi trò kéo cây, họ chơi trò nhào lộn, họ chơi chong chóng, họ chơi 
trò đo lường, họ chơi trò đua xe, họ chơi bắn cung, họ chơi trò đó chữ, họ chơi 
trò đoán ý, họ chơi trò nhái điệu bộ; đây là sự đùa giỡn về thân. Những việc nào 
là đùa giỡn về khâu? Nhái tiếng trống bằng miệng, làm nhạc trống bằng miệng, 
làm tiếng trống vỗ bằng miệng, huýt sáo bằng miệng, đánh trống miệng, làm 
tiếng trông đađdarr bằng miệng, diễn kịch, reo hò, ca hát, cười giỡn; đây là sự 
đùa giỡn về khẩu. 


Pháp đôi lứa: nghĩa là việc làm không tốt đẹp, việc làm của các dân 
làng, việc làm của những người thấp kém, là xấu xa, có kết cuộc phải dùng 
nước tây rửa, là việc bí mật, là việc kết hợp của hai người, theo từng cặp. Vì lý 
do gì mà được gọi là pháp đôi lứa? Khi cả hai bị luyến ái, bị luyến ái nặng, bị 
nhiễm dục, bị khởi dục, có tâm bị khuất phục, cả hai là tương tự nhau về bản 
thể; vì lý do ấy mà được gọi là pháp đôi lứa. Giống như hai người gây nên sự 
cãi cọ được gọi là tay đôi, hai người gây nên sự cãi lộn - hai người gây nên cuộc 
nói chuyện nhảm nhí - hai người gây nên sự tranh cãi - hai người gây nên sự 
tranh tụng - hai người tranh luận - hai người chuyện trò được gọi là tay đôi. 
Tương tự như vậy, khi ca hai bị luyến á1, DỊ luyến ái nặng, bị nhiễm dục, bị khởi 
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dục, có tâm bị khuất phục, cả hai là tương tự nhau về bản thể; vì lý do ấy mà 
được gọi là pháp đôi lứa. 


Việc trang điểm: Có hai sự trang điểm: có sự trang điểm của người tại 
gia, có sự trang điểm của bậc xuất gia. Việc trang điểm của người tại gia là các 
việc nào? Đầu tóc, bộ râu, tràng hoa, vật thơm, vật thoa, đồ trang sức, vật tô 
điểm, vải vóc, áo khoác, khăn đội đầu, việc kỳ cọ, việc đấm bóp, việc cho người 
tắm rửa, vật đập vỗ, gương sol, việc tô mắt, vật tâm hoa thơm, phấn thoa ở mặt, 
việc bôi dầu ở mặt, vật buộc cánh tay, nơ thắt ở đầu, gây chống, ống cây, thanh 
gươm, dù che, giày dép sặc sỡ, khăn bịt đầu, ngọc ma-ni, cây phát trần, (quấn) 
các tắm vải trắng có đường biên rộng, hoặc là như thế; điều này là việc trang 
điểm của người tại gia. Việc trang điểm của bậc xuất gia là các việc nào? Việc 
trang hoàng y phục, việc trang hoàng bình bát, việc trang hoàng chỗ nằm ngồi, 
việc tràng hoang, trang điểm, tiêu khiển, giải trí, trạng thái mong muốn, bản tính 
mong muốn, hành động tô điểm, trạng thái tô điểm đối với các phần bên ngoài 
của cơ thể hôi thối này hoặc các vật dụng; điều này là việc trang điểm của người 
xuất gia. 


Nên dứt bỏ hăn sự uê oải, xảo trá, cười cợt, đùa giỡn, việc đôi lứa, cùng 
với việc trang điêm: nên dút bỏ, nên xua đi, nên làm châm dứt, nên làm cho 
không còn hiện hữu sự uê oải, xảo trá, cười cợt, đùa giỡn, việc đôi lứa, cùng với 
việc trang điêm luôn cả vật phụ tùng, luôn cả vật có liên quan, luôn cả vật dụng; 
- “việc trang điêm' là như thê. 

Vì thê, đức Thê Tôn đã nói răng: 

“Không nên thực hiện nhiễu việc ngủ nghỉ. Nên thán cận sự tính thức, có 
sự nhiệt tâm. Nên đứt bỏ hàn sự uÊ odi, xảo trả, cười cọt, đùa giỡn, việc đôi lứa, 


, 


cùng với việc trang điểm. ` 
14 - 13 


Không nên luyện tập chủ thuật, giải mộng, xem tướng, và luôn cả chiêm 
tình. Người đệ tử thành tín không nên phục vụ việc giải đoán tiếng thu kêu, việc 
thụ thai, và việc chữa bệnh. 


Không nên luyện tập chú thuật, giải mộng, xem tướng, và luôn cả chiêm 
tỉnh: Các nhà bùa chú ứng dụng chú thuật ở thành phố bị bao vây hoặc ở cuộc 
chiến đang diễn ra, họ làm sanh lên tai họa, họ làm sanh lên bất hạnh, họ làm 
sanh lên bệnh tật, họ gây ra dịch sốt, họ gây ra dịch cương thi, họ gây ra bệnh 
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dịch tả, họ gây ra bệnh kiết ly ở đội quân đối địch, ở những kẻ đối nghịch, ở 
những kẻ thù địch; các nhà bùa chú ứng dụng chú thuật là như vậy. 


Những người giải mộng giải thích về giấc mơ: “Người mơ vào buôi sáng 
thì kết quả là như vầy. Người mơ vào buổi trưa thi kết quả là như vầy. Người 
mơ vào buối tôi thì kết quả là như vầy. Người mơ vào canh đầu - Người mơ vào 
canh giữa - Người mơ vào canh cuối - Người mơ lúc nằm nghiêng bên phải - 
Người mơ lúc nằm nghiêng bên trái - Người mơ lúc nằm ngửa - Người mơ lúc 
nằm sắp - Người mơ thấy mặt trăng, người mơ thấy mặt trời, người mơ thấy đại 
dương, người mơ thấy núi chúa Szeru, người mơ thấy voi, người mơ thấy 
ngựa, người mơ thấy cỗ xe, người mơ thấy người lính, người mơ thấy đoàn 
quân, người mơ thấy khu vườn đáng yêu, người mơ thấy cánh rừng đáng yêu, 
người mơ thấy vùng đất đáng yêu, người mơ thấy hồ nước đáng yêu thì kết quả 
là như vầy;” những người giải mộng giải thích về giấc mơ là như vậy. 


Những người xem tướng giải thích về tướng mạo: “Tướng của ngọc ma- 
n1, tướng của cây gậy, tướng của vải vóc, tướng của thanh gươm, tướng của mũi 
tên, tướng của cây cung, tướng của vũ khí, tướng của đàn bà, tướng của đàn 
ông, tướng của thiếu nữ, tướng của thiếu niên, tướng của tớ gái, tướng của tôi 
trai, tướng của voI, tướng của ngựa, tướng của trâu, tướng của bò mộng, tướng 
của bò đực, tướng của đê, tướng của cừu, tướng của gà, tướng của chim cút, 
tướng của kỳ đà, tướng của bông tai, tướng của rùa, tướng của nai, hoặc là như 
thế;” những người xem tướng giải thích về tướng mạo là như vậy. 


Những nhà chiêm tinh giải thích về tính tú: “Có hai mười tám thời điểm 
tốt (tính theo thời điểm xuất hiện của các vì tỉnh tú). Nên tiễn hành việc nhập 
gia vào thời điểm tốt này, nên gắn đồ trang sức vào thời điểm tốt này, nên làm 
lễ cưới vào thời điểm tốt này, nên gieo hạt giống vào thời điểm tốt này, nên đi 
đến sống chung vào thời điểm tốt này;” những nhà chiêm tỉnh giải thích về tỉnh 
tú là như vậy. 


Không nên luyện tập chú thuật, giải mộng, xem tướng, và luôn cả chiêm 
tinh: không nên luyện tập, không nên thực hành, không nên hành theo, không 
nên thọ trì và vận dụng chú thuật, giải mộng, xem tướng, và luôn cả chiêm tĩnh; 
hoặc là không nên năm lấy, không nên duy trì, không nên tiếp nhận, không nên 
ứng dụng; - “không nên luyện tập chú thuật, giải mộng, xem tướng, và luôn cả 
chiêm tinh” là như thế. 
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Người đệ từ thành tín không nên phục vụ việc giải đoán tiếng thú 
kêu, việc thụ thai, và việc chữa bệnh - Tiếng thu kêu: nói đến tiếng kêu của 
loài thú. Các nhà giải đoán tiếng thú kêu giải thích về tiếng kêu của loài thú: Họ 
biết tiếng kêu, tiếng gọi của các loài chim hoặc của các loài bốn chân; các nhà 
giải đoán tiếng thú kêu giải thích về tiếng kêu của loài thú là như thế. Những 
người hỗ trợ việc thụ thai làm cho thành tựu bào thai. Bào thai không thành lập 
bởi hai lý đo: bởi các vi sinh vật hoặc bởi các sự rỗi loạn của gió. Họ cho thuốc 
để diệt trừ các vi sinh vật hoặc các sự rối loạn của gió; những người hỗ trợ việc 
thụ thai làm cho thành tựu bào thai là như vậy. Việc chữa bệnh: Có năm cách 
chữa bệnh: thuật châm kim, thuật mô xẻ, thuật chữa bệnh về cơ thể, thuật trừ tà, 
thuật chữa bệnh trẻ em. Người đệ tử thành tín: là người đệ tử thành tín với đức 
Phật, người đệ tử thành tín với Giáo Pháp, người đệ tử thành tín với Tăng 
chúng; người ấy thành tín với đức Thế Tôn, hoặc đức Thế Tôn thừa nhận con 
người ấy. Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này các tỳ khưu, 
những vị tỳ khưu nào là gạt gẫm, ương ngạnh, nói nhiều, lừa đào, khoác lác, 
không định tĩnh, này các tỳ khưu, đối với Ta, các vị tỳ khưu ấy không phải là 
những người đệ tử thành tín. Và này các tỳ khưu, các vị tỳ khưu ấy là đã lìa 
khỏi Pháp và Luật này; các vị tỳ khưu ấy không đạt được sự phát triển, tăng 
trưởng, lớn mạnh trong Pháp và Luật này. Và này các tỳ khưu, các vị tỳ khưu 
nào là không gạt gẫm, không nói nhiễu, sáng trí, không ương ngạnh, khéo định 
tĩnh, này các tỳ khưu, đối với Ta, các vị tỳ khưu ấy là những người đệ tử thành 
tín. Và này các tỳ khứu, các vị tỳ khưu ấy là không lìa khỏi Pháp và Luật này; 
các vị tỳ khưu ấy đạt được sự phát triển, tăng trưởng, lớn mạnh trong Pháp và 
Luật này. 


1. Những kẻ gạt gẫm, ương ngạnh, nói nhiễu, lừa đảo, khoác lác, không 
định tĩnh, những người ấy không tiến triển trong Giáo Pháp đã được đẳng 
Chánh Đăng Giác chỉ bảo. 


2: Các vị không gạt gẫm, không nói nhiễu, sáng trí, không ương ngạnh, 
khéo định tĩnh, thật vậy các vị “ tiễn triển trong Giáo Pháp đã được đắng 
Chánh Đăng Giác thuyết giảng. ” 


Người đệ tử thành tín không nên phục vụ việc giải đoán tiếng thú 
kêu, việc thụ thai, và việc chữa bệnh: Người đệ tử thành tín không nên phục 
vụ, không nên phục dịch, không nên kề cận, không nên thực hiện, không nên 
thực hành, không nên hành theo, không nên thọ trì và vận dụng việc giải đoán 
tiếng thú kêu, việc thụ thai, và việc chữa bệnh; hoặc là không nên năm lấy, 
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không nên tiếp thu, không nên tiếp nhận, không nên suy xét, không nên ứng 
dụng: - “người đệ tử thành tín không nên phục vụ việc giải đoán tiếng thú kêu, 
việc thụ thai, và việc chữa bệnh" là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Không nên luyện tập chu thuật, giải mộng, xem tướng, và luôn cả chiêm 
tình. Người đệ tử thành tín không nên phục vụ việc giải đoán tiếng thu kêu, việc 
thụ thai, và việc chữa bệnh. ” 


14 - 14 


Không nên chân động vì sự chê bai, vị f} khưu khi được ca ngợi không 
nên kiêu hãnh, nên xua đuôi sự tham lam cùng với sự bón xẻn, sự giận đữ và 
việc nói đâm thọc. 


Không nên chấn động vì sự chê bai: Ở đây, một số người nào đó chê 
bai vị tỳ khưu: Họ chê bai, chê trách, gièm pha về xuất thân, về dòng dõi, về 
con nhà gia thế, về vẻ đẹp của làn da, về tài sản, về học vấn, về công việc, về tài 
nghệ, về kiến thức, về sự học hỏi, về tài biện giải, hoặc về sự việc này khác. Khi 
bị chê bai, bị chê trách, bị gièm pha, (vị ấy) không nên run rây, không nên chấn 
động, không nên rúng động, không nên run sợ, không nên khiếp sợ, không nên 
hoảng sợ, không nên sợ hãi, không nên rơi vào sự kinh sợ vì sự chê bai, vì sự 
chê trách, vì sự giẻm pha, vì sự không nôi tiếng, vì sự không ca tụng; nên có 
tánh không nhút nhát, không kinh hãi, không sợ sệt, không trốn chạy, nên sống, 
có sự sợ hãi và khiếp đảm đã được dứt bỏ, có sự rởn lông đã được xa lìa; - 
'không nên chắn động vì sự chê bai” là như thế. 


Vị tỳ khưu khi được ca ngợi không nên kiêu hãnh: Ở đây, một số 
người nào đó ca ngợi vị tỳ khưu: Họ ca ngợi, khen ngợi, tán dương, ca tụng về 
xuất thân, về dòng dõi, về con nhà gia thế, về vẻ đẹp của làn da, về tài sản, về 
học vấn, về công việc, về tài nghệ, về kiến thức, về sự học hỏi, về tài biện giải, 
hoặc về sự việc này khác. Khi được ca ngợi, được khen ngợi, được tán dương, 
được ca tụng, do sự ca ngợi, do sự khen ngợi, do sự nỗi tiếng, do sự ca tụng, (vị 
ấy) không nên thể hiện sự kiêu hãnh, không nên thể hiện sự hãnh diện, không 
nên thể hiện sự ngã mạn, không nên thể hiện sự bướng bỉnh, do điều ấy không 
nên sanh ra ngã mạn, do điều ấy không nên ương ngạnh, ương bướng, ngâng 
cao đầu; - “vị tỳ khưu khi được ca ngợi không nên kiêu hãnh' là như thế. 
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Nên xua đuổi sự tham lam cùng với sự bỏn xẻn, sự giận dữ và việc 
nói đâm thọc - Sự tham lam: sự tham lam, biểu hiện tham lam, trạng thái tham 
lam, sự luyến ái mãnh liệt, biểu hiện luyến ái mãnh liệt, trạng thái luyến ái mãnh 
liệt, tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. Sự bỏn xén: Có năm loại bỏn 
xẻn: bỏn xẻn về chỗ ở, -nt- sự năm lấy được gọi là bỏn xẻn. Sự giận dữ: là sự 
tức tối của tâm, sự tức giận, sự thù hận, sự đôi chọi, sự căm giận, sự căm hờn, 
sự căm ghét, sự sân hận, sự khởi sân, sự sân nộ, sự độc ác của tâm, sự khởi sân 
của ý, sự giận dữ, biểu hiện giận dữ, trạng thái giận đữ, sự sân hận, biểu hiện 
sân hận, trạng thái sân hận, sự độc ác, biểu hiện độc ác, trạng thái độc ác, sự 
chống đối, sự đối chọi, sự tàn nhẫn, sự lỗ mãng, trạng thái không hoan hỷ của 
tâm. 


Việc nói đầm thọc: ở đây, một vị (tỳ khưu) nào đó có lời nói đâm thọc: 
sau khi nghe ở chỗ này, là người nói lại ở chỗ kia nhằm chỉa rẽ những người 
này, hoặc là sau khi nghe ở chỗ kia, là người nói lại cho những người này nhằm 
chia rẽ những người kia; như vậy là người chia rẽ những kẻ đã được hợp nhất, 
là người khuyến khích những kẻ chia rẽ, là người thỏa thích phe nhóm, thích thú 
phe nhóm, hân hoan phe nhóm, là người nói lời tạo ra phe nhóm; điều này được 
gọi là việc nói đâm thọc. Thêm nữa, người đem lại việc nói đâm thọc vì hai lý 
do: vì mong muốn được thương, hoặc là vì ý định chia rẽ. 


Đem lại việc nói đâm thọc vì mong muốn được thương nghĩa là thế nào? 
(Nghĩ rằng): “Ta sẽ được người này yêu mến, ta sẽ được quý mến, ta sẽ được tin 
cậy, ta sẽ trở thành thân tín, ta sẽ trở thành tâm phúc;” đem lại việc nói đâm 
thọc vì mong muốn được thương nghĩa là như vậy. 


Đem lại việc nói đâm thọc vì ý định chia rẽ nghĩa là thế nào? (Nghĩ rằng): 
“Làm thế nào để những người này trở thành xa lạ, trở thành riêng rẽ, trở thành 
phe nhóm, trở thành hai phần, trở thành hai phía, trở thành hai nhánh, bị chia rẽ, 
không thể hội tụ, sống khổ sở không thoải mái?” đem lại việc nói đâm thọc vì ý 
định chia rẽ nghĩa là như vậy. 


^ 


Nên xua đuổi sự tham lam cùng với sự bỏn xẻn, sự giận dữ và việc 
nói đâm thọc: Nên đuôi đi, nên xua đuôi, nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm 
dút, nên làm cho không còn hiện hữu sự tham lam, sự bỏn xẻn, sự giận đữ, và 
việc nói đâm thọc; - “nên xua đuôi sự tham làm cùng với sự bỏn xẻn, sự giận dữ 


và việc nói đâm thọc" là như thê. 
Vì thê, đức Thê Tôn đã nói răng: 


357 


“Không nên chán động vì sự chê bai, vị tÙ khưu khi được ca ngợi không 
nên kiêu hãnh, nên xua đuôi sự tham lam cùng với sự bón xẻn, sự giận đữ và 


, 


việc nói đâm thọc. ` 
14 - 15 


Không nên tham dự việc mua bán, 

vị ft khưu không nên tạo sự chê trách ở bắt cứ nơi nào, 
và không nên bị ràng buộc vào làng xóm, 

không nên tỉ tê với người (thể tục) vì mong muốn lợi lộc. 


Không nên tham dự việc mua bán: Các việc mua bán là bị cắm đoán ở 
Luật, các việc ấy không được ám chỉ đến trong ý nghĩa này. Thế nào là tham dự 
việc mua bán? Vị (tỳ khưu) trao đổi bình bát, y, hoặc bất cứ vật dụng nào khác 
với năm hạng người (đồng đạo) trong khi thực hiện sự tráo trở hoặc mong muốn 
lợi nhuận; tham dự việc mua bán nghĩa là như vậy. Thế nào là không tham dự 
việc mua bán? Vị (tỳ khưu) trao đôi bình bát, y, hoặc bất cứ vật dụng nào khác 
với năm hạng người (đồng đạo) trong khi không thực hiện sự tráo trở hoặc 
không mong muốn lợi nhuận; không tham dự việc mua bán nghĩa là như vậy. 
Không nên tham dự việc mua bán: Không nên tham dự, không nên tham gia 
việc mua bán; nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm dứt, nên làm cho không 
còn hiện hữu việc mua bán; nên tránh khói, xa lánh, tránh xa, đi ra ngoải, rời ra, 
thoát khỏi, không bị ràng buộc với việc mua bán, nên sống với tâm đã được làm 
trở thành không còn giới hạn; - 'không nên tham dự việc mua bán' là như thế. 


Vị tỳ khưu không nên tạo sự chê trách ở bất cứ nơi nào: Các ô nhiễm 
gây nên sự chê trách là các ô nhiễm nào? Có một số Sa-môn và Bà-la-môn có 
thần lực, có Thiên nhãn, biết được tâm người khác. Các vị ấy nhìn thấy từ đằng 
xa, và không được nhìn thấy mặc dầu ở gần bên; các vị ấy nhận biết tâm bằng 
tâm. Các vị Thiên nhân cũng có thần lực, có Thiên nhãn. Các vị ấy nhìn thấy từ 
đăng xa, và không được nhìn thấy mặc dầu ở gần bên; các vị ấy nhận biết tâm 
bằng tâm. Họ có thể chê trách do (tác động của) các ô nhiễm thô thiển, hoặc do 
các ô nhiễm trung bình, hoặc do các ô nhiễm vi tế. Ô nhiễm thô thiển là các ô 
nhiễm nào? Uế hạnh về thân, uế hạnh về khẩu, uế hạnh về Ý; các điều này được 
gọi là ô nhiễm thô thiển, ô nhiễm trung bình là các ô nhiễm nào? Sự suy tư về 
dục, suy tư về sân hận, suy tư về hãm hại; các điều này được gọi là ô nhiễm 
trung bình. Ô nhiễm vi tế là các ô nhiễm nào? Sự suy tư về thân quyến, suy tư 
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về xứ sở, suy tư về việc (hành xác để được) bắt tử, suy tư liên quan đến sự trắc 
ấn đối với người khác, suy tư liên quan đến lợi lộc, sự trọng vọng, và sự nỗi 
tiếng, suy tư liên quan đến việc không bị khi dễ; các điều này được gọi là ô 
nhiễm vi tế. Không nên chê trách, không nên thực hiện việc chê trách do (tác 
động của) các ô nhiễm thô thiển, hoặc do các ô nhiễm trung bình, hoặc do các ô 
nhiễm vi tế ấy; không nên tạo ra, không nên làm sanh ra, không nên làm sanh 
khởi, không nên làm hạ sanh, không nên làm phát sanh ra các ô nhiễm gây nên 
sự chê trách; nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm dứt, nên làm cho không còn 
hiện hữu các ô nhiễm gây nên sự chê trách; nên tránh khỏi, xa lánh, tránh xa, đi 
ra ngoài, rời ra, thoát khỏi không bị ràng buộc với các ô nhiễm gây nên sự chê 
trách, nên sống với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn. Ở bất cứ 
nơi nào: ở bất cứ đâu, về bất cứ điều gì, ở bất cứ chỗ nào, thuộc nội phần, hoặc 
ngoại phần, hoặc thuộc nội phần và ngoại phần; -“vị tỳ khưu không nên tạo sự 
chê trách ở bắt cứ nơi nào” là như thế. 


Và không nên bị ràng buộc vào làng xóm: Dính mắc vào làng xóm là 
thế nào? Ở đây, vị tỳ khưu sống gắn bó với hàng tại gia ở làng xóm: cùng vui, 
cùng buồn, hạnh phúc khi họ hạnh phúc, đau khổ khi họ đau khổ, tự mình tham 
gia hợp tác khi có các công việc cần phải làm. Dính mắc vào làng xóm là như 
vậy. Hoặc là, vị tỳ khưu vào buôi sáng quấn y (nội), rồi cầm lấy bình bát và y đi 
vào làng hoặc thị trấn đề khất thực, với thân không được hộ trì, với khẩu không 
được hộ trì, với tâm không được hộ trì, với nệm không được thiết lập, với các 
giác quan không được thu thúc. Vị ấy dính mắc vào chỗ này chỗ khác, nắm lấy 
cảnh này cảnh khác, bị trói buộc vào nơi này nơi khác, đạt đến sự bất hạnh và 
tổn hại ở nơi này nơi khác. Dính mắc vào làng xóm còn là như vậy. 


Không dính mắc vào làng xóm là thế nào? Ở đây, vị tỳ khưu sống không 
gắn bó với hàng tại gia ở làng xóm: không cùng vui, không cùng buôn, không 
hạnh phúc khi họ hạnh phúc, không đau khổ khi họ đau khổ, không tự mình 
tham gia hợp tác khi có các công việc cần phải làm. Không dính mắc vào làng 
xóm là như vậy. Hoặc là, vị tỳ khưu vào buổi sáng quấn y (nội), rồi cầm lấy 
bình bát và y đi vào làng hoặc thị trấn để khất thực, với thân được hộ trì, với 
khâu được hộ trì, với tâm được hộ trì, với niệm được thiết lập, với các giác quan 
được thu thúc. Vị ấy không dính mắc vào chỗ này chỗ khác, không nắm lấy 
cảnh này cảnh khác, không bị trói buộc vào nơi này nơi khác, không đạt đến sự 
bất hạnh và tôn hại ở nơi này nơi khác. Không dính mắc vào làng xóm còn là 
như vậy. Và không nên bị ràng buộc vào làng xóm: Không nên dính mắc, 
không nên nắm lấy, không nên bị trói buộc, không nên bị giữ lại ở làng xóm; 
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nên là người không thèm khát, không bị buộc trói, không bị mê mẫn, không bị 
gần gũi, có sự thẻm khát đã được xa lìa, có sự thèm khát đã được tách lìa, có sự 
thèm khát đã được từ bỏ, -nt- nên sống với trạng thái cao thượng tự thân; - “và 
không nên bị ràng buộc vào làng xóm” là như thế. 


Không nên tỉ tê với người (thế tục) vì mong muôn lợi lộc: Việc tỉ tê là 
việc nào? Là nói lời chào đón, nói lời tỉ tê, nói lời tỉ tê khôn khéo, nói lời tâng 
bốc, nói lời tâng bốc khôn khéo, nói lời ràng buộc, nói lời ràng buộc khôn khéo, 
nói lời khoa trương, nói lời khoa trương khôn khéo, nói lời đường mật, nói lời 
nịnh hót, nói lời ngon ngọt, nói lời bợ đỡ, nói lời đâm thọc đối với những người 
khác của kẻ nương tựa vào lợi lộc, vào sự trọng vọng, và sự nổi tiếng, của kẻ có 
ước muốn xấu xa, của kẻ bị thúc đây bởi ước muốn, của kẻ xem trọng tài vật, 
của kẻ chú trọng về pháp thế gian đối với những người khác. Việc nói lời mềm 
mỏng, nói lời dịu dàng, nói lời dễ đãi, nói lời không thô lỗ trong trường hợp ấy 
được gọi là tỉ tê. Thêm nữa, kẻ nói tỉ tê với người (thế tục) bởi vì hai lý do: hoặc 
là nói tỉ tê với người (thế tục) bằng cách hạ thấp bản thân và nâng cao người 
khác, hoặc là nói tỉ tê với người (thế tục) bằng cách nâng cao bản thân và hạ 
thấp người khác. 


Nói tỉ tê với người (thế tục) bằng cách hạ thấp bản thân và nâng cao 
người khác nghĩa là thế nào? (Nói rằng): “Các người có nhiều sự hỗ trợ cho tôi. 
Nương tựa vào các người tôi có được y phục, đồ ăn khất thực, chỗ nằm ngồi, vật 
dụng là thuốc men chữa bệnh. Có những người khác nương theo các người, 
trong khi nhìn thấy các người, cũng suy nghĩ để bố thí hoặc làm cho tôi. Ngay 
cả tên gọi trước đây của mẹ cha đặt, tên ấy của tôi cũng đã không còn. Nhờ vào 
các người, tôi được biết là vị thường tới lui với gia đình của người nam nọ, là vị 
thường tới lui với gia đình của người nữ kia.” Nói tỉ tê với người (thế tục) bằng 
cách hạ thấp bản thân và nâng cao người khác nghĩa là như vậy. 


Nói tỉ tê với người (thế tục) bằng cách nâng cao bản thân và hạ thấp 
người khác nghĩa là thế nào? “Tôi có nhiều sự hỗ trợ cho các người. Sau khi đến 
với tôi, các người đã đi đến nương nhờ đức Phật, đã đi đến nương nhờ Giáo 
Pháp, đã đi đến nương nhờ Tăng Chúng, đã tránh xa việc giết hại sinh mạng, đã 
tránh xa việc lấy vật không được cho, đã tránh xa hành vi sai trái trong các dục, 
đã tránh xa việc nói dối, đã tránh xa trường hợp dễ duôi uống chất say là rượu 
và chất lên men. Tôi ban bố việc chỉ bảo cho các người, tôi ban bố sự hỏi han, 
tôi nói về ngày trai giới, tôi chú nguyện việc xây dựng. — 
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- Vậy mà ngược lại, các vị lại bỏ rơi tôi, các vị trọng vọng, cung kính, sùng bái, 
cúng dường các vị khác.” Nói tỉ tê với người (thế tục) bằng cách nâng cao bản 
thân và hạ thấp người khác nghĩa là như vậy. Không nên tỉ tê với người (thế 
tục) vì mong muốn lợi lộc: Do nhân lợi lộc, do duyên lợi lộc, vì lý do lợi lộc, 
vì sự phát sinh lợi lộc, trong khi làm cho thành tựu lợi lộc, không nên tỉ tê với 
người (thế tục), nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm dứt, nên làm cho không 
còn hiện hữu việc tỉ tê; nên tránh khỏi, xa lánh, tránh xa, đi ra ngoài, rời ra, 
thoát khỏi, không bị ràng buộc với việc tỉ tê, nên sống với tâm đã được làm trở 
thành không còn giới hạn; - 'không nên tỉ tê với người (thế tục) vì mong muốn 
lợi lộc? là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Không nên tham dự việc mua bản, 

vị tỳ khưu không nên tạo sự chê trách ở bắt cứ nơi nào, 
và không, nên bị ràng buộc vào làng xóm, 

không nên tỉ tê với người (thế tục) vì mong muốn lợi lộc. ` 


, 


14 - 16 


Và vị tỳ khưu không nên là kẻ nói khoe khoang, 

và không nên nói lời nói ám chỉ (liên quan bốn món vật dụng), 
không nên học tập lỗi cư xử xắc xược, 

không nên nói ra ngôn từ đưa đến sự cãi vã. 


Và vị tỳ khưu không nên là kẻ nói khoe khoang: Ở đây, một vị (tỳ 
khưu) nào đó là có sự khoe khoang, có sự phô trương. Vị ấy khoe khoang, phô 
trương rằng: “Tôi thành tựu về giới,” hoặc “Tôi thành tựu về phận sự,” hoặc 
“Tôi thành tựu về giới và phận sự;” khoe khoang, phô trương về xuất thân, về 
dòng dõi, về con nhà gia thế, về vẻ đẹp của làn da, về tài sản, về học vấn, về 
công việc, về tài nghệ, về kiến thức, về sự học hỏi, về tài biện giải, hoặc về Sự 
việc này khác rằng: “Tôi xuất gia từ gia tộc thượng lưu,” hoặc “Tôi xuất gia từ 
gia tộc có nhiều của cải,” hoặc “Tôi xuất gia từ gia tộc có của cải quý giá,” hoặc 
“Tôi là vị chuyên về Kinh,” hoặc “Tôi là vị trì Luật,” hoặc “Tôi là vị thuyết 
Pháp,” hoặc “Tôi là vị ngụ ở rừng,” -nt- hoặc “Tôi đạt sự thể nhập phi tưởng phi 
phi tưởng xứ.” Không nên khoe khoang, không nên phô trương như vậy; nên 
dứt bo, nên xua đi, nên làm chấm dứt, nên khiến cho không còn hiện hữu việc 
khoe khoang; nên tránh khỏi, xa lánh, tránh xa, đi ra ngoài, rời ra, thoát khỏi, 
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không bị ràng buộc với sự khoe khoang, nên sống với tâm đã được làm trở 
thành không còn giới hạn; - “và vị ty khưu không nên là kẻ nói khoe khoang” là 
như thế. 


Và không nên nói lời nói ám chỉ (liên quan bốn món vật dụng): Việc nói 
ám chỉ là việc nào? Ở đây, một vị (tỳ khưu) nào đó nói lời nói ám chỉ về y, nói 
lời nói ám chỉ về đồ ăn khất thực, nói lời nói ám chỉ về chỗ nằm ngồi, nói lời 
nói ám chỉ về vật dụng là thuốc men chữa bệnh; điều này gọi là lời nói ám chỉ. 
Hoặc là, vì nguyên nhân y phục, vì nguyên nhân đồ ăn khất thực, vì nguyên 
nhân chỗ năm ngồi, vì nguyên nhân vật dụng là thuốc men chữa bệnh, (vị ấy) 
nói sự thật, nói điều dối trá, nói đâm thọc, nói không đâm thọc, nói thô lỗ, nói 
không thô lỗ, nói nhảm nhí, nói không nhảm nhí, nói lời khôn khéo; điều này 
cũng gọi là lời nói ám chỉ. Hoặc là, vị có tâm tịnh tín chỉ bảo Giáo Pháp cho 
những người khác rằng: “ồ, quả thật họ nên lắng nghe giáo pháp của ta, sau khi 
lắng nghe họ nên tịnh tín vào giáo pháp, và họ nên bày tỏ biểu hiện của người 
đã được tịnh tín ở ta;” điều này cũng gọi là lời nói ám chỉ. Và không nên nói lời 
nói ám chỉ (liên quan bốn món vật dụng): Thậm chí ở lời chỉ bảo Giáo Pháp, 
không nên nói, không nên thuyết, không nền phát ngôn, không nên giảng giải, 
không nên diễn tả lời nói ám chỉ; nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm dứt, nên 
làm cho không còn hiện hữu lời nói ám chỉ; nên tránh khỏi, xa lánh, tránh xa, đi 
ra ngoài, rời ra, thoát khỏi, không bị ràng buộc với lời nói ám chỉ, nên sống với 
tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; - “và không nên nói lời nói ám 
chỉ (liên quan bốn món vật dụng)” là như thế. 


Không nên học tập lôi cư xử xâc xược - Sự xâc xược: Có ba sự xâc 
xược: xâc xược băng thân, xâc xược băng khâu, xâc xược băng ý. 


Xác xược bằng thân là việc nào? Ở đây, một vị (tỳ khưu) nào đó thể hiện 
sự xắc xược bằng thân khi đi đến hội chúng, thể hiện sự xắc xược bằng thân khi 
đi đến tập thể, thể hiện sự xắc xược bằng thân khi đi đến nhà ăn, thể hiện sự xắc 
xược bằng thân khi đi đến nhà tắm hơi, thể hiện sự xắc xược bằng thân khi đi 
đến bến nước, thể hiện sự xấc xược bằng thân trong khi đi vào xóm nhà, thể 
hiện sự xắc xược bằng thân khi đã đi vào xóm nhà. 

Thế nào là thể hiện sự xắc xược bằng thân khi đi đến hội chúng? Ở đây, 
một vị (tỳ khưu) nào đó thể hiện thái độ vô lẽ khi đi đến hội chúng: Đối với các 
vị tỳ khưu trưởng lão - (vị ấy) đụng chạm khi đứng, đụng chạm khi ngồi, đứng 
ở phía trước, ngồi ở phía trước, ngồi chỗ cao hơn, ngồi trùm đầu, đứng nói, 
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vung vậy cánh tay khi nói. Như vậy là thể hiện sự xắc xược bằng thân khi đi đến 
hội chúng. 


Thế nào là thể hiện sự xắc xược bằng thân khi đi đến tập thể? Ở đây, một 
vị (tỳ khưu) nào đó thể hiện thái độ vô lễ khi đi đến tập thể: Đối với các vị tỳ 
khưu trưởng lão - (vị ấy) đi kinh hành có mang đép trong khi các ngài đi kinh 
hành không mang dép, đi kinh hành ở đường kính hành cao hơn trong khi các 
ngài đi kinh hành ở đường kinh hành thấp, đi kinh hành ở đường kinh hành 
trong khi các ngài đi kinh hành ở nên đất, đụng chạm khi đứng, đụng chạm khi 
ngồi, đứng ở phía trước, ngồi ở phía trước, ngồi chỗ cao hơn, ngồi trùm đầu, 
đứng nói, vung vây cánh tay khi nói. Như vậy là thể hiện sự xắc xược bằng thân 
khi đi đến tập thể. 


Thế nào là thể hiện sự xắc xược băng thân khi đi đến nhà ăn? Ở đây, một 
vị (tỳ khưu) nào đó thể hiện thái độ vô lễ khi đi đến nhà ăn: (vị ấy) chen vào 
(chỗ) các tỳ khưu trưởng lão rồi ngôi xuống, xua đuổi các tỳ khưu mới tu khỏi 
chỗ ngồi, đụng chạm khi đứng, đụng chạm khi ngồi, đứng ở phía trước, ngồi ở 
phía trước, ngồi chỗ cao hơn, ngồi trùm đầu, đứng nói, vung vây cánh tay khi 
nói. Như vậy là thể hiện sự xắc xược bằng thân khi đi đến nhà ăn. 


Thế nào là thể hiện sự xắc xược bằng thân khi đi đến nhà tắm hơi? Ở đây, 
một vị (tỳ khưu) nào đó thể hiện thái độ vô lễ khi đi đến nhà tắm hơi: Đối với 
các vị tỳ khưu trưởng lão - (vị ấy) đụng chạm khi đứng, đụng chạm khi ngồi, 
đứng ở phía trước, ngồi ở phía trước, ngồi chỗ cao hơn, thêm củi lửa vào không 
hỏi (xin phép), đóng cửa nhà tắm hơi không hỏi (xin phép), vung vẫy cánh tay 
khi nói. Như vậy là thể hiện sự xắc xược bằng thân khi đi đến nhà tắm hơi. 


Thế nào là thể hiện sự xắc xược bằng thân khi đi đến bến nước? Ở đây, 
một vị (tỳ khưu) nào đó thể hiện thái độ vô lễ khi đi đến bến nước: Đối với các 
vị tỳ khưu trưởng lão - (vi ấy) đụng chạm khi đi xuống, đi xuống ở phía trước, 
đụng chạm khi tắm, tắm ở phía trước, tắm ở phía trên, đụng chạm khi đi lên, đi 
lên ở phía trước, đi lên ở phía trên. Như vậy là thể hiện sự xắc xược bằng thân 
khi đi đến bến nước. 


Thế nào là thể hiện sự xắc xược bằng thân trong khi đi vào xóm nhà? Ở 
đây, một vị (tỳ khưu) nào đó thể hiện thái độ vô lễ trong khi đi vào xóm nhà: 
(Vị ấy) đụng chạm các vị tỳ khưu trưởng lão khi đi, đi ở phía trước, vượt qua rồi 
đi ở phía trước các vị tỳ khưu trưởng lão. Như vậy là thể hiện sự xắc xược bằng 
thân trong khi đi vào xóm nhà. 
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Thế nào là thể hiện sự xắc xược bằng thân khi đã đi vào xóm nhà? Ở đây, 
một vị (tỳ khưu) nào đó khi đã đi vào xóm nhà, trong khi được nói rằng: “Thưa 
ngài, xin chớ đi vào” vẫn đi vào; trong khi được nói răng: “Thưa ngài, xin chớ 
đứng” vẫn đứng; trong khi được nói rằng: “Thưa ngài, xin chớ ngồi” vẫn ngồi; 
đi vào nơi không thích hợp, đứng ở nơi không thích hợp, ngồi ở nơi không thích 
hợp, những nội phòng bí mật và kín đáo của gia đình, là nơi có các phụ nữ, các 
cô cón gái, các cô con dâu, các cô thiếu nữ của gia đình đang ngồi, (vị ấy) đi 
VàO nơi ây một cách vội vã, và xoa đầu bé trai. Như vậy là thể hiện sự xắc XƯỢC 
bằng thân khi đã đi vào xóm nhà. Đây là sự xắc xược bằng thân. 


Xác xược bằng khẩu là việc nào? Ở đây, một vị (tỳ khưu) nào đó thể hiện 
sự xắc xược bằng khâu khi đi đến hội chúng, thể hiện sự xắc xược bằng khâu 
khi đi đến tập thể, thể hiện sự xắc xược bằng khẩu khi đã đi vào xóm nhà. 


Thế nào là thể hiện sự xắc xược bằng khâu khi đi đến hội chúng? Ở đây, 
một vị (ty khưu) nào đó thể hiện thái độ vô lễ khi đi đến hội chúng: khi chưa xin 
phép các tỳ khưu trưởng lão hoặc chưa được yêu cầu mà (vị ấy) nói Pháp, trả lời 
câu hỏi, tụng đọc giới bổn Pãmokkha, đứng nói, vung vấy cánh tay khi nói. 
Như vậy là thể hiện sự xắc xược bằng khâu khi đi đến hội chúng. 


Thế nào là thể hiện sự xắc xược bằng khẩu khi đi đến tập thể? Ở đây, một 
vị (tỳ khưu) nào đó thể hiện thái độ vô lễ khi đi đến tập thể: khi chưa xin phép 
các tỳ khưu trưởng lão hoặc chưa được yêu cầu mà (vị ấy) nói Pháp cho các vị 
tỳ khưu đi đến tu viện, trả lời câu hỏi, đứng nói, vung vây cánh tay khi nói, nói 
Pháp cho các vị tỳ khưu mi, các nam cư sĩ, các nữ cư sĩ đi đến tu viện, trả lời câu 
hỏi, đứng nói, vung vấy cánh tay khi nói. Như vậy là thể hiện sự xắc xược bằng 
khâu khi đi đến hội chúng. 


Thế nào là thể hiện sự xắc xược băng khẩu khi đã đi vào xóm nhà? Ở đây, 
một vị (tỳ khưu) nào đó khi đã đi vào xóm nhà, đã nói với người phụ nữ hoặc cô 
thiếu nữ như vầy: “Này cô tên thế này, này cô họ thế này, có vật gì không, có 
cháo không, có thức ăn không, có đồ uống không, chúng tôi sẽ uống gì, chúng 
tôi sẽ ăn gì, chúng tôi sẽ nhai gì?” Hoặc là nói lải nhải: “Có vật gì không?” hoặc 
“Cô sẽ bố thí cái gì?” Như vậy là thể hiện sự xấc xược bằng khẩu khi đã đi vào 
xóm nhà. Đây là sự xắc xược bằng khẩu. 


Thế nào là thể hiện sự xắc xược băng ý? Ở đây, một vị (tỳ khưu) nào đó 
trong khi được xuất gia không phải từ gia tộc thượng lưu mà có tâm làm ra vẻ 
bản thân giống như vị xuất gia từ gia tộc thượng lưu, trong khi được xuất gia 
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không phải từ gia tộc lớn mà có tâm làm ra vẻ bản thân giống như vị xuất gia từ 
gia tộc lớn, trong khi được xuất gia không phải từ gia tộc có nhiều của cải mà có 
tâm làm ra vẻ bản thân giống như vị xuất gia từ gia tộc có nhiều của cải, - trong 
khi được xuất gia không phải từ gia tộc có của cải quý giá - trong khi không 
phải là vị chuyên về Kinh mà có tâm làm ra vẻ bản thân giống như vị chuyên về 
Kinh, trong khi không phải là vị trì Luật - trong khi không phải là vị thuyết 
giảng Pháp - trong khi không phải là vị ngụ ở rừng -trong khi không phải là vị 
chuyên đi khất thực - trong khi không phải là vị chỉ mặc y may bằng vải bị 
quăng bỏ - trong khi không phải là vị chỉ sử dụng ba y - trong khi không phải là 
vị đi khất thực tuần tự theo từng nhà - trong khi không phải là vị không ăn vật 
thực dâng sau - trong khi không phải là vị chuyên về oai nghi ngồi (không nằm) 
- trong khi không phải là vị ngụ ở chỗ đã được chỉ định - trong khi không phải 
là vị có đạt sơ thiền mà có tâm làm ra vẻ bản thân giống như vị có đạt sơ thiền - 
nf- trong khi không phải là vị có đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ mà có tâm làm 
ra vẻ bản thân giống như vị có đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ. Đây là sự xắc 
xược bằng ý. 


Không nên học tập lối cư xử xắc xược: Không nên học tập, không nên 
thực hành, không nên hành xử, không nên hành theo, không nên thọ trì và vận 
dụng lối cư xử xắc xược; nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm dứt, nên làm 
cho không còn hiện hữu lối cư xử xắc xược; nên tránh khỏi, xa lánh, tránh xa, đi 
ra ngoài, rời ra, thoát khỏi, không bị ràng buộc với lối cư xử xắc xược, nên sống 
với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; - 'không nên học tập lối cư 
xử xấc xược" là như thế. 


Không nên nói ra ngôn từ đưa đến sự cãi vã: Ngôn từ đưa đến sự cãi 
vã là loại nào? Ở đây, một vị (tỳ khưu) nào đó là người nói ngôn từ có hình thức 
như vây: “Người không biết Pháp và Luật này, -nt- hoặc người hãy gỡ rối nếu 
người có khả năng.” Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này 
Mosgsallana, khi có ngôn từ đưa đến sự cãi vã, việc nhiều lời là điều mong đợi. 
Khi có nhiều lời, (sẽ có) sự phóng dật, đối với người bị phóng dật (sẽ có) sự 
không thu thúc, đối với người không thu thúc, tâm (sẽ) xa lìa định.” 


Không nên nói ra ngôn từ đưa đến sự cãi vã: không nên thuyết, không 
nên phát ngôn, không nên giảng giải, không nên diễn tả ngôn từ đưa đến sự cãi 
vã: nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm dứt, nên làm cho không còn hiện hữu 
ngôn từ đưa đến sự cãi vã; nên tránh khỏi, xa lánh, tránh xa, đi ra ngoài, rời ra, 
thoát khỏi, không bị ràng buộc với ngôn từ đưa đến sự cãi vã, nên sông với tâm 
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đã được làm trở thành không còn giới hạn; - 'không nên nói ra ngôn từ đưa đến 
sự cãi vã” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Và vị tỷ khưu không nên là kẻ nói khoe khoang, 
và không nên nói lời nói ám chỉ (liên quan bôn món vật dụng), 
không nên học tập lôi cư xử xác Xược, 


, 


không nên nói ra ngôn từ đưa đến sự cãi vã. ` 


14 - 17 


Không nên bị lôi kéo vào việc nói lời đôi trả, không nên có tình thực hiện 
các sự lừa gạt, và không nên khinh khi người khác về sự sinh sông, về sự nhận 
thức, về giới và phán sự. 


Không nên bị lôi kéo vào việc nói lời dối trá - Việc nói lời dối trá: nói 
đến việc nói đối. Ở đây, một vị (tỳ khưu) nào đó đi đến cuộc hội họp hoặc đi 
đến tập thể -nt- vì nguyên nhân về chút ít vật chất đã cô tình nói đối; việc này 
được gọi là việc nói lời dối trá. Thêm nữa, với ba biểu hiện này thì việc nói dối 
được hình thành: Ngay trước đó, vị này khởi ý rằng: “Ta sẽ nói điều đối trá,” 
trong khi nói (biết rằng): “Ta đang nói điều dối trá,” đã nói xong (biết răng): 
“Điều dối trá đã được ta nói;” việc nói dối được hình thành với ba biểu hiện 
này. Thêm nữa, với bốn biểu hiện, -nt- với năm biểu hiện, -nt- với sáu biểu hiện, 
-nt- với bảy biểu hiện, -nt- với tám biểu hiện thì việc nói dối được hình thành: 
Ngay trước đó, vị này khởi ý rằng: “Ta sẽ nói điều dối trá,” trong khi nói (biết 
rằng): “Ta đang nói điều dối trá,” đã nói xong (biết rằng): “Điều đối trá đã được 
ta nói,” đã che giấu quan điểm, đã che giấu điều chấp nhận, đã che giấu điều ưa 
thích, đã che giấu ý tưởng, đã che giấu sự việc; việc nói đói được hình thành với 
tám biểu hiện này. 


Không nên bị lôi kéo vào việc nói lời dối trá: Không nên bị đưa đi, 
không nên bị dẫn đi, không nên bị lôi đi, không nên bị mang đi trong việc nói 
lời dối trá; nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm dứt, nên làm cho không còn 
hiện hữu việc nói lời dối trá; nên tránh khỏi, xa lánh, tránh xa, đi ra ngoài, rời 
ra, thoát khỏi, không bị ràng buộc với việc nói lời đối trá, nên sống với tâm đã 
được làm trở thành không còn giới hạn; - “không nên bị lôi kéo vào việc nói lời 
dối trá' là như thế. 
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Không nên cố tình thực hiện các sự lừa gạt: Sự lừa gạt là việc nào? Ở 
đây, một vị (tỳ khưu) nào đó là lừa gạt, lừa dối. Ở người ấy có sự lừa gạt, biểu 
hiện lừa gạt, trạng thái lừa gạt, biểu hiện thô tháo, trạng thái thô tháo, biểu hiện 
gian dối, trạng thái gian dối; điều này gọi là sự lừa gạt. Không nên cố tình thực 
hiện các sự lừa gạt: Sau khi có sự cô tình (sau khi có sự nhận biết mình), 
không nên làm sanh ra, không nên làm sanh khởi, không nên làm hạ sanh, 
không nên làm phát sanh ra sự lừa gạt; nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm 
dút, nên làm cho không còn hiện hữu sự lừa gạt; nên tránh khỏi, xa lánh, tránh 
xa, đi ra ngoài, rời ra, thoát khỏi, không bị ràng buộc với sự lừa gạt, nên sống 
với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; - 'không nên cố tình thực 
hiện các sự lừa gạt là như thế. 


Và không nên khinh khi người khác về sự sinh sống, về sự nhận thức, 
về giới và phận sự - Và: Từ “atha” này là sự nối liền các câu văn -nt- tính chất 
tuần tự của các câu văn. Ở đây, một vị (tỳ khưu) nào đó, trong khi sống cuộc 
sống khốn khó, khinh khi vị khác đang sống cuộc sống cao sang rằng: “Tại sao 
người này lại có cuộc sống đầy đủ, thọ thực mọi thứ như là: mầm giống từ rễ, 
mầm giống từ thân, mầm giống từ mắt chồi, mầm giống từ phần ngọn, mầm 
giống từ hạt là loại thứ năm, với hàm răng búa tạ như quằng sáng của tia chớp 
mà còn có danh xưng là Sa-môn?” Vị ấy, do cuộc sông khốn khó ấy, khinh khi 
vị khác đang sống cuộc sông cao sang. Ở đây, một vị (ở khưu) nào đó, trong 
khi sống cuộc sống cao sang, khinh khi vị khác đang sống cuộc sống khốn khó 
rằng: ““Fại sao người này lại ít phước, ít kẻ hộ độ, không có lợi lộc về y phục, 
vật thực, chỗ trú ngụ, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh?” Vị ấy, do cuộc 
sống cao sang ấy, khinh khi vị khác đang sống cuộc sống khốn khó. Ở đây, một 
vị (tỳ khưu) nào đó được thành tựu về tuệ. Vị ấy trả lời câu hỏi khi được chất 
vấn. Vị ấy suy nghĩ như vây: “Ta được thành tựu về tuệ, còn những vị khác 
không được thành tựu về tuệ.” Vị ấy, do sự thành tựu về tuệ ấy, khinh khi vị 
khác. Ở đây, một vị (tỳ khưu) nào đó được thành tựu về giới, sống thu thúc với 
sự thu thúc của giới bổn Pã#imokkha, thành tựu về hạnh kiểm và hành xứ, thấy 
sự sợ hãi trong các tội nhỏ nhặt, thọ trì và thực hành trong các điều học. Vị ấy 
suy nghĩ như vây: “Ta được thành tựu về giới, còn những vị tỳ khưu khác có 
giới tôi, có ác pháp.” Vị ấy, do sự thành tựu về giới ấy, khinh khi vị khác. Ở 
đây, một vị (tỳ khưu) nào đó được thành tựu về phận sự: là vị ngụ ở rừng, hoặc 
là vị ngụ ở gốc cây, hoặc là vị chuyên đi khất thực, hoặc là vị chỉ mặc y may 
băng vải bị quăng bỏ, hoặc là vị chỉ sử dụng ba y, hoặc là vị đi khất thực tuần tự 
theo từng nhà, hoặc là vị không ăn vật thực dâng sau, hoặc là vị chuyên về oai 
nghi ngồi (không nằm), là vị ở chỗ đã được chỉ định. Vị ấy suy nghĩ như vầy: 
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“Ta được thanh tựu về phận sự, còn những vị khác không thành tựu về phận 
sự.” Vị ấy, do sự thành tựu về phận sự ấy, khinh khi vị khác. 


Và không nên khinh khi người khác về sự sinh sống, về sự nhận thức, 
về giới và phận sự: Do cuộc sống khốn khó, hoặc đo cuộc sống cao sang, hoặc 
đó sự thành tựu về tuệ, hoặc do sự thành tựu về giới, hoặc do sự thành tựu về 
phận sự, không nên khinh khi, không nên khi dễ người khác; không vì điều ấy 
mà sanh ra ngã mạn, không vì điều ấy mà trở nên ương ngạnh, ương bướng, 
ngắng cao đầu; - “và không nên khinh khi người khác về sự sinh sống, về sự 
nhận thức, về giới và phận sự” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Không nên bị lôi kéo vào việc nói lời dồi trả, không nên cô tình thực 
hiện các sự lừa gạt, và không nên khinh khi người khác về sự sinh sông, về sự 


, 


nhận thức, về giới và phận sự. ` 


14 - 18 


Bị bôi nhọ sau khi nghe nhiễu lời nói 

của các vị Sa-môn, của những kẻ phàm phu, 

không nên đáp trả lại những kẻ ấy một cách thô lỗ, 
bởi vì các bậc an tịnh không thể hiện sự phản kháng. 


Bị bôi nhọ sau khi nghe nhiều lời nói của các vị Sa-môn, của những 
kẻ phàm phu - Bị bôi nhọ: Bị bôi nhọ là bị mắng nhiếc, bị đụng chạm, bị 
khinh bỉ, bị chê trách, bị gièm pha. Các vị Sa-môn: bất cứ những vị nào đã đi 
đến hạnh du sĩ, đã thành tựu hạnh du sĩ bên ngoài Giáo Pháp này. Lời nói của 
những kẻ phàm phu: Các Sát-đề-ly, các Bà-la-môn, các thương buôn, các nô lệ, 
các người tại gia, các vị xuất gia, chư Thiên, và loài người, những người ấy sỉ 
vả, chê bai, gây khó chịu, gây bực mình, gây tốn hại, hãm hại, quấy rối, ức hiếp, 
hủy hoại, phá hại, hoặc gây nên sự phá hại bằng nhiều lời nói không đáng 
mong, không đáng muốn, không đáng mến; sau khi nghe, sau khi lắng nghe, sau 
khi tiếp thu, sau khi tiếp nhận, sau khi suy xét nhiều lời nói không đáng mong, 
không đáng muốn, không đáng mến của những người ấy; - “bị bôi nhọ sau khi 
nghe nhiều lời nói của các vị Sa-môn, của những kẻ phàm phư' là như thế. 


Không nên đáp trả lại những kẻ ấy một cách thô lỗ - Một cách thô lỗ: 
một cách thô lỗ là một cách thô bạo. Không nên đáp trả lại: không nên nói lại, 
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không nên sỉ vả lại người đang sỉ vả, không nên chọc giận lại người đang chọc 
giận, không nên cãi lộn với người đang cãi lộn, không nên tạo ra sự cãi cọ, 
không nên tạo ra sự cãi lộn, không nên tạo ra sự cãi vã, không nên tạo ra sự 
tranh cãi, không nên tạo ra sự gây gỗ; nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm dứt, 
nên làm cho không còn hiện hữu sự cãi cọ-cãi lộn-tranh luận-tranh cãi-gây gỐ; 
nên tránh khỏi, xa lánh, tránh xa, đổi ra ngoài, rời ra, thoát khỏi, không bị ràng 
buộc với sự cãi cọ-cãi lộn-tranh luận-tranh cãi-gây gỐ, nên sống với tâm đã 
được làm trở thành không còn giới hạn; - 'không nên đáp trả lại những kẻ ấy 
một cách thô lỗ” là như thế. 


Bởi vì các bậc an tịnh không thể hiện sự phản kháng - Các bậc an 
tịnh: trạng thái được an tịnh của luyến ái là an tịnh, trạng thái được an tịnh, 
trạng thái được yên lặng, trạng thái được vắng lặng, trạng thái được thiêu hủy, 
trạng thái được tịch diệt, trạng thái được tách lìa, trạng thái được tịch tịnh của 
sân hận - của s¡ mê - của giận dữ - của thù hận -nf- của tất cả các pháp tạo tác 
bắt thiện là an tịnh, yên tịnh, văng lặng, tịch diệt, tịch tịnh; - “an tịnh là như thế. 


Bởi vì các bậc an tịnh không thể hiện sự phản kháng: Các bậc an tịnh 
không thể hiện, không làm sanh ra, không làm sanh khởi, không làm hạ sanh, 
không làm phát sanh sự phản kháng, sự đối kháng, sự gây gỗ, sự chống báng; - 
“bởi vì các bậc an tịnh không thể hiện sự phản kháng' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Bị bôi nhọ sau khi nghe nhiễu lời nói 

của các vị Sa-môn, của những kẻ phàm phù, 

không nên đáp trả lại những kẻ ấy một cách thô lỗ, 
bởi vì các bậc an tịnh không thể hiện sự phản kháng. ” 


14 - 19 


Và sau khi hiểu thông Giáo Pháp này, 

trong khi suy gâm, vị tỳ khưu nên học tập, luôn luôn có niệm, 
sau khi biết được sự diệt tắt là 'an tịnh ° 

không nên xao lãng về lời giáo huấn của đức Gotama. 


Và sau khi hiểu thông Giáo Pháp này - Này: là điều đã được nêu ra, đã 
được chỉ bảo, đã được thông báo, đã được ấn định, đã được khai mở, đã được 
chia sẻ, đã được làm rõ, đã được bày tỏ. Sau khỉ hiểu thông Giáo Pháp: sau 
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khi biết, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ 
rệt; - “và sau khi hiểu thông Giáo Pháp này' là như vậy. Hoặc là, sau khi hiểu 
thông, sau khi biết được, sau khi cân nhấc, sau khi xác định, sau khi minh định, 
sau khi làm rõ rệt Giáo Pháp là đúng đắn, là sai trái, là đúng đường lối, là sai 
đường lối, là có tội lỗi, là không có tội lỗi, là thấp kém, là cao quý, là đen, là 
trắng, là bị người hiểu biết chê trách, là được người hiểu biết khen ngợi; - “và 
sau khi hiểu thông Giáo Pháp này còn là như vậy. Hoặc là, sau khi hiểu thông, 
sau khi biết được, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi 
làm rõ rệt Giáo Pháp là sự thực hành đúng đắn, sự thực hành phù hợp, sự thực 
hành không trái ngược, sự thực hành đưa đến lợi ích, sự thực hành đúng pháp và 
thuận pháp, việc làm đầy đủ các giới, việc phòng vệ các giác quan, việc biết 
chừng mực về vật thực, sự luyện tập về tỉnh thức, niệm và sự nhận biết rõ, bốn 
sự thiết lập niệm, bốn chánh cần, bốn nền tảng của thần thông, năm quyên, năm 
lực, bảy yếu tố đưa đến giác ngộ, đạo lộ thánh thiện tám chi phần, Niết Bàn và 
sự thực hành đưa đến Niết Bàn; - “và sau khi hiểu thông Giáo Pháp này' còn là 
như vậy. 


Trong khi suy gẫm, vị tỳ khưu nên học tập, luôn luôn có niệm - 
Trong khi suy gẫm: là đang suy gầm, đang suy nghiệm, đang cân nhắc, đang 
xác định, đang minh định, đang làm rõ rệt. Đang suy gẫm, đang suy nghiệm, 
đang cân nhắc, đang xác định, đang minh định, đang làm rõ rệt rằng: “7á cả 
các hành là vô thường; ” -n- “Điều gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điễu 
ấy đêu có bản tánh hoại diệt;” - “vị tỳ khưu, trong khi suy gẫm' là như thế. 
Luôn luôn: Luôn luôn là mọi lúc, mọi thời, -nt- ở chặng cuối của tuôi thọ. Có 
niệm: Có niệm bởi bốn lý do: Có niệm trong khi tu tập sự thiết lập nệm ở việc 
quan sát thân trên thân -nt- người ấy được gọi là có niệm. 


Nên học tập: Có ba sự học tập: học tập về thắng giới, học tập về thắng 
tâm, học tập về thắng tuệ. -nf- việc này là sự học tập về thắng tuệ. Trong khi 
hướng tâm đến ba sự học tập này, thì nên học tập; -nt- nên học tập, nên hành xử, 
nên hành theo, nên thọ trì và vận dụng; - “trong khi suy gẵm, vị ty khưu nên học 
tập, luôn luôn có nệm" là như thế. 


Sau khi biết được sự diệt tắt là “an tịnh°: Sau khi biết được sự diệt tắt 
của luyến ái là “an tịnh,° sau khi biết được sự diệt tận của sân hận - của si mê - 
nf- của tất cả các pháp tạo tác bắt thiện là “an tịnh,' sau khi nhận biết, sau khi 
cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt; - sau khi biết 
được sự diệt tận là “an tịnh" là như thế. 
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Không nên xao lãng về lời giáo huấn của đức Gotama: về lời giáo 
huấn của đức Gotama, về lời giáo huấn của đức Phật, về lời giáo huấn của đang 
Chiến Thắng, về lời giáo huấn của đức Như Lai, về lời giáo huấn của vị Chúa 
của chư Thiên, về lời giáo huấn của bậc A-la-hán. Không nên xao lãng: là nên 
có sự thực hành nghiêm trang, có sự thực hành liên tục, có sự thực hành không 
ngừng nghỉ, có thói quen không biếng nhác, không buông bỏ mong muôn, 
không buông bỏ bốn phận trong các thiện pháp, (nghĩ rằng): “Khi nào ta có thể 
làm đầy đủ giới uân chưa được đầy đủ, -nt- hoặc định uấn - tuệ uấẫn - giải thoát 
uân - giải thoát tri kiến uân chưa được đầy đủ? Khi nào ta có thể biết toàn điện 
về Khô chưa được biết toàn diện, hoặc có thể dứt bỏ các ô nhiễm chưa được dứt 
bỏ, hoặc tu tập Đạo chưa được tu tập, hoặc chứng ngộ Diệt chưa được chứng 
ngộ?” Điều này, trong trường hợp ấy, là sự mong muôn, sự tỉnh tấn, sự gắng 
sức, sự ráng sức, sự dõng mãnh, sự không thối chí, niệm, sự nhận biết rõ, sự 
nhiệt tâm, sự cần mẫn, sự quyết tâm, sự chuyên cần, sự không xao lãng trong 
các thiện pháp; - “không nên xao lãng về lời giáo huấn của đức Gotama' là như 
thê. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
“Và sau khi hiểu thông Giáo Pháp này, 
trong khi suy gẫm, vị tỳ khưu nên học tập, luôn luôn có niệm, 


sau khi biết được sự diệt tắt là 'an tịnh," 
không nên xao lãng về lời giáo huán của đức Gotama. ” 


14-20 


“Bời vì, vị ấy là người chiến thắng, bậc không bị ngự trị, vị đã nhìn thấy 
pháp thực chứng, không do nghe lời đôn đãi. Chính vì thế, luôn luôn không xao 
lãng, trong lúc kính lễ, nên học tập theo ở lời giáo huấn của đức Thế Tôn ấy” 
(đức Thế Tôn nói vậy). 


Bởi vì, vị ấy là người chiến thắng, bậc không bị ngự trị - Người chiến 
thắng: Người chiến thắng các sắc, người chiến thắng các thanh, người chiến 
thắng các hương, người chiến thăng các vị, người chiến thắng các xúc, người 
chiến thăng các pháp, không bị ngự trị bởi bất cứ ô nhiễm nào; vị đã ngự trị các 
ác bất thiện pháp hạ liệt ấy, các điều ô nhiễm đưa đến tái sanh, có sự phiền 
muộn, có kết quả khổ, đưa đến sanh-già-chết ở vị lai; - “bởi vì, vị ấy là người 
chiến thắng, bậc không bị ngự trị là như thế. 


Vị đã nhìn thấy pháp thực chứng, không do nghe lời đồn đãi - Pháp 
thực chứng: (Vị ấy) đã nhìn thấy, đã nhìn xem, đã nhận thấy, đã thấu triệt pháp 
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đã được chính bản thân biết rõ, đã được tự thân quán xét, không do nghe lời đồn 
đãi, không do nghe nói như thế, không do sự truyền thừa, không do sự thành tựu 
của việc thu thập kiến thức, không do nhân suy nghĩ, không do nhân suy luận, 
không đo suy đoán theo biểu hiện, không do sự suy xét và chấp nhận về quan 
điểm; - “vị đã nhìn thấy pháp thực chứng, không do nghe lời đồn đãi' là như thế. 


Chính vì thế,... ở lời giáo huấn của đức Thế Tôn ấy - Vì thế: Vì thế là 
bởi lý do ấy, bởi nhân ấy, bởi duyên ấy, bởi căn nguyên ấy. Ở lời giáo huấn của 
đức Thế Tôn ấy: Ở lời giáo huấn của đức Thế Tôn ấy là ở lời giáo huấn của đức 
Gotama, ở lời giáo huấn của đức Phật, ở lời giáo huấn của đấng Chiến Thắng, ở 
lời giáo huấn của đức Như Lai, ở lời giáo huấn của vị Chúa của chư Thiên, ở lời 
giáo huấn của bậc A-la-hán; - “chính vì thế,... ở lời giáo huấn của đức Thế Tôn 
ấy” là như thế. 


Luôn luôn không xao lãng, trong lúc kính lễ, nên học tập theo (đức 
Thế Tôn nói vậy) - Không xao lãng: là có sự thực hành nghiêm trang, -nt- sự 
không xao lãng trong các thiện pháp. Luôn luôn: Luôn luôn là mọi lúc, mọi 
thời, -nt- ở chặng cuối của tuổi thọ. Trong lúc kính lễ: Trong lúc đang kính lễ 
băng thân, hoặc đang kính lễ bằng khâu, hoặc đang kính lễ bằng tâm, hoặc đang 
kính lễ bằng hành động thuận theo đạo lý, hoặc đang kính lễ bằng sự thực hành 
đúng pháp và thuận pháp, hoặc đang thể hiện sự trọng vọng, đang thể hiện sự 
cung kính trọng, đang sùng bái, đang cúng dường, đang nề nang. Nên học tập 
theo: Có ba sự học tập: học tập về thăng giới, học tập về thắng tâm, học tập về 
thắng tuệ. -nf- việc này là sự học tập về thắng tuệ. Trong khi hướng tâm đến ba 
sự học tập này, thì nên học tập; -nt- trong khi chứng ngộ pháp cần được chứng 
ngộ, thì nên học tập, nên thực hành, nên hành xử, nên hành theo, nên thọ trì và 
vận dụng. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính, -nt- sự quy định do việc 
chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn;' -“luôn luôn không xao lãng, trong lúc kính lễ, 
nên học tập theo (đức Thế Tôn nói vậy)” là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Bởi vì, vị ấy là người chiến thắng, bậc không bị ngự trị, vị đã nhìn thấy 
pháp thực chứng, không do nghe lời đôn đãi. Chính vì thế, luôn luôn không xao 
lãng, trong lúc kính lễ, nên học tập theo ở lời giáo huấn của đức Thế Tôn ấy” 
(đức Thế Tôn nói vậy). 

Diễn Giải Kinh Một Cách Nhanh Chóng được đây đủ - 
phần thứ mười bốn. 
--00000-- 
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15. DIỄN GIẢI KINH UẺ HẠNH CỦA BẢN THÂN 
Giờ phần Diễn Giải Kinh Uế Hạnh của Bản Thân được nói đến: 
15-1 


Sự sợ hãi sanh lên do uễ hạnh của bản thân. 

Các ngươi hãy nhìn xem loài người đang gây sổ. 
Ta sẽ thuật lại trạng thái chắn động 

đụng theo sự việc đã làm cho Ta bị chắn động. 


Sự sợ hãi sanh lên do uế hạnh của bản thân - Uế hạnh: Có ba uế hạnh: 
uế hạnh về thân, uế hạnh về khâu, uế hạnh về ý. Ba loại hành động xấu xa của 
thân là uế hạnh về thân, bốn loại hành động xấu xa của khâu là uễ hạnh về khâu, 
ba loại hành động xấu xa của ý là uế hạnh về ý. Sự sợ hãi: Có hai sự sợ hãi: sợ 
hãi liên quan đời này và sợ hãi liên quan đời sau. 


Sợ hãi liên quan đời này là việc nào? Ở đây, một người nào đó làm hành 
động xấu xa bằng thân, làm hành động xấu xa bằng khâu, làm hành động xấu xa 
bằng ý, giết hại mạng sống, lấy vật không được cho, đột nhập gia cư, mang đi 
vật cướp được, làm kẻ đạo tặc, đứng cướp dọc đường, đi đến với vợ người khác, 
nói lời dối trá. Dân chúng sau khi bắt lấy kẻ ấy rồi trình lên đức vua: “Tâu bệ 
hạ, gã trộm cướp này là kẻ làm điều tội lỗi. Đối với kẻ này, xin ngài hãy giáng 
hình phạt theo ý muốn.” Đức vua mắng nhiếc kẻ ấy. Kẻ ấy, do duyên mắng 
nhiếc, khởi lên sự sợ hãi, cảm thọ khổ ưu. Sự sợ hãi, khổ, ưu này do đâu mà xảy 
đến cho kẻ ây? Do uế hạnh của bản thân mà việc ây đã sanh ra, đã sanh khởi, đã 
hạ sanh, đã phát sanh, đã xuất hiện. 


Chỉ với chừng ấy, đức vua không được vui. Đức vua ra lệnh giam cầm kẻ 
ấy với việc trói bằng xiềng, hoặc trói bằng dây thừng, hoặc trói bằng dây xích, 
hoặc trói bằng dây mây, hoặc trói bằng dây leo, hoặc với việc giam trong hó, 
hoặc giam trong hào, hoặc giam trong làng, hoặc giam trong thị trấn, hoặc giam 
trong thành phó, hoặc giam trong quốc độ, hoặc giam trong xứ sở, thậm chí còn 
khuyên bảo rằng: “Ngươi không được phép ra khỏi nơi này.” Kẻ ấy, do duyên 
giam cầm, cảm thọ khổ ưu. Sự sợ hãi, khổ, ưu này do đâu mà xảy đến chó kẻ 
ấy? Do uề hạnh của bản thân mà việc ấy đã sanh ra, đã sanh khởi, đã hạ sanh, đã 
phát sanh, đã xuất hiện. 
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Chỉ với chừng ấy, đức vua không được vui. Đức vua ra lệnh đem lại tài 
sản của kẻ ấy: một trăm, một ngàn, hoặc một trăm ngàn. Kẻ ấy, do duyên mắt 
mát tài sản, cảm thọ khổ ưu. Sự sợ hãi, khổ, ưu này do đâu mà xảy đến cho kẻ 
ấy? Do uế hạnh của bản thân mà việc ấy đã sanh ra, đã sanh khởi, đã hạ sanh, đã 
phát sanh, đã xuất hiện. 


Chỉ với chừng ấy, đức vua không được vui. Đức vua ra lệnh thực hiện 
nhiều loại hình phạt ở thân đối với kẻ ấy: đánh bằng các cây roi, đánh bằng các 
dây mây, đánh băng các gậy ngắn, chặt bàn tay, chặt bàn chân, chặt bàn tay và 
bàn chân, cắt tai, xẻo mũi, cắt tai và xẻo mũi, (đập vỡ đầu) làm thành như hũ 
cháo chua, lột da đầu, đốt lửa ở miệng, thiêu sống, đốt cháy ở bàn tay, lột da 
thành sợi, lột đa thành đồng để ở chân, kéo căng thân người ở trên đất, xiên da 
thịt bằng lưỡi câu, khoét thịt thành đồng tiền, chà xát với chất kiềm, quay tròn ở 
trên thập tự giá, đánh cho nhừ tử, rưới bằng dầu sôi, cho những cón chó gặm, 
đặt trên giáo nhọn lúc còn sông, chặt đầu bằng gươm. Kẻ ấy, do duyên các hình 
phạt ở thân, cảm thọ khổ ưu. Sự sợ hãi, khổ, ưu này do đâu mà xảy đến cho kẻ 
ấy? Do uế hạnh của bản thân mà việc ây đã sanh ra, đã sanh khởi, đã hạ sanh, đã 
phát sanh, đã xuất hiện. Đức vua là chúa tế của bốn hình phạt này. 


Kẻ Ấy, với nghiệp của mình, do sự hoại rã của thân, do sự chết đi, bị sanh 
vào chốn bất hạnh, cõi khổ, nơi trừng phạt, địa ngục. Những người giữ địa ngục 
cho thực hiện hình phạt “trói buộc năm cách" đối với kẻ ấy: Họ dùng cọc sắt đã 
được đốt nóng đóng vào ở bàn tay, họ dùng cọc sắt đã được đốt nóng đóng vào 
ở bản tay thứ hai, họ dùng cọc sắt đã được đốt nóng đóng vào ở bàn chân, họ 
dùng cọc sắt đã được đốt nóng đóng vào ở bàn chân thứ hai, họ dùng cọc sắt đã 
được đốt nóng đóng vào ở giữa ngực. Kẻ Ấy, Ở tạ1 nơi Ấy, cảm nhận các thọ khô, 
nhức nhối, sắc bén; nhưng kẻ ấy không thể chết đi chừng nào ác nghiệp ấy còn 
chưa chấm dứt. Sự sợ hãi, khổ, ưu này do đâu mà xảy đến cho kẻ ấy? Do uế 
hạnh của bản thân mà việc ẫy đã sanh ra, đã sanh khởi, đã hạ sanh, đã phát sanh, 
đã xuất hiện. 


Những người giữ địa ngục bắt kẻ ấy nằm xuống và dùng những cái rìu 
băm nát. Kẻ Ấy, Ở tại nơi Ấy, cảm nhận các thọ khổ, sắc bén, nhức nhối; nhưng 
kẻ ấy không thể chết đi chừng nào ác nghiệp ấy còn chưa chấm dứt. Những 
người giữ địa ngục năm lấy kẻ ấy, chân phía trên đầu phía dưới, và dùng những 
cái búa băm nát. Những người giữ địa ngục cột kẻ ấy vào cỗ xe rồi cho kéo tới 
kéo lui ở trên đất đã được đốt cháy, sáng rực, đỏ rực. -nt- Những người giữ địa 
ngục bắt kế ấy trèo lên, trẻo xuống ở ngọn núi than hừng to lớn đã được đốt 
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cháy, sáng rực, đỏ rực. -nt- Những người giữ địa ngục năm lấy kẻ ấy, chân phía 
trên đầu phía dưới, rồi ném vào chảo đồng đã được đốt nóng, đốt cháy, sáng 
rực, đỏ rực. Kẻ Ấy, Ở tại nơi Ấy, bị nung nấu ở bọt nước sôi sục. Kẻ Ấy, ở tại nơi 
Ấy, trong khi bị nung nấu ở bọt nước sôi sục, lúc thì nôi lên trên, lúc thì chìm 
xuống dưới, lúc thì trôi ngang. Kẻ ấy, ở tại nơi ấy, cảm nhận các thọ khổ, sắc 
bén, nhức nhối; nhưng kẻ ấy không thế chết đi chừng nào ác nghiệp ấy còn chưa 
chấm dứt. Sự sợ hãi, khổ, ưu này do đâu mà xảy đến cho kẻ ây? Do uế hạnh của 
bản thân mà việc ấy đã sanh ra, đã sanh khởi, đã hạ sanh, đã phát sanh, đã xuất 
hiện. Những người giữ địa ngục ném kẻ ấy vào đại địa ngục. Quả vậy, đại địa 
ngục ấy là: 


1. (Đại địa ngục) có bốn góc, có bồn cửa lớn, 
được chia thành các phân cân đối, 
được bao quanh bằng tường sắt, 
được đậy lại bằng mái sốt. 


2. Nên của (đại địa ngục) làm bằng sắt, 
được thiêu đối, cháy với lửa ngọn, 
luôn luôn tỏa khắp và tôn tại 
xung quanh một trăm do-tuẩn. 


3. (Các đại địa ngục) có sự đốt nóng khổ sở, ghê rợn, có ngọn lửa khó lại 
sẵn, có hình dạng làm rởn lông, ghê rợn, gây ra sự sợ hãi, khó chịu) 


4. — Khối lửa được phát khởi ở bức tường hướng đông, trong khi thiêu đốt 
những kẻ có ác nghiệp, đi đến chạm vào (khối lửa) ở hướng tây. 


5. Khối lửa được phát khởi ở bức tường hướng tây, trong khi thiêu đốt 
những kẻ có ác nghiệp, đi đến chạm vào (khối lửa) ở hướng đông. 


6. Khối lửa được phát khởi ở bức tường hướng bắc, trong khi thiêu đốt 
những kẻ có ác nghiệp, đi đến chạm vào (khối lửa) ở hướng nam. 


7. Khối lửa được phát khởi ở bức tường hướng nam, trong khi thiêu đốt 
những kẻ có ác nghiệp, đi đến chạm vào (khối lửa) ở hướng bắc. 


8. Khối lửa khủng khiếp phát xuất từ bên dưới, trong khi thiêu đốt những kẻ 
có ác nghiệp, đi đến chạm vào (khối lửa) ở mái che (bên trên). 
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9. Khối lửa khủng khiếp phát xuất từ mái che, trong khi thiêu đốt những kẻ 
có ác nghiệp, đi đến chạm vào (khối lửa) ở mặt đất (bên dưới). 


10. Cái chảo sắt đã được đốt cháy, nóng đỏ, sáng chói như thể nào thì địa 
ngục AvIci, ở bên dưới, bên trên, và bên hông là như vậy. 


11. Ở nơi ấy, những chúng sanh vô cùng hung dữ, đã gây ra trọng tội, có 
hành động cực kỳ ác độc, bị nung nấu và không thể chết đi. 


12. Thân thể của họ, những cư dân ở địa ngục, giống như ngọn lửa. Hãy nhìn 
xem tính chất vững bên của nghiệp, không như tro, không như bụi. 


13. Họ chạy về hướng đông, rồi từ đó chạy về hướng tây. Họ chạy về hướng 
bắc, rồi từ đó họ chạy về hướng nam. 


14. Họ chạy đến bát cứ hướng nào, cảnh cửa hướng đy đêu được đóng lại. 
Với niêm mong mới được thoát ra, các chúng sanh ấy có sự từn kiêm lôi thoát. 


15. Họ không thể đi ra khỏi nơi ấy bởi vì nghiệp duyên, khi ác nghiệp của họ 
đã tạo có nhiều và còn chưa trả xong. 


Sự sợ hãi, khổ, ưu này do đâu mà xảy đến cho kẻ ấy? Do uế hạnh của bản 
thân mà việc ây đã sanh ra, đã sanh khởi, đã hạ sanh, đã phát sanh, đã xuất hiện. 
Những khô đau ở địa ngục, những khô đau ở loài thú, những khổ đau ở thân 
phận ngạ quỷ, những khổ đau ở cõi người, những khổ đau ấy do đâu đã được 
sanh ra, do đâu đã được sanh khởi, do đâu đã được hạ sanh, do đâu đã được phát 
sanh, do đâu đã được xuất hiện? Do uế hạnh của bản thân mà chúng đã được 
sanh ra, đã được sanh khởi, đã được hạ sanh, đã được phát sanh, đã được xuất 
hiện; - “sự sợ hãi sanh lên do uế hạnh của bản thân" là như thế. 


Các ngươi hãy nhìn xem loài người đang gây gỗ: Này các Sát-đề-ly, 
các Bà-la-môn, các thương buôn, các nô lỆ, các người tại gia, các vị xuất gia, 
chư Thiên, và loài người, các ngươi hãy nhìn xem, hãy nhận thấy, hãy quan sát, 
hãy suy xét, hãy khảo sát loài người đang gây gô, loài người đang cãi cọ, loài 
người đang chống đối, loài người đang đối chọi, loài người đang hăn học, loài 
người đang thù hẳn, loài người đang căm hờn, loài người đang thù hận; - “các 
ngươi hãy nhìn xem loài người đang gây gồ' là như thế. 


Ta sẽ thuật lại trạng thái chấn động: Trạng thái chấn động là sự hốt 
hoảng, sự khiếp Sợ, sự sợ hãi, sự hành hạ, sự đụng chạm, sự bất hạnh, sự nguy 
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cơ. Ta sẽ thuật lại: Ta sẽ giải bày, Ta sẽ nêu ra, Ta sẽ chỉ bảo, Ta sẽ thông báo, 
Ta sẽ ấn định, Ta sẽ khai mở, Ta sẽ chia sẻ, Ta sẽ làm rõ, Ta sẽ bày tỏ; - “Ta sẽ 
thuật lại trạng thái chấn động' là như thế. 


Đúng theo sự việc đã làm cho Ta bị chắn động: Đúng theo sự việc đã 
làm cho chính bản thân Ta bị chấn động, bị hốt hoảng, bị đưa đến trạng thái 
chấn động; -“đúng theo sự việc đã làm cho Ta bị chấn động" là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Sự sợ hãi sanh lên do uễ hạnh của bản thân. 
Các ngươi hãy nhìn xem loài người đang gây sổ. 
Ta sẽ thuật lại trạng thái chắn động 

đụng theo sự việc đã làm cho Ta bị chắn động. ” 
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Sau khi nhìn thấy nhân loại đang chao động tựa như những con cá ở chỗ 
ít nước, sau khi nhìn thấy chúng chống đối lần nhau, sự sợ hãi đã tiến đến Ta. 


Sau khi nhìn thấy nhân loại đang chao động - Nhân loại: là từ gọi 
chúng sanh. Nhân loại đang chao động với sự chao động bởi tham áI, đang chao 
động với sự chao động bởi tà kiến, đang chao động với sự chao động bởi ô 
nhiễm, đang chao động với sự chao động bởi uế hạnh, đang chao động với sự 
chao động bởi sự ra sức, đang chao động với sự chao động bởi nghiệp quả, kẻ bị 
luyến ái đang chao động bởi luyến ái, kẻ bị sân hận đang chao động bởi sân hận, 
kẻ bị sĩ mê đang chao động bởi s1 mê, kẻ bị trói buộc đang chao động bởi ngã 
mạn, kẻ bị tán loạn đang chao động bởi sự phóng dật, kẻ không dứt khoát đang 
chao động bởi hoài nghi, kẻ cứng cỏi đang chao động bởi các pháp tiềm ân, 
đang chao động bởi lợi lộc, đang chao động bởi không lợi lộc, đang chao động 
bởi danh vọng, đang chao động bởi không danh vọng, đang chao động bởi lời 
khen, đang chao động bởi tiếng chê, đang chao động bởi hạnh phúc, đang chao 
động bởi khổ đau, đang chao động bởi sanh, đang chao động bởi già, đang chao 
động bởi bệnh, đang chao động bởi chết, đang chao động bởi sầu-bi-khô-ưu- 
não, đang chao động bởi khổ ở địa ngục, đang chao động bởi khổ ở loài thú, 
đang chao động bởi khổ ở thân phận ngạ quỷ, - 
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- đang chao động bởi khổ của loài người, - bởi khổ bắt nguồn từ việc nhập thai, 
-bởi khô bắt nguồn từ việc trụ thai, - bởi khổ bắt nguồn từ việc ra khỏi thai, - 
bởi khổ gắn liền sau khi sanh ra, - bởi khổ do kẻ khác áp đặt sau khi sanh ra, - 
bởi khổ do sự ra sức của bản thân, - bởi khổ do sự ra sức của kẻ khác, - bởi khổ 
do (thọ) khô, - bởi khổ do pháp tạo tác, - bởi khổ do sự biến đổi, - bởi khổ do 
bệnh ở mắt, — do bệnh ở tai trong, - do bệnh ở mũi, - do bệnh ở lưỡi, - do bệnh 
ở thân, - do bệnh ở đầu, -do bệnh ở lỗ tai, - do bệnh ở miệng, - do bệnh ở răng, - 
bởi ho, - bởi suyễn, - bởi số mũi, - bởi nhiệt, - bởi cảm sốt, - bởi đau bụng, - bởi 
xây xắm, - bởi kiết ly, - bởi đau bụng bão, - bởi địch tả, - bởi phong cùi, - bởi 
khối u, - bởi bệnh chàm, - bởi lao phôi, - bởi động kinh, - bởi mụt, - bởi nhọt, - 
bởi ghẻ ngứa, - bởi sảy, - bởi loét tay chân, - bởi máu, - bởi mật, - bởi bệnh tiểu 
đường, - bởi bệnh trĩ, - bởi ghẻ lở, -bởi loét hậu môn, - bởi bệnh phát khởi từ 
mật, - bởi bệnh phát khởi từ đàm, - bởi bệnh phát khởi từ gió, - bởi bệnh tông 
hợp do mật-đàm-gió, - bởi bệnh sanh lên vì thay đổi thời tiết, - bởi bệnh sanh 
lên vì bốn oai nghi không đồng đều, - bởi bệnh thuộc dạng cấp tính, - bởi bệnh 
sanh lên vì quả của nghiệp, - bởi lạnh, - bởi nóng, -bởi đói, - bởi khát, - bởi đại 
tiện, - bởi tiểu tiện, - bởi khổ do sự xúc chạm với ruồi muỗi gió nắng và các loài 
bò sát, - bởi khô do cái chết của mẹ, - bởi khổ do cái chết của cha, - bởi khô do 
cái chết của anh (em) trai, - bởi khổ do cái chết của chị (em) gái, - bởi khổ do 
cái chết của con trai, - bởi khô do cái chết của con gái, - bởi khổ đo cái chết của 
thân quyền, - bởi khổ do sự tốn hại về của cải, - bởi khổ do sự tôn hại vì bệnh 
tật, - bởi khổ do sự tôn hại về giới, đang chao động bởi khổ do sự tôn hại về 
kiến thức, đang lay động, đang xáo động, đang run rây, đang chấn động, đang 
rúng động. Sau khi nhìn thấy: Sau khi nhìn thấy, sau khi nhìn xem, sau khi cân 
nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt; - “sau khi nhìn 
thấy nhân loại đang chao động' là như thế. 


Tựa như những con cá ở chỗ ít nước: Giống như những con cá ở chỗ ít 
nước, ở chỗ kiệt nước, trong khi bị những con quạ, những con diều hâu, những 
con cò tấn công, tha đi, rỉa rói, chúng chao động, lay động, xáo động, run rây, 
chấn động, rúng động; tương tự như vậy, nhân loại chao động do sự chao động 
bởi tham ái -nf- chao động bởi khô do sự tốn hại về kiến thức, lay động, xáo 
động, run rây, chấn động, rúng động; - “tựa như những con cá ở chỗ ít nước" là 
như thê. 


Chúng chồng đôi lần nhau: Chúng sanh chông đôi, đôi chọi, hăn học, 
thù hăn, căm hờn, thù hận lẫn nhau: Các vị vua tranh cãi với các vị vua, các Sát- 
đê-ly tranh cãi với các Sát-đê-ly, các Bà-la-môn tranh cãi với các Bà-la-môn, 
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các gia chủ tranh cãi với các gia chủ, mẹ tranh cãi với con trai, con trai tranh cãi 
với mẹ, cha tranh cãi với con trai, con trai tranh cãi với cha, anh (em) trai tranh 
cãi với anh (em) trai, chị (em) gái tranh cãi với chị (em) gái, anh (em) trai tranh 
cãi với chị (em) gái, - 


- chị (em) gái tranh cãi với anh (em) trai, bạn bẻ tranh cãi với bạn bẻ. Tại nơi 
ấy, chúng đạt đến sự cãi cọ, sự cãi vã, sự tranh cãi, rồi công kích lẫn nhau bằng 
những bàn tay, công kích lẫn nhau bằng những cục đất, công kích lẫn nhau bằng 
những gậy gộc, công kích lẫn nhau bằng những gươm dao. Tại nơi ấy, chúng đi 
đến cái chết, thậm chí sự khô đau kề cận cái chết; - “chúng chống đối lẫn nhau” 
là như thế. 


Sau khi nhìn thấy, sự sợ hãi đã tiến đến Ta - Sau khi nhìn thấy: Sau 
khi nhìn thấy, sau khi nhìn xem, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi 
minh định, sau khi làm rõ rệt, sự sợ hãi, sự hành hạ, sự đụng chạm, sự bất hạnh, 
sự nguy cơ đã tiến đến; - “sau khi nhìn thấy, sự sợ hãi đã tiến đến Ta' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Sau khi nhìn thấy nhân loại đang chao động tựa như những con cá ở 
chỗ ít nước, sau khi nhìn thấy chúng chống đối lẫn nhau, sự sợ hãi đã tiễn đến 
Ta.” 


15-3 


Toàn bộ thể giới là không có cốt lỗi, 

tắt cả các phương đêu bị chuyển động. 

Trong khi ước muốn chỗ trú ngụ cho bản thân, 

Ta đã không nhìn thấy (một nơi nào là) không bị áp chế. 


Toàn bộ thế giới là không có cốt lõi - Thế giới: thế giới địa ngục, thế 
giới loài thú, thế giới ngạ quỷ, thế giới loài người, thế giới chư Thiên, thế giới 
của các uân, thế giới của các giới, thế giới của các xứ, thế giới này, thế giới 
khác, thế giới Phạm Thiên, thế giới chư Thiên; đây gọi là thế giới. Thế giới địa 
ngục là không có cốt lõi, là thiếu mất cốt lõi, là rời xa cốt lõi so với cái cốt lõi 
được gọi là cốt lõi thường còn, hoặc so với cái cốt lõi được gọi là cốt lõi an lạc, 
hoặc so với cái cốt lõi được gọi là cốt lõi tự ngã, hoặc theo nghĩa thường còn, 
hoặc theo nghĩa bền vững, hoặc theo nghĩa trường tồn, hoặc so với tình trạng 
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không bị biến đổi. Thế giới loài thú - Thế giới ngạ quỷ -Thế giới loài người - 
Thế giới chư Thiên - Thế giới của các uẫn - Thế giới của các giới - Thế giới của 
các xứ - Thế giới này - Thế giới khác - Thế giới Phạm Thiên -Thế giới chư 
Thiên là không có cốt lõi, là thiếu mắt cốt lõi, là rời xa cốt lõi so với cái cốt lõi 
được gọi là cốt lõi thường còn, hoặc so với cái cốt lõi được gọi là cốt lõi an lạc, 
hoặc so với cái cốt lõi được gọi là cốt lõi tự ngã, hoặc theo nghĩa thường còn, 
hoặc theo nghĩa bền vững, hoặc theo nghĩa trường tồn, hoặc so với tình trạng 
không bị biến đôi. 


Giống như cây sậy là không có cốt lõi, là thiếu mắt cốt lõi, là rời xa cốt 
lõi; giống như cây đu đủ là không có cốt lõi, là thiếu mất cốt lõi, là rời xa cốt 
lõi; giống như cây sung là không có cốt lõi, là thiếu mắt cốt lõi, là rời xa cốt lõi; 
giống như cây san hô là không có cốt lõi, là thiểu mất cốt lõi, là rời xa cốt lõi; 
giống như cây pãribhaddaka là không có cốt lõi, là thiếu mất cốt lõi, là rời xa 
cốt lõi; giỗng như bọt nước là không có cốt lõi, là thiếu mất cốt lõi, là rời xa cốt 
lõi; giỗng như bong bóng nước là không có cốt lõi, là thiếu mất cốt lõi, là rời xa 
cốt lõi; giỗng như ảo ảnh là không có cốt lõi, là thiếu mất cốt lõi, là rời xa cốt 
lõi; giống như thân cây chuối là không có cốt lõi, là thiếu mất cốt lõi, là rời xa 
cốt lõi; giỗng như xảo thuật là không có cốt lõi, là thiếu mất cốt lõi, là rời xa cốt 
lõi, tương tự như vậy, thế giới địa ngục là không có cốt lõi, là thiếu mắt cốt lõi, 
là rời xa cốt lõi so với cái cốt lõi được gọi là cốt lõi thường còn, hoặc so với cái 
cốt lõi được gọi là cốt lõi an lạc, hoặc so với cái cốt lõi được gọi là cốt lõi tự 
ngã, hoặc theo nghĩa thường còn, hoặc theo nghĩa vững chắc, hoặc theo nghĩa 
trường tồn, hoặc so với tình trạng không bị biến đối. — 


: Thế giới loài thú - Thế giới ngạ quỷ - Thế giới loài người - Thế giới chư 
Thiên không có cốt lõi, là thiếu mắt cốt, là rời xa cốt lõi so với cái cốt lõi được 
gọi là cốt lõi thường còn, hoặc so với cái cốt lõi được gọi là cốt lỗi an lạc, hoặc 
so với cái cốt lõi được gọi là cốt lỗi tự ngã, hoặc theo nghĩa thường còn, hoặc 
theo nghĩa vững chắc hoặc theo nghĩa trường tồn, hoặc so với tình trạng không 
bị biến đôi. Thế giới của các uân - Thế giới của các giới - Thế giới của các xứ - 
Thế giới này - Thế giới khác - Thế giới Phạm Thiên - Thế giới chư Thiên là 
không có cốt lõi, là thiếu mắt cốt lõi, là rời xa cốt lõi so với cái cốt lõi được gọi 
là cốt lõi thường còn, hoặc so với cái cốt lõi được gọi là cốt lõi an lạc, hoặc so 
với cái cốt lỗi được gọi là cốt lõi tự ngã, hoặc theo nghĩa thường còn, hoặc theo 
nghĩa vững chắc, hoặc theo nghĩa trường tồn, hoặc so với tình trạng không bị 
biến đối; - “toàn bộ thế giới là không có cốt lõi” là như thế. 
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Tắt cả các phương đều bị chuyển động: Các pháp tạo tác nào ở phương 
đông, chúng đều bị di động, bị chuyển động, bị đao động, bị đụng chạm bởi tính 
chất vô thường, bị theo sau bởi sanh, bị đeo đuôi bởi già, bị ngự trị bởi bệnh, bị 
hành hạ bởi chết, được thiết lập ở khổ, là không nơi nương náu, không nơi trú 
ân, không nơi nương nhờ, có trạng thái không nơi nương nhờ. Các pháp tạo tác 
nào ở phương tây - Các pháp tạo tác nào ở phương bắc - Các pháp tạo tác nào ở 
phương nam - Các pháp tạo tác nào ở phương đông nam - Các pháp tạo tác nào 
ở phương tây bắc - Các pháp tạo tác nào ở phương đông bắc - Các pháp tạo tác 
nào ở phương tây nam - Các pháp tạo tác nào ở phương dưới - Các pháp tạo tác 
nào ở phương trên - Các pháp tạo tác nào ở mười phương, chúng đều bị đi động, 
bị chuyển động, bị dao động, bị đụng chạm bởi tính chất vô thường, bị theo sau 
bởi sanh, bị đeo đuổi bởi già, bị ngự trị bởi bệnh, bị hành hạ bởi chết, được thiết 
lập ở khổ, là không nơi nương náu, là không nơi trú ân, là không nơi nương 
nhờ, có trạng thái không nơi nương nhờ. 


Và điêu này cũng đã được nói đên: 


1. “Mặc dẫu cung điện ấy của ngài rực sáng, 
trong khi đang chiếu sảng ở phương bắc. 
Sau khi nhìn thấy khuyết tật ở sắc, luôn luôn bị biến động, 
vì thế, bậc Thiện Trí không vui thích ở sắc. ” 


2. “Thế gian bị hành hạ bởi chết, bị bao trùm bởi già, 
bị đâm vào bởi mũi tên tham ái, luôn luôn cháy âm ỉ bởi ước muốn. ” 
3. Toàn bộ thể giới bị đốt cháy, toàn bộ thể giới bị bốc khói, 
toàn bộ thể giới bị phát cháy, toàn bộ thể giới bị lay động. ” 
- tắt cả các phương đêu bị chuyển động" là như thể. 


Trong khi ước muốn chỗ trú ngụ cho bản thân: Trong khi ước muốn, 
trong khi ưng thuận, trong khi ước nguyện, trong khi mong cầu, trong khi 
nguyện cầu chỗ trú ngụ, nơi nương náu, nơi trú ần, nơi nương nhờ, đích đến, lỗi 
đi khác; - “trong khi ước muốn chỗ trú ngụ cho bản thân' là như thế. 


Ta đã không nhìn thấy (một nơi nào là) không bị áp chế: Ta chỉ nhìn 
thấy sự bị áp bức, Ta đã không nhìn thấy sự không bị áp bức. Mọi trạng thái trẻ 
trung bị sự già áp chế, mọi trạng thái khỏe mạnh bị bệnh hoạn áp chế, mọi sự 
sông bị cái chết áp chế, mọi lợi lộc bị không lợi lộc áp chế, mọi danh vọng bị 
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không danh vọng áp chế, mọi sự khen ngợi bị sự chê bai áp chế, mọi hạnh phúc 
bị khổ đau áp chế. 


4. “Lợi lộc và không lợi lộc, không danh vọng và danh vọng, 
khen ngợi và chê bai, hạnh phúc và khổ đau, 
các pháp này ở nơi loài người là vô thường, 
không trường tôn, có tánh chất biến đối ” 
- 'Ta đã không nhìn thấy (một nơi nào là) không bị áp chế" là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Toàn bộ thế giới là không có cốt lỗi, 

tắt cả các phương đêu bị chuyển động. 

Trong khi ước muốn chỗ trú ngụ cho bản thân, 

Ta đã không nhìn thấy (một nơi nào là) không bị áp chế. ` 


, 
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Nhưng sau khi nhìn thấy chúng chống chọi ở giai đoạn kết thúc, sự không 
ưa thích đã khởi lên ở Ta. Và ở đây, Ta đã nhìn thấy mũi tên khó thể nhìn thấy 
đã được cắm vào trái tim (tâm thức). 


Chúng chống chọi ở giai đoạn kết thúc - ở giai đoạn kết thúc: sự già 
kết thúc mọi trạng thái trẻ trung, bệnh hoạn kết thúc mọi trạng thái khỏe mạnh, 
cái chết kết thúc mọi sự sống, không lợi lộc kết thúc mọi lợi lộc, không danh 
vọng kết thúc mọi danh vọng, sự chê bai kết thúc mọi sự khen ngợi, khô đau kết 
thúc mọi hạnh phúc; - “ở giai đoạn kết thúc" là như thế. Chúng chống chọi: Các 
chúng sanh có sự ham muốn trạng thái trẻ trung đối chọi với sự già, các chúng 
sanh có sự ham muốn trạng thái khỏe mạnh đối chọi với bệnh hoạn, các chúng 
sanh có sự ham muốn sự sống đối chọi với cái chết, các chúng sanh có sự ham 
muốn lợi lộc đối chọi với không lợi lộc, các chúng sanh có sự ham muốn danh 
vọng đối chọi với không danh vọng, các chúng sanh có sự ham muốn sự khen 
ngợi đối chọi với sự chê bai, các chúng sanh có sự ham muốn hạnh phúc đôi 
chọi với khổ đau; chúng hẳn học, thù hẳn, căm hờn, thù hận; - “chúng chống 
chọi ở giai đoạn kết thúc? là như thế. 


Sau khi nhìn thấy, sự không ưa thích đã khởi lên ở Ta - Sau khi nhìn 
thấy: Sau khi nhìn thấy, sau khi nhìn xem, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, 
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sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt; - “sau khi nhìn thấy' là như thế. Sự không 
ưa thích (đã khởi lên) ở Ta: sự không ưa thích, sự không thích thú, biểu hiện 
không thích thú, trạng thái ngao ngán, sự chán ngấy đã khởi lên; - “sau khi nhìn 
thấy, sự không ưa thích đã khởi lên ở Ta' là như thế. 


Và ở đây, Ta đã nhìn thấy mũi tên - Và: Từ “atha' này là sự nối liền 
các câu văn -nt- tính chất tuần tự của các câu văn. Ở đây: Ở các chúng sanh. 
Mũi tên: Có bảy mũi tên: mũi tên luyến ái, mũi tên sân hận, mũi tên si mê, mũi 
tên ngã mạn, mũi tên tà kiến, mũi tên sầu muộn, mũi tên nghi hoặc. Ta đã nhìn 
thấy: Ta đã nhìn xem, Ta đã nhìn thấy, Ta đã nhận thấy, Ta đã thấu triỆt; - “Và Ở 
đây, Ta đã nhìn thấy mũi tên' là như thế. 


Khó thể nhìn thấy đã được cắm vào trái tim (tâm thức) - Khó thể 
nhìn thấy: khó nhìn thấy, khó nhận thấy, khó nhìn xem, khó hiểu biết, khó thấu 
hiểu, khó thấu triệt; - “khó thể nhìn thấy' là như thế. Đã được cắm vào trái 
tim: Trái tim nói đến tâm; tâm tức là ý, ý thức, trái tim, chất xám, ý, ý xứ, ý 
quyên, thức, thức uân, từ đó ý thức giới sanh lên; đã được cắm vào trái tim, đã 
được nương vào trái tim, đã được cắm vào tâm, đã được nương vào tâm, là đồng 
hành, đồng sanh, được gắn bó, được gắn liền, cùng sanh, cùng diệt, chung một 
nền tảng, chung một đối tượng với tâm; - 'khó thể nhìn thấy đã được cắm vào 
trái tim (tâm thức)° là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Nhưng sau khi nhìn thấy chúng chống chọi ở giai đoạn kết thúc, sự 
không ưa thích đã khởi lên ở Ta. Và ở đây, Ta đã nhìn thấy mũi tên khó thế nhìn 
thấy đã được cắm vào trải tìm (tâm thức). ” 
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Kẻ đã bị mũi tên đâm vào chạy khắp tất cả các phương (luân hồi khắp 
các cõi), sau khi đã nhỏ chính mũi tên ấy lên thì không chạy, (và) không chìm 
xuÔng. 


Kẻ đã bị mãi tên đâm vào chạy khắp tâầt cả các phương - Mũi tên: Có 
bảy mũi tên: mũi tên luyên á1, mũi tên sân hận, mũi tên si mê, mũi tên ngã mạn, 
mũi tên tà kiên, mũi tên sâu muộn, mũi tên nghi hoặc. 
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Mũi tên luyên ái là cái nào? Sự luyên ái, luyên ái mãnh liệt, sự say đăm, 
sự chiêu chuộng, niêm vul, niêm vui và luyên ái, sự luyên ái mãnh liệt của tâm - 
nt- tham đăm, tham, cội nguôn của bât thiện; cái này là mũi tên luyên ái. 


Mũi tên sân hận là cái nào? (Nghĩ rằng); “Nó đã làm điều bắt lợi cho ta,” 
tức tối sanh khởi; (nghĩ rằng): “Nó đang làm điều bất lợi cho ta,” tức tối sanh 
khởi; (nghĩ răng): “Nó sẽ làm điều bắt lợi cho ta,” tức tối sanh khởi -nt- sự tàn 
nhẫn, sự lỗ mãng, trạng thái không hoan hÿ của tâm; cái này là mũi tên sân hận. 


Mũi tên si mê là cái nào? Sự không biết về khổ -nt- sự không biết về sự 
thực hành đưa đến sự diệt tận Khô, sự không biết về điểm khởi đầu, sự không 
biết về điểm kết thúc, sự không biết về điểm khởi đầu và điểm kết thúc, sự 
không biết về các pháp tùy thuận duyên khởi này; sự không nhìn thấy nào có 
hình thức như vậy là sự không chứng ngộ, không thấu hiểu, không giác ngộ, 
không thấu triệt, không thu thập, không thâm nhập, không xem xét, không quán 
xét, không làm cho thấy rõ, không trong sáng, trạng thái ngu sỉ, sự si mê, sự mê 
ám, sự mê muội, vô minh, sự lôi cuốn vào vô minh, sự gắn bó với vô minh, sự 
tiềm ân của vô minh, sự ngự trị của vô minh, sự ngăn trở của vô minh, sĩ mê là 
gốc rễ của bắt thiện; cái này là mũi tên sỉ mê. 


Mũi tên ngã mạn là cái nào? (Nghĩ rằng): “Ta là tốt hơn” là ngã mạn, 
(nghĩ rằng): “Ta là ngang bằng” là ngã mạn, (nghĩ răng): “Ta là thua kém” là 
ngã mạn; ngã mạn nào có hình thức như vậy là biểu hiện của ngã mạn, trạng 
thái của ngã mạn, sự kiêu hãnh, sự hãnh diện, sự giương lên (như ngọn cờ), sự 
tự nâng lên, sự mong muốn nỗi bật của tâm; cái này là mũi tên ngã mạn. 


Mũi tên tà kiến là cái nào? Thân kiến có 20 nền tảng, tà kiến có 10 nền 
tảng, hữu biên kiến có 10 nền tảng, quan điểm nào có hình thức như vậy là sự đi 
đến tà kiến, có sự nắm giữ của tà kiến, có sự hiểm trở của tà kiến, có sự bóp 
méo của tà kiến, có sự xáo động của tà kiến, có sự ràng buộc của tà kiến, là sự 
năm lấy, sự chấp nhận, sự chấp chặt, sự bám víu, con đường xấu, con đường sai 
trái, bản thể sai trái, ngoại giáo, sự năm lấy đường lối trái nghịch, sự năm lấy 
điều sai lệch, sự năm lấy điều trái khuấy, sự nắm lấy điều sai trái, sự năm lấy 
điều không xác đáng cho là xác đáng, cho đến 62 tà kiến; cái này là mũi tên tà 
kiến. 


Mũi tên sâu muộn là cái nào? Sự sâu muộn, sự buôn râu, trạng thái buôn 
phiên, sự sâu muộn ở nội tâm, sự buôn thảm ở nội tâm, sự nóng nảy ở nội tâm, 
sự bực tức ở nội tâm, sự bực bội của tâm, nôi ưu phiên của người bị tác động 
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bởi sự tôn hại về thân quyền, bị tác động bởi sự tốn hại về của cải, bị tác động 
bởi sự tốn hại vì bệnh tật, bị tác động bởi sự suy giảm về giới hạnh, bị tác động 
bởi sự suy giảm về kiến thức, bị gặp phải sự rủi ro này hoặc sự rủi ro khác, hoặc 
bị tác động bởi sự khô này hoặc sự khô khác; cái này là mũi tên sầu muộn. 


Mũi tên nghi hoặc là cái nào? Nghi ngờ về Khổ, nghi ngờ về nhân sanh 
Khổ, nghi ngờ về sự diệt tận Khô, nghi ngờ về sự thực hành đưa đến sự diệt tận 
Khỏ, nghi ngờ về điểm khởi đầu, nghi ngờ về điểm kết thúc, nghi ngờ về điểm 
khởi đầu và điểm kết thúc, nghi ngờ về các pháp tùy thuận duyên khởi này; sự 
nghi ngờ nào có hình thức như vậy là biểu hiện nghi ngờ, trạng thái nghi ngờ, sự 
nhằm lẫn, sự hoài nghi, sự lưỡng lự, sự phân vân, sự ngờ vực, sự không năm 
chắc, sự không quyết định, sự không quả quyết, sự không thể xác quyết, trạng 
thái sửng sốt, sự bối rồi của tâm; cái này là mũi tên nghi hoặc. 


Kẻ đã bị mũi tên đâm vào chạy khắp tất cả các phương: Kẻ bị đâm 
vào, bị xuyên thủng, bị xúc chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi mũi 
tên luyến ái (sẽ) làm hành động xấu xa bằng thân, làm hành động xấu xa bằng 
khẩu, làm hành động xấu xa băng ý, giết hại mạng sống, lẫy vật không được 
cho, đột nhập gia cư, mang đi vật cướp được, làm kẻ đạo tặc, đứng cướp dọc 
đường, đi đến với vợ người khác, nói lời dối trá. Kẻ bị đâm vào, bị xuyên thủng, 
bị xúc chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi mũi tên luyến ái (sẽ) chạy, 
chạy khắp, chạy vội, di chuyển đó đây là như vậy. 


Hoặc là, kẻ bị đầm vào, bị xuyên thủng, bị xúc chạm, bị chế ngự, bị xâm 
nhập, bị sở hữu bởi mũi tên luyến ái, trong khi tầm cầu của cải, (sẽ) dùng 
thuyền lao vào đại dương, đương đầu với lạnh, đương đầu với nóng, bị khổ sở 
bởi các xúc chạm với ruồi muỗi gió nắng và các loài bò sát, bị chết bởi các cơn 
đói khát, đi đến Tigumba, đi đến Takkola, đi đến Takkasilã, đi đến Kãlamukha, 
đi đến Parammukha, đi đến Vesuiga, đi đến Verapatha, đi đến Java, đi đến 
Tãmali, đi đến Vanga, đi đến Elavaddhana, đi đến Suvannakufta, đi đến 
Suvannabhũmi, đi đến Tambapannr, đi đến Supparaka, đi đến Bharukaccha, đi 
đến Suraftha, đi đến Angaloka, đi đến Gangana, đi đến Paramagangana, đi đến 
Yona, đi đến Paramayona, đi đến Navaka, đi đến Mnilapada, đi đến sa mạc cát, 
đi đến lối đi phải bò gồi, đi đến lối đi của đê, đi đến lỗi đi của cừu, đi đến lối đi 
phải chống gậy, đi đến lối đi băng dù, đi đến lối đi phía trên lùm tre, đi đến lối 
đi của loài chim, đi đến lối đi của loài chuột, đi đến lối đi khe núi, đi đến lối đi 
vịn vào lau sậy. Trong khi tầm cầu mà không đạt được, thì cảm thọ khô ưu phát 
xuất từ việc không có lợi lộc. Trong khi tầm cầu mà đạt được, do đã đạt được 
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mà cảm thọ khô ưu phát xuất từ việc bảo vệ (nghĩ rằng): “Làm cách nào để các 
vị vua không có thể lẫy đi, các kẻ trộm cướp không thể mang đi, lửa không thể 
thiêu cháy, nước không thế cuốn đi, những kẻ thừa tự không được yêu mến 
không thê lấy đi các của cải của ta?” Trong khi được kẻ ấy bảo vệ, gìn giữ như 
vậy, các của cải ấy bị hư hoại. Kẻ ấy cảm thọ khổ ưu phát xuất từ việc xa lìa. Kẻ 
bị đâm vào, bị xuyên thủng, bị xúc chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu 
bởi mũi tên luyến ái (sẽ) chạy, chạy khắp, chạy vội, đi chuyên đó đây còn là như 
vậy. 


Kẻ bị đâm vào, bị xuyên thủng, bị xúc chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị 
sở hữu bởi mũi tên sân hận - bởi mũi tên sĩ mê - bởi mũi tên ngã mạn (sẽ) làm 
hành động xấu xa bằng thân, làm hành động xấu xa bằng khẩu, làm hành động 
xấu xa bằng ý, giết hại mạng sống, lấy vật không được cho, đột nhập gia cư, 
mang đi vật cướp được, làm kẻ đạo tặc, đứng cướp dọc đường, đi đến với vợ 
người khác, nói lời dối trá. Kẻ bị đâm vào, bị xuyên thủng, bị xúc chạm, bị chế 
ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi mũi tên ngã mạn (sẽ) chạy, chạy khắp, chạy 
vội, di chuyển đó đây là như vậy. 


Kẻ bị đâm vào, bị xuyên thủng, bị xúc chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị 
sở hữu bởi mũi tên tà kiến (sẽ) trở thành người tu lõa thể, có hành vi phóng 
túng, liễm tay cho sạch, (khi đi khất thực) không đi đến khi được mời đi đến, 
không dừng lại khi được mời dừng lại, không nhận vật thực được mang đến, 
hoặc được chỉ định, không ưng thuận sự mời thỉnh. Kẻ ấy không thọ nhận (vật 
thực lấy) từ miệng nội, không thọ nhận từ miệng thau chậu, không thọ nhận (vật 
thực) đưa qua ngưỡng cửa, hoặc đưa qua cây gậy, hoặc đưa qua cái chày, không 
nhận (vật thực) từ hai người đang ăn, từ người nữ mang thai, từ người nữ đang 
cho con bú, từ người nữ ở trong lòng người nam, hoặc từ những sự quyên góp, 
không nhận (vật thực) ở nơi có con chó chầu chực, ở nơi có nhiều ruồi bu, 
không thọ nhận thịt, cá, không uống Tượu, chất Say, chất lên men. Kẻ ây nhận 
vật thực ở một nhà và ăn chỉ một vắt, nhận vật thực ở hai nhà và ăn chỉ hai vắt, - 
nt- nhận vật thực ở bảy nhà và ăn chỉ bảy vắt. Kẻ ấy nuôi sống chỉ với một chén, 
nuôi sống chỉ với hai chén, -nt- nuôi sống chỉ với bảy chén. Kẻ ấy thọ thực một 
ngày một bữa, thọ thực hai ngày một bữa, thọ thực bảy ngày một bữa. Với hình 
thức như vậy, kẻ ấy sống gắn bó và đeo đuôi việc thọ dụng thức ăn theo phương 
thức nửa tháng một lần. Kẻ bị đâm vào, bị xuyên thủng, bị xúc chạm, bị chế 
ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi mũi tên tà kiến (sẽ) chạy, chạy khắp, chạy vội, 
di chuyển đó đây là như vậy. 
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Hoặc là, bị đâm vào, bị xuyên thủng, bị xúc chạm, bị chế ngự, bị xâm 
nhập, bị sở hữu bởi mũi tên tà kiến, kẻ ấy trở thành người ăn rau, hoặc trở thành 
người ăn hạt kê, hoặc trở thành người ăn lúa dại, hoặc trở thành người ăn da 
vụn, hoặc trở thành người ăn rêu, hoặc trở thành người ăn cám, hoặc trở thành 
người ăn bọt nước cơm, hoặc trở thành người ăn bột vừng, hoặc trở thành người 
ăn hạt mẻ, hoặc trở thành người ăn cỏ, hoặc trở thành người ăn phân bò, hoặc 
nuôi sống với thức ăn là rễ và trái cây ở trong rừng, với thực phẩm là trái cây 
rụng xuống. Kẻ ây mặc các loại vải sợi gai, mặc các loại vải sợi gai pha tạp, 
mặc các tắm vải quấn tử thi, mặc các tắm vải bị quăng bỏ, - 


- mặc các loại vỏ cây, mặc các tắm da sơn dương, mặc các tấm da báo, mặc y 
phục sợi cỏ #sđ, mặc y phục sợi vỏ cây, mặc y phục vỏ bào của gỗ, mặc mền 
kết bằng sợi tóc, mặc mèền kết bằng lông đuôi thú, mặc y phục kết bằng lông 
chim cú, là người theo hạnh nhồ râu tóc, sống gắn bó và đeo đuôi việc nhồ râu 
tóc. Kẻ ấy trở thành người theo hạnh đứng thắng, chối từ chỗ ngồi, trở thành 
người theo hạnh ngồi chò hỏ, gắn bó và đeo đuôi việc tinh tấn ngôi chò hỏ, trở 
thành người đi đứng ở thảm cắm chông, sắp xếp việc nằm ở thảm cắm chông, 
sắp xếp việc nằm ở ván gỗ, sắp xếp việc năm ở mô đất cứng, trở thành người 
năm một bên hông, có thân thể đầy bụi bám và chất dơ, trở thành người theo 
hạnh sống ngoài trời, ngụ ở chỗ đã nhận được, trở thành người theo hạnh ăn 
phân, gắn bó và đeo đuổi việc thọ dụng phân, trở thành người theo hạnh không 
uống nước lạnh, gắn bó và đeo đuôi việc không uống nước lạnh, sống gắn bó và 
đeo đuôi việc lội xuống nước tắm một đêm ba lần. Với hình thức như vậy theo 
nhiều cách, kẻ ấy sống gắn bó và đeo đuôi việc khổ hạnh và hành hạ thân thẻ. 
Kẻ bị đâm vào, bị xuyên thủng, bị xúc chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu 
bởi mũi tên tà kiến (sẽ) chạy, chạy khắp, chạy vội, di chuyến đó đây là như vậy. 


Kẻ bị đâm vào, bị xuyên thủng, bị xúc chạm, bị chê ngự,-bị xâm nhập, bị 
sở hữu bởi mũi tên sâu muộn (sẽ) sâu muộn, mệt mỏi, than vãn, đầm ngực khóc 
lóc, đi đên sự mê muội. Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này Bà-la-môn, vào thời quá khứ, ở ngay tại Savatthi này, một người 
đàn bà nọ có mẹ đã qua đời. Do việc qua đời của mẹ, người đản bà này bị điên, 
có tâm bị tán loạn, đã đi từ đường phố này đến đường phố khác, từ ngã tư này 
đến ngã tư khác, và đã nói như vây: “Ông có nhìn thấy mẹ của tôi không? Ông 
có nhìn thấy mẹ của tôi không?” 


Này Bả-la-môn, vào thời quá khứ, ở ngay tại Savatthi này, một người đàn 
bà nọ có cha đã qua đời - có anh (em) trai đã qua đời - có chị (em) gái đã qua 
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đời - có con trai đã qua đời - có con gái đã qua đời - có người chồng đã qua đời. 
Do việc qua đời của chồng, người đàn bà này bị điên, có tâm bị tán loạn” đã đi 
từ đường phố này đến đường phố khác, từ ngã tư này đến ngã tư khác, và đã nói 
như vây: “Ông có nhìn thấy chồng của tôi không? Ông có nhìn thấy chồng của 
tôi không?" 


Này Bả-la-môn, vào thời quá khứ, ở ngay tại Savatthi này, một người đàn 
ông nọ có mẹ đã qua đời. Do việc qua đời của mẹ, người đàn ông này bị điện, 
có tâm bị tán loạn, đã đi từ đường phố này đến đường phố khác, từ ngã tư này 
đến ngã tư khác, và đã nói như vầy: “ông có nhìn thấy mẹ của tôi không? Ông 
có nhìn thấy mẹ của tôi không?” 


Này Bà-la-môn, vào thời quá khứ, ở ngay tại Savatthi này, một người đàn 
ông nọ có cha đã qua đời - có anh (em) trai đã qua đời - có chị (em) gái đã qua 
đời - có con trai đã qua đời - có con gái đã qua đời - có người vợ đã qua đời. Do 
việc qua đời của vợ, người đàn ông này bị điên, có tâm bị tán loạn, đã đi từ 
đường phố này đến đường phố khác, từ ngã tư này đến ngã tư khác, và đã nói 
như vây: “Ông có nhìn thấy vợ của tôi không? Ông có nhìn thấy vợ của tôi 
không?” 


Này Bà-la-môn, vào thời quá khứ, ở ngay tại Savatthi này, một người đàn 
bà nọ đã đi đến thăm nhà bà con. Những người bà con ấy có ý muốn chia cắt 
người chồng với cô ấy rồi gả cô ấy cho một người khác. Nhưng cô ấy không 
muốn gã đàn ông kia. Khi ấy, người đàn bà ấy đã nói với chồng điều này: “Này 
phu quân, những người bà con này có ý muốn chia cắt chàng với thiếp rồi gả 
thiếp cho một người khác. Cả hai chúng ta hãy chết đi.” Khi ấy, người đàn ông 
ấy đã chặt người đàn bà ấy làm hai rồi tự vẫn (nghĩ rằng): “Cả hai chúng ta sẽ 
chung sống sau khi chết.” Kẻ bị đâm vào, bị xuyên thủng, bị xúc chạm, bị chế 
ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi mũi tên sầu muộn (sẽ) chạy, chạy khắp, chạy 
vội, di chuyên đó đây là như vậy. 


Kẻ bị đâm vào, bị xuyên thủng, bị xúc chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị 
sở hữu bởi mũi tên nghi hoặc (sẽ) bị rơi vào ngờ vực, bị rơi vào nhằm lẫn, bị 
sanh lên sự lưỡng lự răng: “Phải chăng ta đã hiện hữu trong thời quá khứ? Phải 
chăng ta đã không hiện hữu trong thời quá khứ? Ta đã là cái gì trong thời quá 
khứ? Ta đã hiện hữu trong thời quá khứ như thế nào? Ta đã trở thành cái gì, và 
đã trở thành cái gì trong thời quá khứ? Phải chăng ta sẽ hiện hữu trong thời vị 
lai? Phải chăng ta sẽ không hiện hữu trong thời vị lai? Ta sẽ là cái gì trong thời 
vị lai? Ta sẽ hiện hữu trong thời vị lai như thế nào? Ta sẽ trở thành cái gì, TỒi sẽ 
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trở thành cái gì trong thời vị lai?” Hoặc bấy giờ, có sự nghi hoặc liên quan đến 
thời hiện tại rằng: “Phải chăng ta hiện hữu? Phải chăng ta không hiện hữu? Ta 
là cái gì? Ta hiện hữu như thế nào? Ta là chúng sanh từ đâu đến? Ta đây sẽ đi 
đâu?” Kẻ bị đâm vào, bị xuyên thủng, bị xúc chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị 
sở hữu bởi mũi tên nghỉ hoặc (sẽ) chạy, chạy khắp, chạy vội, di chuyển đó đây 
là như vậy. 


Trong khi tạo tác ra những mũi tên ấy, kẻ tạo tác ra những mũi tên ấy 
chạy đến hướng đông, chạy đến hướng tây, chạy đến hướng bắc, chạy đến 
hướng nam do tác động của việc tạo tác ra mũi tên. Các việc tạo tác ra mũi tên 
ấy là chưa được dứt bỏ; do trạng thái chưa được dứt bỏ của các việc tạo tác ra 
mũi tên, thì (sẽ) chạy đến cảnh giới tái sanh, chạy đến địa ngục, chạy đến loài 
thú, chạy đến thân phận ngạ quỷ, chạy đến thế giới loài người, chạy đến thế giới 
chư Thiên, chạy, chạy khắp, chạy vội, di chuyển đó đây từ cảnh giới tái sanh 
này đến cảnh giới tái sanh khác, từ sự tái sanh này đến sự tái sanh khác, từ sự 
nói liền tái sanh này đến sự nối liền tái sanh khác, từ sự hiện hữu này đến sự 
hiện hữu khác, từ sự luân hồi này đến sự luân hồi khác, từ sự luân chuyển này 
đến sự luân chuyển khác; - 'kẻ đã bị mũi tên đâm vào chạy khắp tất cả các 
phương' là như vậy. 


Sau khi đã nhỗ chính mũi tên ấy lên thì không chạy, (và) không chìm 
xuống: Sau khi nhồ lên, sau khi kéo ra, sau khi lây lên, sau khi lấy ra, sau khi 
rút lên, sau khi rút ra, sau khi đứt bỏ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau 
khi làm cho không còn hiện hữu chính mũi tên luyến ái, mũi tên sân hận, mũi 
tên si mê, mũi tên ngã mạn, mũi tên tà kiến, mũi tên sầu muộn, mũi tên nghĩ 
hoặc ấy, thì chăng những không chạy đến hướng đông, mà còn không chạy đến 
hướng tây, không chạy đến hướng bắc, không chạy đến hướng nam. Các việc 
tạo tác ra mũi tên ấy là đã được dứt bỏ; do trạng thái đã được dứt bỏ đối với các 
việc tạo tác ra mũi tên, thì không chạy đến cảnh giới tái sanh, không chạy đến 
địa ngục, không chạy đến loài thú, không chạy đến thân phận ngạ quỷ, không 
chạy đến thế giới loài người, không chạy đến thế giới chư Thiên, không chạy, 
không chạy khắp, không chạy vội, không di chuyến đó đây từ cảnh giới tái sanh 
này đến cảnh giới tái sanh khác, - từ sự tái sanh này đến sự tái sanh khác, - từ sự 
nối liền tái sanh này đến sự nối liền tái sanh khác, - từ sự hiện hữu này đến sự 
hiện hữu khác, - từ sự luân hồi này đến sự luân hồi khác, - từ sự luân chuyển 
này đến sự luân chuyển khác; - “sau khi đã nhỗ chính mũi tên ấy lên thì không 
chạyˆ là như thế. Không chìm xuống: không chìm xuống dòng lũ (ngũ) dục, 
không chìm xuống dòng lũ của hữu, không chìm xuống dòng lũ tà kiến, không 
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chìm xuống dòng lũ vô minh, không chìm hắn xuống, không chìm đăm, không 
đi đến, không đi xuống; - “sau khi đã nhồ chính mũi tên ấy lên thì không chạy, 
(và) không chìm xuồng' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Kẻ đã bị mũi tên đâm vào chạy khắp tắt cả các phương (luân hồi khắp 
các cõi), sau khi đã nhỏ chính mũi tên ấy lên thì không chạy, (và) không chìm 
xuống. W 


15-6 


Ở nơi ấy, các môn học tập được truyền tụng, 
những sự trói buộc nào ở thể gian, 

thì không nên quan tâm đến chúng. 

Sau khi thấu suốt các dục về mọi phương diện, 
nên học tập về sự diệt tắt cho bản thân. 


Ở nơi ấy, các môn học tập được truyền tụng, những sự trói buộc nào 
ở thế gian - Các môn học tập: môn học tập về voi, môn học tập về ngựa, môn 
học tập về cô xe, thuật châm kim, thuật mô xẻ, thuật chữa bệnh về cơ thể thuật 
trừ tà, thuật chữa bệnh trẻ em. Được đọc tụng: được trì tụng, được thuyết 
giảng, được phát ngôn, được giảng giải, được diễn tả. Hoặc là, được đọc tụng: 
được năm lấy, được tiếp thu, được duy trì, được tiếp nhận, được suy xét nhằm 
việc đạt được các sự trói buộc. Các sự trói buộc nói đến năm loại dục: các sắc 
được nhận thức bởi mắt là đáng mong, đáng muốn, đáng mến, đáng yêu, liên hệ 
đến dục, gợi tình. Vì lý do gì năm loại dục được gọi là các sự trói buộc? Phần 
lớn chư Thiên và nhân loại ước muốn, ưng thuận, ước nguyện, mong cầu, 
nguyện cầu năm loại dục; vì lý do đó, năm loại dục được gọi là các sự trói buộc, 
Ở thế gian: ở thế gian của loài người; - “ở nơi ẫy, các môn học tập được truyền 
tụng, những sự trói buộc nào ở thế gian là như thế. 


Thì không nên quan tâm đến chúng: Không nên quan tâm đến các môn 
học tập ấy hoặc năm loại dục ấy, không nên nghiêng theo chúng, không nên 
chiều theo chúng, không nên xuôi theo chúng, không nên hướng đến chúng, 
không nên xem chúng là chủ đạo; - “thì không nên quan tâm đến chúng" là như 
thê. 
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Sau khi thấu suốt các dục về mọi phương diện - Sau khi thấu suốt: 
sau khi thấu triệt; sau khi thấu triệt rằng: “Tá cả các hành là vô thường, ” sau 
khi thấu triệt rằng: “7t cả các hành là khổ, ” 
gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy đêu có bản tánh hoại diệt.” Về 
mọi phương diện: là tất cả theo tổng thể, tất cả trong mọi trường hợp, một cách 
trọn vẹn, không còn dư sót, từ %søB5aso” này là lỗi nói của sự bao gồm. Các 


-nt- sau khi thấu triệt rằng: “Điều 


dục: theo sự phân loại thì có hai loại dục: vật dục và ô nhiễm dục. -nt- Các điều 
này được gọi là vật dục. -nt- Các điều này được gọi là ô nhiễm dục; - “Sau khi 
thấu suốt các dục về mọi phương diện” là như thế. 


Nên học tập về sự diệt tắt cho bản thân - Học tập: Có ba sự học tập: 
học tập về thắng giới, học tập về thắng tâm, học tập về thắng tuệ. -nf- việc này 
là sự học tập về thắng tuệ. Sự diệt tắt cho bản thân: nhằm làm diệt tắt sự luyến 
ái, nhằm làm diệt tắt sự sân hận, nhằm làm diệt tắt sự si mê, -nt- nhằm yên lặng, 
nhằm yên tịnh, nhằm văng lặng, nhằm làm diệt tắt, nhằm buông bỏ, nhằm tịch 
tịnh tất cả các pháp tạo tác bất thiện của bản thân, nên học tập về thắng giới, nên 
học tập về thắng tâm, nên học tập về thắng tuệ. 


Trong khi hướng tâm đến ba sự học tập này, thì nên học tập; trong khi 
biết, thì nên học tập; -nt- trong khi chứng ngộ pháp cần được chứng ngộ, thì nên 
học tập, nên hành xử, nên hành theo, nên thọ trì và vận dụng; - “nên học tập về 
sự diệt tắt cho bản thân” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Ởđ nơi ấy, các môn học tập được truyền tụng, 
những sự trói buộc nào ở thể gian, 
thì không nên quan tâm đến chúng. 
Sau khi thấu suốt các dục về mọi phương diện, 


” 


nên học tập về sự diệt tắt cho bản thân. 
15-7 


Nên chân thật, không xác xược, không xảo trả, việc nói đâm thọc không 
còn nữa, không giận dữ, bậc hiện trí có thê vượt khỏi hăn sự xâu xa của tham 
(và) sự keo kiệt. 


391 


Nên chân thật, không xắc xược - Nên chân thật: Nên là người thành 
tựu lời nói chân thật, nên là người thành tựu chánh kiến, nên là người thành tựu 
đạo lộ thánh thiện tám chỉ phần; - “nên chân thật” là như thế. Không xắc xược: 
Có ba sự xắc xược: xắc xược bằng thân, xắc xược bằng khẩu, xắc xược bằng ý. 
-nt- Đây là sự xắc xược bằng ý. Đối với người nào, ba sự xắc xược này đã được 
dút bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh 
khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ người ấy được gọi là không xắc 
xược; - “không xắc xược' là như thế. 


Không xảo trá, việc nói đâm thọc không còn nữa - Xảo trá: nói đến 
hành vi tráo trở. Ở đây một người nào đó sau khi làm uế hạnh bằng thân, sau khi 
làm uế hạnh băng lời nói, sau khi làm uế hạnh bằng ý, vì nguyên nhân che đậy 
việc ấy, định liệu ước muốn xấu xa: (Người ấy) ước muốn rằng: “Chớ ai biết về 
tôi,” tư duy rằng: “Chớ ai biết về tôi,” nói lời rằng: “Chớ ai biết về tôi,” nỗ lực 
bằng thân rằng: “Chớ ai biết về tôi.” Việc xảo trá nào có hình thức như vậy là 
trạng thái xảo trá, sự có tình không nhớ, sự tráo trở, gian lận, thay đôi, tránh né, 
cất giấu, che giấu, che đậy, che lấp, không phơi bày, không làm rõ, khéo che 
đậy, việc làm ác; điều này được gọi là xảo trá. Đối với người nào, sự xảo trá này 
đã được dút bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không 
thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, người ấy được gọi là 
không xảo trá. Việc nói đâm thọc không còn nữa - Việc nói đâm thọc: ở đây, 
một người nào đó có lời nói đâm thọc: -nt- đem lại việc nói đâm thọc vì ý định 
chia rẽ nghĩa là như vậy. Đối với người nào, việc nói đâm thọc này đã được dứt 
bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi 
nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, người ây được gọi là người có việc 
nói đâm thọc đã được trồng văng, có việc nói đâm thọc đã được tách biệt, có 
việc nói đâm thọc đã được tách rời; - “không xảo trá, việc nói đâm thọc không 
còn nữa' là như thế. 


Không giận dữ, bậc hiền trí có thế vượt khỏi hẳn sự xấu xa của tham 
(và) sự keo kiệt: Bởi vì “không giận dữ” đã được nói đến, thì sự giận đữ cũng 
nên được nói đến. Sự giận dữ sanh lên theo mười biểu hiện: (Nghĩ rằng): “Nó 
đã là điều bất lợi cho ta,” giận đữ sanh khởi; -nt- Đối với người nào, sự giận đữ 
ấy đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, 
không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, người ấy được 
gọi là có sự 'không giận đữ.” Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với sự giận đữ thì 
có sự “không giận dữ.' Do trạng thái đã biết toàn điện về nền tảng của sự giận 
dữ thì có sự “không giận dữ.ˆ Do trạng thái đã chặt đứt nhân của sự giận dữ thì 


392 


có sự “không giận dữ. Tham: sự tham làm? biểu hiện tham lam, trạng thái tham 
lam, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. Sự keo kiệt: nói đến năm 
loại bỏn xẻn: bỏn xẻn về chỗ ở, -nt- sự năm lẫy được gọi là bỏn xẻn. Bậc hiền 
trí: Bản thể hiền trí nói đến trí, -nt- đã vượt qua sự quyến luyến và mạng lưới 
(tham ái và tà kiến), vị ấy là hiền trí. Không giận dữ, bậc hiền trí có thế vượt 
khỏi hắn sự xấu xa của tham (và) sự keo kiệt: Bậc hiền trí đã vượt qua, đã 
vượt lên, đã vượt khỏi, đã vượt quá, đã vượt qua hắn, đã vượt qua khỏi sự xấu 
xa của tham và sự keo kiệt; - “không giận dữ, bậc hiền trí có thể vượt khỏi hắn 
sự xấu xa của tham (vả) sự keo kiệt” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Nên chân thật, không xác xược, không xảo trả, việc nói đám thọc không 
còn nữa, không giận dữ, bậc hiện trí có thê vượt khỏi hăn sự xáu xa của tham 
(và) sự keo kiệt. ” 


15-8 


Người có tâm ý hướng Niệt Bàn nên khác phục trạng thái ngủ gà ngủ gật, 
sự uê odi, sự đã dượi, không nên cộng trú với sự xao lãng, không nên trụ lại ở 
Sự Ca0 ngạo. 


Nên khắc phục trạng thái ngủ gà ngủ gật, sự uễ oải, sự dã dượi - 
Trạng thái ngủ gà ngủ gật: là trạng thái không sẵn sàng của thân, trạng thái 
không thích ứng, sự ngừng lại, sự trì trệ, sự bế tắc ở bên trong, sự buồn ngủ, sự 
ngủ gục, sự mơ màng, sự ngủ, biểu hiện ngủ, trạng thái ngủ. Sự uễ oải: là sự uÊ 
oải, biểu hiện uể oải, sự mệt mõi, sự thụ động, sự lờ đờ, biểu hiện lờ đờ, trạng 
thai lờ đờ. Sự dã dượi: là trạng thái không sẵn sàng của tâm, trạng thái không 
thích ứng, sự chay lười, sự biếng nhác, sự lười biếng, biểu hiện lười biếng, trạng 
thái lười biếng, sự dã dượi, biểu hiện dã dượi, trạng thái dã dượi của tâm. Nên 
khắc phục trạng thái ngủ gà ngủ gật, sự uể oải, sự dã dượi: Nên khắc phục, 
nên khắc chế, nên áp chế, nên ngự trị, nên đè bẹp, nên trấn áp, nên chà đạp trạng 
thái ngủ gà ngủ gật, sự uể oải, và sự đã dượi; - “nên khắc phục trạng thái ngủ gà 
ngủ gật, sự uế oải, sự đã đượi? là như thế. 


Không nên cộng trú với sự xao lãng - Sự xao lãng cần được nói đên: 
là sự buông thả hoặc sự buông xuôi trong việc buông thả của tâm ở uê hạnh vê 
thân, ở uê hạnh vê khâu, ở uê hạnh về ý, hoặc ở năm loại dục, hoặc là trạng thái 
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thực hành không nghiêm trang, trạng thái thực hành không liên tục, trạng thái 
thực hành không ổn định, có thói quen biếng nhác, trạng thái buông bỏ mong 
muốn, trạng thái buông bỏ bốn phận, sự không tập luyện, sự không tu tập, sự 
không làm thường xuyên, sự không quyết tâm, sự không chuyên cần, sự xao 
lãng trong việc tu tập các thiện pháp; sự xao lãng nào có hình thức như vậy là 
biểu hiện xao lãng, trạng thái xao lãng: việc này được gọi là sự xao lãng. Không 
nên cộng trú với sự xao lãng; Không nên trú, không nên cộng trú, không nên cư 
trú, không nên lưu trú với sự xao lãng; nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm 
dút, nên làm cho không còn hiện hữu sự xao lãng; nên tránh khỏi, xa lánh, tránh 
xa, đi ra ngoài, rời ra, thoát khỏi, không bị ràng buộc với sự xao lãng, nên sống 
với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; - “không nên cộng trú với sự 
xao lãng' là như thế. 


Không nên trụ lại ở sự cao ngạo - Sự cao ngạo: Ở đây, một người nào 
đó khinh khi người khác theo sự sanh ra, hoặc theo dòng họ, -nt- hoặc theo sự 
việc này khác. Ngã mạn nào có hình thức như vậy là biểu hiện của ngã mạn, 
trạng thái của ngã mạn, sự kiêu hãnh, sự hãnh diện, sự giương lên (như ngọn 
cở), sự tự nâng lên, sự mong muốn nổi bật của tâm; điều này được gọi là cao 
ngạo. Không nên trụ lại ở sự cao ngạo: Không nên trụ lại, không nên trụ vững 
trong sự cao ngạo; nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm dứt, nên làm cho 
không còn hiện hữu sự cao ngạo; nên tránh khỏi, xa lánh, tránh xa, đi ra ngoài, 
rời ra, thoát khỏi, không bị ràng buộc với sự cao ngạo, nên sống với tâm đã 
được làm trở thành không còn giới hạn; - “không nên trụ lại ở sự cao ngạo” là 
như thế. 


Người có tâm ý hướng Niết Bàn: Ở đây, một người nào đó trong khi bố 
thí vật thí, trong khi thọ trì giới, trong khi thực hành trai giới, trong khi xếp đặt 
nước uống nước rửa, trong khi quét dọn phòng ốc, trong khi đảnh lễ bảo tháp, 
trong khi treo hương thơm và vòng hoa ở bảo điện, trong khi nhiễu quanh bảo 
điện, trong khi tạo tác bất cứ pháp tạo tác thiện nào liên quan đến tam giới, 
không vì nguyên nhân là cảnh giới tái sanh, không vì nguyên nhân là sự tái 
sanh, không vì nguyên nhân là sự nối liền tái sanh, không vì nguyên nhân là sự 
hiện hữu, không vì nguyên nhân là sự luân hồi, không vì nguyên nhân là sự 
xoay vẫn, tạo tác mọi việc ấy với ý nghĩa lìa khỏi sự ràng buộc, nghiêng về Niết 
Bàn, chiều theo Niết Bàn, xuôi về Niết Bàn; - người có tâm ý hướng Niết Bàn là 
như vậy. Hoặc là, sau khi đưa tâm ra khỏi nhân tô của tất cả các pháp tạo tác, (vị 
ấy) đem tâm vào nhân tố Bắt Tử (biết rằng): “Cái này là an tịnh, cái này là hảo 
hạng, tức là sự yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, sự buông bỏ tất cả các mầm 
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tái sanh, sự diệt trừ tham ai, sự lìa khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết Bàn;” -người 
có tâm ý hướng Niết Bàn còn là như vậy. 


1. Các bậc sáng suốt không bỏ thí các vật thí vì nguyên nhân an lạc ở sự 
tiếp nói tái sanh đê sanh ra lân nữa, nhưng các vị áy tự nguyện bỏ thí các vật 
thí vì sự cạn kiệt hoàn toàn các mắm tải sanh đê không sanh ra lán nữa. 


5 Các bậc sáng suốt không tu tập các tầng thiên vì nguyên nhân an lạc ở sự 
tiếp nói tái sanh đề sanh ra lán nữa, nhưng các vị ây tự nguyện tu tập các tầng 
thiên vì sự cạn kiệt hoàn toàn các mâm tái sanh đề không sanh ra lán nữa. 


3. Trong khi mong mỏi sự tịch diệt, các vị ấy bó thí với tâm nghiêng theo 
điều ấy, hướng đến điều ấy. Giống như các con sông tiễn đến gân biển cả, các 
vị ấy có Niết Bàn là mục tiêu chính yếu. 

- 'người có tâm ý hướng Niết Bàn là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Người có tâm ý hướng Niết Bàn nên khác phục trạng thái ngủ gà ngủ 
gật, sự uê oádi, sự đã đượi, không nên cộng trú với sự xao lãng, không nên trụ 
lại ở sự cao ngạo. 


15-9 


Không nên bị lôi kéo vào việc nói lời dối trả, 
không nên tạo ra sự yêu mến ở sắc, 

và nên biết toàn diện về ngã mạn, 

nên hành xứ tránh xa sự vội vàng. 


Không nên bị lôi kéo vào việc nói lời dối trá: Việc nói lời dối trá đề cập 
đến việc nói dối. Ở đây, một người nào đó đi đến hiệp hội, hoặc đi đến tập thể, 
hoặc đi đến giữa thân quyến, hoặc đi đến giữa đoàn thể, hoặc đi đến giữa các 
vương tộc, rồi bị mời đến, bị hỏi cung rằng: “Thưa ông, hãy đến. Ông biết điều 
nào thì ông hãy nói điều ấy.” Kẻ ấy trong khi không biết đã nói là: “Tôi biết,” 
hoặc biết đã nói là: “Tôi không biết,” hoặc không thấy đã nói là: “Tôi thấy,” 
hoặc thấy đã nói là: “Tôi không thấy.” Như thế, vì nguyên nhân bản thân, hoặc 
vì nguyên nhân người khác, hoặc vì nguyên nhân tài sản, hoặc vì nguyên nhân 
vật chất nhỏ nhen rồi có tình nói đối; việc này được gọi là việc nói lời đối trá. 
Thêm nữa, việc nói đối là với ba yếu tố - với bốn yếu tố - với năm yếu tố - với 
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sáu yếu tố - với bảy yếu tô - với tám yếu tố -nt- việc nói dối là với tám yếu tô 
này. Không nên bị lôi kéo vào việc nói lời đối trá: Không nên bị đưa đi, không 
nên bị dẫn đi, không nên bị lôi đi, không nên bị mang đi trong việc nói lời dối 
trá; nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm dứt, nên làm cho không còn hiện hữu 
việc nói lời dối trá; nên tránh khỏi, xa lánh, tránh xa, đi ra ngoài, rời ra, thoát 
khỏi, không bị ràng buộc với việc nói lời dối trá, nên sống với tâm đã được làm 
trở thành không còn giới hạn; - “không nên bị lôi kéo vào việc nói lời dối trá” là 
như thế. 


Không nên tạo ra sự yêu mến ở sắc - Sắc: là bốn yếu tổ chính (đất, 
nước, lửa, gió) và sắc liên quan đến bốn yếu tô chính. Không nên tạo ra sự yêu 
mến ở sắc: không nên tạo ra sự yêu mến ở sắc, không nên tạo ra sự mong muốn 
ở sắc, không nên tạo ra sự yêu thương ở sắc, không nên tạo ra sự luyến ái ở sắc, 
không nên làm sanh ra, không nên làm sanh khởi, không nên làm hạ sanh, 
không nên làm phát sanh; - “không nên tạo ra sự yêu mến ở sắc" là như thế. 


Và nên biết toàn diện về ngã mạn - Ngã mạn: Ngã mạn theo một loại: 
là sự kiêu hãnh của tâm. Ngã mạn theo hai loại: ngã mạn do tâng bốc bản thân 
và ngã mạn do khinh bỉ người khác. Ngã mạn theo ba loại: (nghĩ rằng): “Ta là 
tốt hơn” là ngã mạn, (nghĩ rằng); “Ta là ngang bằng” là ngã mạn, (nghĩ răng): 
“Ta là thua kém” là ngã mạn. Ngã mạn theo bốn loại: do lợi lộc rồi sanh khởi 
ngã mạn, do danh vọng rồi sanh khởi ngã mạn, do khen ngợi rồi sanh khởi ngã 
mạn, do sung sướng rồi sanh khởi ngã mạn. Ngã mạn theo năm loại: (nghĩ 
rằng): “Ta đạt được các sắc hợp ý” rồi sanh khởi ngã mạn, (nghĩ rằng): “Ta đạt 
được các thinh - các hương - các vị - các xúc hợp ý” rồi sanh khởi ngã mạn. 
Ngã mạn theo sáu loại: Do sự thành tựu của mắt rồi sanh khởi ngã mạn, do sự 
thành tựu của tai - do sự thành tựu của mũi - do sự thành tựu của lưỡi - do sự 
thành tựu của thân - do sự thành tựu của ý rồi sanh khởi ngã mạn. Ngã mạn theo 
bảy loại: ngã mạn, cao ngạo, cao ngạo dựa trên ngã mạn, tự ti, tăng thượng mạn, 
ngã mạn về bản thân, ngã mạn do hiểu biết sai trái. Ngã mạn theo tám loại: do 
lợi lộc rồi sanh khởi ngã mạn, do không có lợi lộc rồi sanh khởi tự ti, do danh 
Vọng rồi sanh khởi ngã mạn, do không có danh vọng rồi sanh khởi tự ti, do lời 
khen rồi sanh khởi ngã mạn, do lời chê rồi sanh khởi tự ti, do sung sướng rồi 
sanh khởi ngã mạn, do đau khô rồi sanh khởi tự t1. Ngã mạn theo chín loại: 
(nghĩ rằng): “Ta là tốt hơn so với người tốt hơn” là ngã mạn, “Ta là ngang bằng 
so với người tốt hơn” là ngã mạn, “Ta là thua kém so với người tốt hơn” là ngã 
mạn, “Ta là tốt hơn so với người ngang bằng” là ngã mạn, “Ta là ngang bằng so 
với người ngang bằng” là ngã mạn, “Ta là thua kém so với người ngang bằng” 
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là ngã mạn, “Ta là tốt hơn so với người thua kém” là ngã mạn, “Ta là ngang 
bằng so với người thua kém” là ngã mạn, “Ta là thua kém so với người thua 
kém” là ngã mạn. Ngã mạn theo mười loại: Ở đây một người nào đó sanh khởi 
ngã mạn về xuất thân, hoặc về dòng dõi, -nt- hoặc về sự việc này khác. Ngã 
mạn nào có hình thức như vậy là biểu hiện của ngã mạn, trạng thái của ngã mạn, 
sự kiêu hãnh, sự hãnh diện, sự giương lên (như ngọn cò), sự tự nâng lên, sự 
mong muốn nỗi bật của tâm, điều này được gọi là ngã mạn. 


Và nên biệt toàn diện về ngã mạn: Nên biệt toàn diện về ngã mạn với 
ba trường hợp biêt toàn diện: biêt toàn diện về điêu đã được biệt, biệt toàn diện 
vê sự xét đoán, biết toàn diện về sự dứt bỏ. 


Biết toàn diện về điều đã được biết là những gì? Biết về ngã mạn: Biết 
rằng, thấy răng: “Cái này là ngã mạn theo một loại: là sự kiều hãnh của tâm. Cái 
này là ngã mạn theo hai loại: ngã mạn do tâng bốc bản thân và ngã mạn do 
khinh bỉ người khác. -nt- Cái này là ngã mạn theo mười loại: Ở đây một người 
nào đó sanh khởi ngã mạn về xuất thân, hoặc về dòng dõi, -nt- hoặc về sự việc 
này khác;” điều này là sự biết toàn diện về điều đã được biết. 


Biết toàn diện về sự xét đoán là những gì? Sau khi thực hiện điều đã được 
biết như thế, thì xét đoán về ngã mạn: xét đoán là vô thường, là khổ, -nt- là 
không phải sự thoát ra; điều này là sự biết toàn điện về sự xét đoán? 


Biết toàn diện về sự dứt bỏ là những gì? Sau khi xét đoán như vậy thì đứt 
bỏ, xua đi, làm chấm dứt, làm cho không còn hiện hữu ngã mạn; điều này là sự 
biết toàn diện về sự dứt bỏ. Và nên biết toàn diện về ngã mạn: Nên biết toàn 
diện về ngã mạn với ba trường hợp biết toàn điện này; - “và nên biết toàn điện 
về ngã mạn" là như thế. 


Nên hành xử tránh xa sự vội vàng: Hành vi vội vàng là việc nào? Hành 
Mi luyến ái của kẻ bị luyến ái là hành vi vội vàng, hành v1 sân hận của kẻ bị sân 
hận là hành vi vội vàng, hành vi sĩ mê của kẻ bị sĩ mê là hành vị vội vàng, hành 
vi ngã mạn của kẻ bị trói buộc là hành vi vội vàng, hành vi tà kiến của kẻ bị 
bám víu là hành vị vội vàng, hành vi phóng dật của kẻ bị tán loạn là hành vi vội 
vàng, hành vi hoài nghi của kẻ không dứt khoát là hành vi vội vàng, hành vị 
tiềm ấn của kẻ cứng cỏi là hành vi vội vàng; việc này là hành vi vội vàng. Nên 
hành xử tránh xa sự vội vàng: nên tránh khỏi, xa lánh, tránh xa, đi ra ngoài, 
rời ra, thoát khỏi, không bị ràng buộc với hành vi vội vàng, nên an trú, nên thực 
hành, nên cư xử, nên sinh hoạt, nên vận hành, nên bảo hộ, nên hộ trì, nên bảo 
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dưỡng với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; - “nên hành xử tránh 
xa sự vội vàng” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Không nên bị lôi kéo vào việc nói lời dối trả, 
không nên tạo ra sự yêu mến ở sắc, 

và nên biết toàn diện về ngã mạn, 

nên hành xứ tránh xa sự vội vàng. ” 


15 - 10 


Không nên thích thú cái cũ (ngũ uẩn quá khủ), 

không nên tạo ra sự chấp nhận cải mới (ngũ uẩn hiện tại), 
trong khi (cái gì) đang bị tiêu hoại, không nên sẵu muộn, 
không nên phụ thuộc vào sự lôi cuốn. 


Không nên thích thú cái cũ (ngũ uẫn quá khứ) - Cái cũ: nói đến các 
sắc-thọ-tưởng-hành-thức thuộc quá khứ. Không nên thích thú, không nên tán 
thưởng, không nên bám chặt các hành thuộc quá khứ do tác động của tham ái, 
do tác động của tà kiến; nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm dứt, nên làm cho 
không còn hiện hữu sự thích thú, sự tán thưởng, sự bám chặt, sự nắm lấy, sự 
bám víu, sự chấp chặt; -'không nên thích thú cái cũ (ngũ uân quá khứ)” là như 
thê. 


Không nên tạo ra sự chấp nhận cái mới (ngũ uẫn hiện tại) - Cái mới: 
nói đến các sắc-thọ-tưởng-hành-thức thuộc hiện tại. Không nên tạo ra sự chấp 
nhận, không nên tạo ra sự mong muốn, không nên tạo ra sự yêu thương, không 
nên tạo ra Sự luyến ái, không nên làm sanh ra, không nên làm sanh khởi, không 
nên làm hạ sanh, không nên làm phát sanh các hành thuộc hiện tại do tác động 
của tham ái, do tác động của tà kiến; - “không nên tạo ra sự chấp nhận cái mới 
(ngũ uẫn hiện tại)” là như thế. 


Trong khi (cái gì) đang bị tiêu hoại, không nên sầu muộn: Trong khi 
(cái gì) đang bị tiêu hoại, đang bị giảm thiểu, đang bị suy giảm, không còn hiện 
hữu, đang bị đi mất, đang bị biến mắt, thì không nên sầu muộn, không nên mệt 
mỏi, không nên bám víu, không nên than vẫn, không nên đấm ngực khóc lóc, 
không nên đi đến sự mê muội. Trong khi mắt đang bị tiêu hoại, đang bị giảm 
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thiểu, đang bị suy giảm, không còn hiện hữu, đang bị đi mắt, đang bị biến mắt, - 
trong khi tai - mũi - lưỡi - thân -sắc - thinh - hương - vị - xúc - gia tộc - đồ 
chúng - chỗ ngụ - lợi lộc - danh vọng - lời khen - hạnh phúc - y phục - đồ ăn 
khất thực - chỗ nằm ngồi - vật dụng là thuốc men chữa bệnh đang bị tiêu hoại, 
đang bị giảm thiểu, đang bị suy giảm, không còn hiện hữu, đang bị đi mắt, đang 
bị biến mất, thì không nên sâu muộn, không nên mệt mỏi, không nên bám víu, 
không nên than vãn, không nên đấm ngực khóc lóc, không nên đi đến sự mê 
muội; - “trong khi (cái gì) đang bị tiêu hoại, không nên sầu muộn” là như thế. 


Không nên phụ thuộc vào sự lôi cuốn - Sự lôi cuốn: nói đến tham ái, 
tức là sự luyến LÊN luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất 
thiện. Vì lý do gì mà lôi cuốn được gọi là tham ái? Do tham ái, (chúng sanh) lôi 
kéo, lôi theo, năm lấy, bám víu, chấp chặt vào sắc, (chúng sanh) lôi kéo, lôi 
theo, năm lẫy, bám víu, chấp chặt vào thọ - tưởng - các hành - thức - cảnh giới 
tái sanh - sự tái sanh - sự nối liền tái sanh - sự hiện hữu - sự luân hồi - sự luân 
chuyền; vì lý do ấy mà lôi cuốn được gọi là tham ái. 


Không nên phụ thuộc vào sự lôi cuốn: Không nên nương tựa tham ái, 
nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm dứt, nên làm cho không còn hiện hữu 
tham ái; nên tránh khỏi, xa lánh, tránh xa, đi ra ngoài, rời ra, thoát khỏi, không 
bị ràng buộc với tham ái, nên sống với tâm đã được làm trở thành không còn 
giới hạn; - “không nên phụ thuộc vào sự lôi cuốn" là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Không nên thích thú cái cũ (ngũ uẩn quá khử), 
không nên tạo ra sự chấp nhận cải mới (ngũ uấn hiện tại), 
trong khi (cái gì) đang bị tiêu hoại, không nên sẫu muộn, 


, 


không nên phụ thuộc vào sự lôi cuốn. 
15 - 11 

Ta nói thèm khát là “dòng lã lỏn, ` 

Ta nói tham muốn là dòng nước mạnh, 


(sự bám vào) đổi tượng là sự chấn động, 
dục là bãi lây khó vượt qua được. 
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Ta nói thèm khát là “dòng lũ lớn”: Thèm khát nói đến tham á1, tức là sự 
luyến áI, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. Dòng 
lũ lớn nói đến tham ái, tức là sự luyến ái, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, 
tham, cội nguồn của bất thiện. Ta nói thèm khát là “đồng lũ lớn”: Ta nói về, 
Ta nêu ra, Ta chỉ bảo, Ta thông báo, Ta ấn định, Ta khai mở, Ta chia sẻ, Ta làm 
rõ, Ta bày tỏ rằng: “Thèm khát là dòng lũ lớn;” - “Ta nói thèm khát là dòng lũ 
lớn' là như thế. 


Ta nói tham muốn là dòng nước mạnh: Dòng nước mạnh nói đến tham 
á1, tức là sự luyến LÊN luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất 
thiện. Tham muốn nói đến tham ái, tức là sự luyến áI, luyến ái mãnh liệt, -nt- 
tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. Ta nói tham muôn là dòng nước 
mạnh: Ta nói về, Ta nêu ra, -nt- Ta làm rõ, Ta bày tỏ rằng: “Tham muốn là 
dòng nước mạnh;” -”Ta nói tham muốn là dòng nước mạnh' là như thế. 


(Sự bám vào) đối tượng là sự chấn động: (Sự bám vào) đối tượng nói 
đến tham ái, tức là sự luyến äI, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội 
nguồn của bất thiện. Sự chấn động nói đến tham ái, tức là sự luyến LÊN luyến ả1 
mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện; - “(sự bám vào) đối 
tượng là sự chắn động' là như thế. 


Dục là bãi lầy khó vượt qua được: Dục là bãi lầy, dục là vũng bùn, dục 
là ô nhiễm, dục là đầm lầy, dục là sự vướng bận khó vượt qua, khó vượt trội, 
khó vượt lên, khó vượt khỏi, khó vượt qua hắn, khó vượt qua khỏi; - “dục là bãi 
lầy khó vượt qua được" là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
“Ta nói thèm khát là “dòng lũ lớn,` Ta nói tham muốn là dòng nước 


mạnh, (sự bám vào) đối tượng là sự chấn động, dục là bãi lây khó vượt qua 


, 


được. ` 
15 - 12 
Trong khi không chệch khỏi sự thật, bậc hiển trí, vị Bà-la-môn, đứng ở 


đất liên. Vị ấy sau khi buông bỏ tất cả, vị ấy quả thật được gọi là 'bậc an tịnh. ` 


Trong khi không chệch khỏi sự thật, bậc hiền trí: Trong khi không 
chệch khỏi lời nói chân thật, trong khi không chệch khỏi chánh kiến, trong khi 
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không chệch khỏi đạo lộ thánh thiện tám chi phần. Bậc hiền trí: Bản thể hiền 
trí nói đến trí, -nt- đã vượt qua sự quyến luyến và mạng lưới (tham ái và tà 
kiến), vị ấy là hiền trí; -“trong khi không chệch khỏi sự thật, bậc hiền trí” là như 
thế. 


Vị Bà-la-môn, đứng ở đất liền: Đất liền nói đến Bắt Tử, Niết Bàn, là sự 
yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, sự buông bỏ tất cả các mầm tái sanh, sự 
diệt trừ tham ái, sự lìa khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết Bàn. Vị Bà-la-môn: Bà- 
la-môn do trạng thái đã loại trừ bảy pháp: -nt- Không nương nhờ, tự tại, vị ấy 
được gọi là Bà-la-môn. Vị Bà-la-môn, đứng ở đất liền: đứng ở đất liền là đứng 
ở hòn đảo, đứng ở nơi nương náu, đứng ở nơi trú ân, đứng ở nơi nương nhờ, 
đứng ở nơi không sợ hãi, đứng ở Bất Hoại, đứng ở Bất Tử, đứng ở Niết Bàn; - 
“vị Bà-la-rnôn, đứng ở đất liền' là như thế. 


Vị ấy sau khi buông bỏ tất cả: Tất cả nói đến mười hai xứ: mắt và các 
sắc, tai và các thỉnh, -nt- ý và các pháp. Khi nào sự mong muốn và luyến ái ở 
các xứ thuộc nội phần và ngoại phần được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây 
thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện 
sanh khởi trong tương lai, cho đến như thế thì tất cả là đã được từ bỏ, đã được 
tây trừ, đã được giải thoát, đã được dứt bỏ, đã được buông bỏ. Khi nào tham ái, 
tà kiến, và ngã mạn được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị 
cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện sanh khởi 
trong tương lai, cho đến như thế thì tất cả là đã được từ bỏ, đã được tây trừ, đã 
được giải thoát, đã được dút bỏ, đã được buông bỏ. Khi nào phúc hành, phi 
phúc hành, và bất động hành được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt- 
nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện sanh 
khởi trong tương lai, cho đến như thể thì tất cả là đã được từ bỏ, đã được tây trừ, 
đã được giải thoát, đã được dứt bỏ, đã được buông bỏ; - “VỊ ây sau khi buông bỏ 
tất cả” là như thế. 


Vị ấy quả thật được gọi là “bậc an tịnh°: Vị ấy được gọi, được thuyết, 
được phát ngôn, được giảng giải, được diễn tả là 'bậc an tịnh, bậc yên tịnh, bậc 
vắng lặng, bậc tịch diệt, bậc tịch tịnh; - “vị ấy quả thật được gọi là bậc an tịnh” 
là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Trong khi không chệch khỏi sự thát, bậc hiển trí, 


vị Bà-la-môn, đứng ở đát liên. 
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Vị ấy sau khi buông bỏ tất cả, 
vị ấy quả thật được gọi là 'bậc an tịnh. 


„33 


15 - 13 


Quả thật, vị ấy là bậc đã hiểu biết, vị ấy là bậc đã đạt được sự thông 
hiểu, sau khi biết được Giáo Pháp, vị ấy không nương tựa (vào tham ái và tà 
kiến). Vị ấy, trong khi cư xử chân chánh ở thể gian, không mong câu đối với bắt 
cứ người nào ở nơi đây. 


Quả thật, vị ấy là bậc đã hiểu biết, vị Ấy là bậc đã đạt được sự thông 
hiểu - Bậc đã hiểu biết: Bậc đã hiểu biết là vị đã đạt đến kiến thức, có trí, có sự 
rành rẽ, có sự thông minh. Bậc đã đạt được sự thông hiểu: sự thông hiểu nói 
đến trí ở bốn Đạo, -nt- đã xa lìa sự luyến ái đối với tất cả các cảm thọ, sau khi 
đã vượt qua mọi hiểu biết, vị ây là bậc đã đạt được sự thông hiểu; - “quả thật, vị 
ấy là bậc đã hiểu biết, vị ấy là bậc đã đạt được sự thông hiểu' là như thế. 


Sau khi biết được Giáo Pháp, vị ấy không nương tựa (vào tham ái và 
tà kiến) - Sau khi biết: là sau khi nhận biết, sau khi biết được, sau khi cân 
nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt. Sau khi nhận biết, 
sau khi biết được, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi 
làm rõ rệt rằng: “Tái cả các hành là vô thường; ” sau khi nhận biết, sau khi biết 
được, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt 
rằng: “Tát cả các hành là khổ;” -nt- “Điều gì có bản tánh được sanh lên, toàn 
bộ điều ấy đếu có bản tánh hoại diệt. ” Không nương tựa: có hai sự nương tựa: 
Sự nương tựa vào tham ái và sự nương tựa vào tà kiến, -nt- điều này là sự 
nương tựa vào tham ái. -nt- điều này là sự nương tựa vào tà kiến. Sau khi đúi bỏ 
sự nương tựa vào tham ái, sau khi buông bỏ sự nương tựa vào tà kiến, không 
nương tựa vào mắt, - không nương tựa vào tai, - không nương tựa vào mũi, -nt- 
không nương tựa vào các pháp đã được thấy-đã được nghe-đã được cảm giác-đã 
được nhận thức, không bám vào, không đến gần, không bám chặt, không hướng 
đến, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, đã được thoát khỏi, không bị ràng buộc, sống 
với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; - “sau khi biết được Giáo 
Pháp, vị ấy không nương tựa (vào tham ái và tà kiến)' là như thế. 


Vị Ấy, trong khi cư xử chân chánh ở thế gian: Khi nào sự mong muốn 
và luyễn ái ở các xứ thuộc nội phần và ngoại phần được dứt bỏ, có rễ đã được 
cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, 
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không còn điều kiện sanh khởi trong tương lai, cho đến như thế (vị ấy) sống, trú 
ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng chân chánh ở thế gian. Khi 
nào phúc hành, phi phúc hành, và bất động hành được dứt bỏ, có rễ đã được cắt 
lia, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không 
còn điều kiện sanh khởi trong tương lai, cho đến như thế (vị ấy) sống, trú ngụ, 
sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng chân chánh ở thế gian; - “VỊ Ấy, 
trong khi cư xử chân chánh ở thế gian” là như thế. 


Không mong cầu đối với bất cứ người nào ở nơi đây: Mong cầu nói 
đến tham ái, tức là sự luyến LÊN luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội 
nguồn của bất thiện. Đối với vị nào, sự mong cầu tham ái này là đã được dứt bỏ, 
đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi 
nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, vị ấy không mong cầu đối với bất cứ 
vị Sát-đế-ly, hoặc vị Bà-la-môn, hoặc thương buôn, hoặc kẻ nô lệ, hoặc người 
tại gia, hoặc vị xuất gia, hoặc vị Trời, hoặc người nhân loại nào ở nơi đây; - 


^ 


“không mong câu đôi với bât cứ người nảo ở nơi đây” là như thê. 
Vì thê, đức Thê Tôn đã nói răng: 


“Quả thật, vị ấy là bậc đã hiểu biết, vị ấy là bậc đã đạt được sự thông 
hiểu, sau khi biết được Giáo Pháp, vị ấy không nương tựa (vào tham ải và tà 
kiến). Vị ấy, trong khi cư xử chân chánh ở thể gian, không mong câu đối với bắt 
cứ người nào ở nơi đây. ” 


15 - 14 


Ở đáy, vị nào vượt qua các dục, 

sự quyến luyễn ở thế gian khó vượt qua được, 

vị ấy không sâu muộn, không ưu tư, 

có đòng chảy đã được cất đứt, không còn sự trôi buộc. 


Ở đây, vị nào vượt qua các dục, sự quyến luyến ở thế gian khó vượt 
qua được - Vị nào: Vị nào là người như thế, được gắn bó như thế, được định 
đặt như thế, có biếu hiện như thế, đã đạt đến địa vị ấy, đã thành tựu phẩm chất 
ấy, hoặc là vị Sát-đế-ly, hoặc là vị Bà-la-môn, hoặc là thương nhân, hoặc là kẻ 
nô lệ, hoặc là người tại gia, hoặc là vị xuất gia, hoặc là vị Thiên nhân, hoặc là 
người nhân loại. Các dục: theo sự phân loại thì có hai loại dục: vật dục và ô 
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nhiễm dục. -nt- Các điều này được gọi là vật dục. -nt- Các điều này được gọi là 
ô nhiễm dục. 


Sự quyến luyến: Có bảy sự quyến luyến: quyến luyến do luyến ái, quyến 
luyến do sân hận, quyến luyến do si mê, quyến luyến do ngã mạn, quyên luyến 
do tà kiến, quyến luyến do ô nhiễm, quyến luyến do uế hạnh. Ở thế gian: ở thế 
gian của khổ cảnh, ở thế gian của loài người, ở thế gian của chư Thiên, ở thế 
gian của các uân, ở thế gian của các giới, ở thế gian của các xứ. Sự quyến 
luyến ở thế gian khó vượt qua được: Vị nào đã vượt qua, đã vượt lên, đã vượt 
khỏi, đã vượt qua hắn, đã vượt qua khỏi các dục và các sự quyền luyến ở thế 
gian (là các pháp) khó vượt qua, khó vượt trội, khó vượt lên, khó vượt khỏi, khó 
vượt qua hắn, khó vượt qua khỏi; - “ở đây, vị nào vượt qua các dục, sự quyến 
luyến ở thế gian khó vượt qua được là như thế. 


Vị ấy không sầu muộn, không ưu tư: (Vị ấy) không sầu muộn về vật đã 
bị biến đổi; không sầu muộn khi vật bị biến đổi; (nghĩ rằng): “Mắt của ta bị biến 
đổi” mà không sầu muộn; (nghĩ răng): “Tai của ta - “Mũi của ta - “Lưỡi của ta - 
“Thân của ta - “Các sắc của ta - “Các thinh của ta - “Các hương của ta - “Các vị 
của ta -”Các xúc của ta - “Gia tộc của ta - “Đồ chúng của ta - “Chỗ ngụ của ta - 
“Lợi lộc của ta - “Danh vọng của ta - “Lời khen của ta - “Hạnh phúc của ta - “Y 
phục của ta -”Đồ ăn khất thực của ta - “Chỗ nằm ngôi của ta - “Vật dụng là 
thuốc men chữa bệnh của ta - “Mẹ của ta - “Cha của ta - “Anh (em) trai của ta - 
“Chị (em) gái của ta -”Con trai của ta - “Con gái của ta - “Bạn bè của ta - “Thân 
hữu của ta - “Thân quyến của ta - “Những người cùng huyết thống của ta bị biến 
đổi” mà không sầu muộn, không mệt mỏi không than vãn, không đấm ngực 
khóc lóc, không đi đến sự mê muội; - “không sầu muộn" là như thế. Không ưu 
tư: Không ưu tư là không có ưu tư, không nhận xet, không suy xét, không suy 
gẫm; hoặc là không bị sanh, không bị già, không bị chết, không từ trần, không 
sanh ra; - “không ưu tư” là như thế; - “vị ấy không sầu muộn, không ưu tư' là 
như thế. 


Có dòng chảy đã được cắt đứt, không còn sự trói buộc: Dòng chảy nói 
đến tham ái, tức là sự luyến äI, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội 
nguồn của bắt thiện. Đối với vị nào, dòng chảy tham ái ấy đã được dứt bỏ, đã 
được trừ tuyệt, -nt- đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, vị ấy được gọi là có 
dòng chảy đã được cắt đứt. Không còn sự trói buộc: là sự trói buộc của luyến 
á1, sự trói buộc của sân hận, sự trói buộc của s1 mê, sự trói buộc của ngã mạn, sự 
trói buộc của tà kiến, sự trói buộc của ô nhiễm, sự trói buộc của uế hạnh. Đối 
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với vị nào, các sự trói buộc này đã được dút bỏ, đã được trừ tuyệt, -nt- đã được 
thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, vị ấy được gọi là không còn sự trói buộc; - “có 
dòng chảy đã được cắt đứt, không còn sự trói buộc” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Ở đáy, vị nào vượt qua các dục, 

sự quyền luyễn ở thế gian khó vượt qua được, 

vị ấy không sâu muộn, không ưu tư, 

có dòng chảy đã được cất đứt, không còn sự trôi buộc. ” 


15 - 15 


Điều nào trước đây (quá khứ), ngươi hãy làm khô héo điều ấy. 
Chớ có sự vướng bận sanh khởi đến ngươi sau này (vị lai). 
Nếu ngươi không nắm lấy (điều gì) ở khoảng giữa (hiện tại), 
ngươi sẽ sống, được yên tịnh. 


Điều nào trước đây (quá khứ), ngươi hãy làm khô héo điều ấy: “Những ô 
nhiễm nào sanh lên liên quan đến các pháp tạo tác thuộc quá khứ, ngươi hãy 
làm khô cạn, hãy làm khô héo, hãy làm khô ráo, hãy làm khô queo, hãy làm 
không còn mầm giống, hãy dứt bỏ, hãy xua đi, hãy làm chấm dứt, hãy làm cho 
không còn hiện hữu các ô nhiễm ấy;” - “điều nào trước đây (quá khứ), ngươi 
hãy làm khô héo điều ấy' là như vậy. Hoặc là, “các pháp tạo tác là các nghiệp 
thuộc quá khứ chưa chín muồi hoặc đã trô quả, ngươi hãy làm khô cạn, hãy làm 
khô héo, hay làm khô ráo, hãy làm khô queo, hãy làm không còn mầm giống, 
hãy dứt bò, hãy xua đi, hãy làm chấm dứt, hãy làm cho không còn hiện hữu các 
pháp tạo tác là các nghiệp ấy;” - “điều nào trước đây (quá khứ), ngươi hãy làm 
khô héo điều ấy” còn là như vậy. 


Chớ có điều vướng bận sanh khởi đến ngươi sau này (vị lai): “Sau này 
nói đến thời vị lai. Những điều (vướng bận) nào sanh lên liên quan đến các pháp 
tạo tác thuộc vị lai: luyến ái là vướng bận, sân hận là vướng bận, sĩ mê là vướng 
bận, ngã mạn là vướng bận, tà kiến là vướng bận, ô nhiễm là vướng bận, uế 
hạnh là vướng bận, mong rằng những điều vướng bận này chớ sanh khởi, chớ 
xuất hiện đến ngươi; ngươi chớ làm sanh ra, chớ làm sanh khởi, chớ làm hạ 
sanh, chớ làm phát sanh, ngươi hãy dứt bỏ, hãy xua đi, hãy làm chấm dứt, hãy 
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làm cho không còn hiện hữu những điều vướng bận này;” - “chớ có điều vướng 
bận sanh khởi đến ngươi sau này (vị lai)” là như thế. 


Nếu ngươi không nắm lấy (điếu gì) ở khoảng giữa (hiện tại): “Khoảng 
giữa nói đến các sắc, thọ, tưởng, hành, thức thuộc hiện tại. Ngươi sẽ không chấp 
nhận, ngươi sẽ không tiếp thu, ngươi sẽ không năm lấy, ngươi sẽ không bám 
víu, ngươi sẽ không tán thưởng, ngươi sẽ không bám chặt các pháp tạo tác thuộc 
hiện tại do tác động của tham ái, do tác động của tà kiến; ngươi sẽ đứt bỏ, sẽ 
xua đi, sẽ làm chấm dứt, sẽ làm cho không còn hiện hữu sự thích thú, sự tán 
thưởng, sự bám chặt, sự nắm lấy, sự bám víu, sự chấp chặt;” - “nếu ngươi không 
năm lấy (điều gì) ở khoảng giữa (hiện tại)” là như thế. 


Ngươi sẽ sống, được yên tịnh: “Do trạng thái đã được an tịnh, do trạng 
thái đã được yên lặng, do trạng thái đã được yên tịnh đối với luyến ái, do trạng 
thái đã được an tịnh, do trạng thái đã được yên lặng, do trạng thái đã được yên 
tịnh đối với sân hận, -nt- do trạng thái đã được an tịnh, do trạng thái đã được 
yên lặng, do trạng thái đã được yên tịnh, do trạng thái đã được vắng lặng, do 
trạng thái đã được thiêu hủy, do trạng thái đã được tịch diệt, do trạng thái đã 
được tách lìa, do trạng thái đã được tịch tịnh đối với tất cả các pháp tạo tác bất 
thiện, được an tịnh, được yên tịnh, được văng lặng, được tịch diệt, được tịch 
tịnh, ngươi sẽ sống, sẽ trú ngụ, sẽ sinh hoạt, sẽ vận hành, sẽ bảo hộ, sẽ hộ trì, sẽ 
bảo dưỡng:” - “ngươi sẽ sống, được yên tịnh' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Điễu nào trước đây (quá khứ), ngươi hãy làm khô héo điêu ấy. Chớ có 
sự vướng bận sanh khởi đến ngươi sau này (vị lai). Nếu ngươi không nắm lấy 
(điểu gì ở khoảng giữa (hiện tại), ngươi sẽ sống, được yên tịnh. ” 


15 - 16 


Đối với vị nào không có vật đã được chấp là của ta 
liên quan đến danh và sắc về mọi phương diện, 

và (là vị) không sâu muộn do tình trạng không có, 
vị ấy quả thật không bị thua thiệt ở thế gian. 


Đối với vị nào không có vật đã được chấp là của ta liên quan đến 
danh và sắc về mọi phương diện - Về mọi phương diện: là tất cả theo tổng 
thể, tất cả trong mọi trường hợp, một cách trọn vẹn, không còn dư sót, từ 
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sabbasoˆ này là lỗi nói của sự bao gồm. Danh: Bốn nhóm không có sắc. Sắc: 
là bốn yếu tố chính (đất, nước, lửa, gió) và sắc liên quan đến bốn yếu tô chính. 
Đối với vị nào: đối với vị A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt. Vật đã được 
chấp là của ta: Có hai trạng thái chấp là của ta: trạng thái chấp là của ta do 
tham ái và trạng thái chấp là của ta do tà kiến, -nt- điều này là trạng thái chấp là 
của ta do tham ái. -nt- điều này là trạng thái chấp là của ta đo tà kiến. 


Đối với vị nào không có vật đã được chấp là của ta liên quan đến 
danh và sắc về mọi phương diện: trạng thái chấp là của ta liên quan đến danh 
và sắc về mọi phương diện đối với vị nào là không có, không hiện hữu, không 
tìm thấy, không tôn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, 
đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí 
tuệ; - “đối với vị nào không có vật đã được chấp là của ta liên quan đến danh và 
sắc về mọi phương diện' là như thế. 


Và (là vị) không sầu muộn do tình trạng không có: (Vị ấy) không sầu 
muộn về vật đã bị biến đổi; không sầu muộn khi vật bị biến đối; (nghĩ rằng): 
“Mắt của ta bị biến đối” mà không sầu muộn; (nghĩ rằng): “Tai của ta - “Mũi 
của ta -”Lưỡi của ta - “Thân của ta - “Các sắc của ta - “Các thỉnh của ta - “Các 
hương của ta - “Các vị của ta - “Các xúc của ta - “Gia tộc của ta - “Đồ chúng 
của ta - “Chỗ ngụ của ta - “Lợi lộc của ta -nt- “Những người cùng huyết thống 
của ta bị biến đổi” mà không sầu muộn, không mệt mỏi, không than van, không 
đấm ngực khóc lóc, không đi đến sự mê muội; - “và (là vị) không sầu muộn do 
tình trạng không có" là như vậy. Hoặc là, bị xúc chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, 
bị sở hữu bởi tình trạng không có, bởi cảm thọ khổ, mà không sầu muộn, không 
mệt mỏi, không than vãn, không đấm ngực khóc lóc, không đi đến sự mê muội; 
- “và (là vị) không sầu muộn do tình trạng không có” còn là như vậy. Hoặc là, bị 
xúc chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi xúc do bệnh ở mắt -nt- bị xúc 
chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi xúc chạm với ruồi muỗi gió năng 
và các loài bò sát, mà không sầu muộn, không mệt mỏi, không than vãn, không 
đấm ngực khóc lóc, không đi đến sự mê muội; - “và (là vị) không sầu muộn do 
tỉnh trạng không có” còn là như vậy. Hoặc là, trong khi không hiện hữu, không 
tìm thấy, không tồn tại (nghĩ rằng): “Quả thật đã có cho ta chăng? Cái ấy quả 
thật không có cho ta! Quả thật sẽ có cho ta chăng? Quả thật ta không đạt được 
cái ấy!” mà không sầu muộn, không mệt mỏi, không than vãn, không đấm ngực 
khóc lóc, không đi đến sự mê muội; - “và (là vị) không sầu muộn do tình trạng 
không có" còn là như vậy. 
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Vị ấy quả thật không bị thua thiệt ở thế gian: Đối với vị nào, có bất cứ 
điều gì liên quan đến sắc, liên quan đến thọ, liên quan đến tưởng, liên quan đến 
hành, liên quan đến thức đã được nắm lấy, đã được bám víu, đã được chấp chặt, 
đã được bám chặt, đã được hướng đến (răng): “Hoặc là cái này thuộc về tôi, 
hoặc là cái này thuộc về những người khác,” đối với VỊ ẫy, CÓ SỰ mất mát. Bởi 
vì, điều này cũng đã được nói đến: 


1. Khi cổ xe và ngựa, ngọc ma-ni và bông tại bị mắt mát, 
khi con và vợ bị mắt mát tương tự y như thể, 
khi tắt cả của cải không còn được sử dụng, 
tại sao ngài không buôn bực ở thời điểm của sâu muộn? 


2. Các của cải rời bỏ con người trước (của cải bị mất mát lúc còn sống), 
hoặc con người lìa bỏ các của cải trước (chết không đem theo của cải). 
Này kẻ mong muốn ngũ dục, các của cải không được trường tôn, 
vì thể, Ta không sâu muộn ở thời điểm của sẫu muộn. 


3. Mặt trăng mọc lên, tròn dân rồi lại khuyết. 
Mặt trời sau khi lặn xuống thì biến mất. 
Này Sattuka, các pháp thế gian đã được Ta nhận biếi; 
vì thế, Ta không sâu muộn ở thời điểm của sẫu muộn. 


Đối với vị nào, không có bất cứ điều gì liên quan đến sắc, liên quan đến 
thọ, liên quan đến tưởng, liên quan đến hành, liên quan đến thức đã được năm 
lấy, đã được bám víu, đã được chấp chặt, đã được bám chặt, đã được hướng đến 
(rằng): “Hoặc là cái này thuộc về tôi, hoặc là cái này thuộc về những người 
khác,” đối với vị ấy, không có sự mất mát. Bởi vì, điều này cũng đã được nói 
đến: “Thưa Sa-môn, ngài có vui thích không?” “Này Thiên tử, đã đạt được cái 
gì (mà vui thích)?” “Thưa Sa-môn, vậy thì ngài có sầu muộn không?” “Này 
Thiên tử, cái gì bị mất mát (mà phải sầu muộn)?” “Thưa Sa-môn, vậy thì ngài 
không vui thích và không sầu muộn?” “Này Thiên tử, đúng vậy.” 


4. “Quả thật, sau một thời gian đài, chúng ta nhìn thấy vị Bà-la-môn đã được 
diệt tắt hoàn toàn, là vị tỳ khưu không có vui thích, không có phiên muộn, đã 


vượt qua sự vướng mắc này ở thể gian. ` 
- “vị ấy quả thật không bị thua thiệt ở thế gian" là như thế. 


Vì thê, đức Thê Tôn đã nói răng: 
“Đồi với vị nào không có vật đã được cháp là của ta 
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liên quan đến danh và sắc về mọi phương diện, 
và (là vị) không sâu muộn do tình trạng không có, 
vị ấy quả thật không bị thua thiệt ở thể gian. ” 


15 - 17 


Đối với vị nào, không có (ý nghĩ): 'Cái này thuộc về tôi, ` 

hoặc '(Cái này) thuộc về những người khác ` về bất cứ điều gì, 
vị ấy, trong lúc không tìm kiếm trạng thải chấp là của ta, 

(biết rằng): 'Không có gì thuộc về ta, nhờ thế không sâu muộn. 


Đối với vị nào, không có (ý nghĩ): “Cái này thuộc về tôi, hoặc “(Cái 
này) thuộc về những người khác? về bất cứ điều gì - Đối với vị nào”: đối với 
vị A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt. Đối với vị nào, bất cứ điều gì liên 
quan đến sắc, liên quan đến thọ, liên quan đến tưởng, liên quan đến hành, liên 
quan đến thức đã được nắm lấy, đã được bám víu, đã được chấp chặt, đã được 
bám chặt, đã được hướng đến (rằng): “Hoặc là cái này thuộc về tôi, hoặc là cái 
này thuộc về những người khác” là không có, không hiện hữu, không tìm thấy, 
không tồn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được 
tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; - “đối 
với vị nào, không có (ý nghĩ): “Cái này thuộc về tôi, hoặc “(Cái này) thuộc về 
những người khác" về bất cứ điều gì” là như vậy. 


Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này các tỳ khưu, thân 
này không thuộc về các ngươi, cũng không thuộc về những người khác. Này các 
tỳ khưu, thân này nên được xem là nghiệp cũ đã được tạo tác, đã được có ý, (và) 
được cảm thọ. Này các tỳ khưu, về điều Ấy, vị đệ tử của các bậc Thánh, có sự 
nghe nhiều, khéo léo tác ý đúng đường lối về pháp tùy thuận duyên khởi như 
vầy: “Khi cải này có mặt, cải kia có mặt; do sự sanh khởi của cải này, cái kia 
sanh khởi. Khi cái này không có mặt, cái kia không có mặt; do sự điệt tận của 
cải này, cái kia diệt tận. Tức là, do duyên vô mình, các hành (sanh khởi); do 
duyên các hành, thức (sanh khởi); -m- Như thể là sự sanh lên của toàn bộ khổ 
uẩn này. Nhưng chính do sự diệt tận hoàn toàn không còn luyễn ái đối với vô 
mình, có sự diệt tận của các hành -ní- Như thể là sự diệt tận của toàn bộ khổ 
uấn này;” - “đôi với vị nào, không có (ý nghĩ): “Cái này thuộc về tôi,` hoặc 
“(Cái này) thuộc về những người khác” về bất cứ điều gì” còn là như vậy. 


Bởi vì, điêu này cũng đã được đức Thê Tôn nói đên: 
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1. “Ngươi hãy xem xét thể giới là trồng không, 
này Moghardja, hãy luôn luôn có niệm. 
Sau khi nhỏ lên tà kiến về tự ngã, như vậy có thỂ vượt qua sự chết. 
Người đang xem xét thế giới như vậy, 
Thân Chết không nhìn thấy (người ấy). ” 


- “đổi với vị nào, không có (ý nghĩ): 'Cái này thuộc về tôi ` hoặc (Cái 
này) thuộc về những người khác ` về bát cứ điều gì” còn là như vậy. 


Bởi vì, điều này cũng đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này các tỳ khưu, 
cái gì không thuộc về các ngươi, các ngươi hãy dứt bỏ nó. Cái ấy, khi được các 
ngươi đứt bỏ, sẽ đưa đến sự lợi ích, sự hạnh phúc lâu dài cho các ngươi. Và này 
các tỳ khưu, cái gì không thuộc về các ngươi? Này các tỳ khưu, sắc không thuộc 
về các ngươi, các ngươi hãy dứt bỏ nó. Cái ấy, khi được các ngươi dứt bỏ, sẽ 
đưa đến sự lợi ích, sự hạnh phúc lâu dài cho các ngươi. Thọ - Tưởng - Các hành 
- Thức không thuộc về các ngươi, các ngươi hãy dứt bỏ nó. Cái ấy, khi được các 
ngươi dứt bỏ, sẽ đưa đến sự lợi ích, sự hạnh phúc lâu dài cho các ngươi. Này 
các tỳ khưu, các ngươi nghĩ gì về điều ấy, là việc người ta có thể mang đi cỏ, 
củi, cành, lá ở khu rừng Jeta này, hoặc có thể đốt cháy chúng, hoặc có thể hành 
xử chúng tùy theo nhu cầu? Thậm chí ý nghĩ như vầy có thế khởi lên ở các 
ngươi rằng: “Có phải người ta mang chúng ta đi, hoặc đốt cháy chúng ta, hoặc 
hành xử chúng ta tùy theo nhu cầu không '?” “Bạch Ngài, điều này không 
đúng.” “Điều ấy có nguyên nhân là gì?” “Bạch Ngài, bởi vì cái ấy (cỏ, củi, 
cành, lá) không phải là tự ngã của chúng con hoặc thuộc về tự ngã của chúng 
con.” “Này các tỳ khưu, tương tự y như thế, cái gì không thuộc về các ngươi, 
các ngươi hãy dứt bỏ nó. Cái ấy, khi được các ngươi dứt bỏ, sẽ đưa đến sự lợi 
ích, sự hạnh phúc lâu dài cho các ngươi. Và này các tỳ khưu, cái gì không thuộc 
về các ngươi? Này các tỳ khưu, sắc không thuộc về các ngươi, các ngươi hãy 
dứt bỏ nó. Cái ấy, khi được các ngươi dứt bỏ, sẽ đưa đến sự lợi ích, sự hạnh 
phúc lâu dài cho các ngươi. Thọ - Tưởng - Các hành - Thức không thuộc về các 
ngươi, các ngươi hãy dứt bỏ nó. Cái ấy, khi được Các ngươi dứt bỏ, sẽ đưa đến 
sự lợi ích, sự hạnh phúc lâu đài cho các ngươi;” - “đối với vị nào, không có (ý 
nghĩ): “Cái này thuộc về tôi,' hoặc “(Cái này) thuộc về những người khác" về 
bất cứ điều gì” còn là như vậy. 


Bởi vì, điêu này cũng đã được nói đên: 
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2. “Này trưởng làng, đối với người đang nhìn thấy đúng theo bản thể sự 
sanh lên của các pháp một cách rõ rệt, sự liên tục của các hành một cách rõ rệt 
thì không có sự sợ hãi. 


3. Khi nào bằng trí tuệ nhìn thấy thế gian giống như cỏ và củi, thì không 
ước nguyện bất cứ điểu gì khác, ngoài trừ sự không còn nồi liền tái sanh. ” 

z “đối với vị nào, không có (ý nghĩ): 'Cái này thuộc về tôi,'` hoặc '(Cái 
này) thuộc về những người khác ` về bất cứ điều gì” còn là như vậy. 


Tỳ khưu ni Vajirã đã nói với Ma Vương ác độc điều này: 


4. “Này Ma Vương, sao ngươi khẳng định là 'chúng sanh?` Phải chăng đó 
là tà kiến của ngươi? Cái này thuần túy là sự chồng chất của các hành. Ở đây, 
chúng sanh không được tìm thấy. 


3. Giống y nhự việc ráp chúng lại các bộ phán thì có tiêng gọi là 'cô xe, ` 
tương tự như vậy, khi các uân hiện diện thì có sự công nhận là 'con người 


6. Bởi vì chỉ có khổ được hình thành, 

khô tôn tại và tiêu hoại 

không gì khác ngoại trừ khô được hình thành 
không cái gì khác ngoài khô được diệt tận. ” 


- “đôi với vị nào, không có (ý nghĩ): “Cái này thuộc về tôi,` hoặc “(Cái 
này) thuộc vê những người khác" về bât cứ điêu gì” còn là như vậy. 


“Này các tỳ khưu, tương tự y như thế, vị tỳ khưu quán sát sắc đến luôn cả 
tiến trình cua sắc, quán sát thọ - tưởng - các hành - thức đến luôn cả tiến trình 
của thức. Trong khi vị ấy đang quán sát sắc đến luôn cả tiến trình của sắc, trong 
khi đang quán sát thọ - tưởng - các hành - thức đến luôn cả tiến trình của thức, ý 
niệm về “tôi” hay “thuộc về tôi” hay “tôi là” đều không khởi lên ở vị ấy; - “đối 
với vị nào, không có (ý nghĩ): “Cái này thuộc về tôi, hoặc “(Cái này) thuộc về 
những người khác” về bất cứ điều gì” còn là như vậy. 


Đại đức Änanda đã nói với đức Thế Tôn điều này: “Bạch Ngài, “thế giới 
là trồng không, thê giới là trồng không' là điều được nói đến. Bạch Ngài, về 
phương diện nào thì được gọi là: “Thế giới là trống không ?” “Này Ãnanda, bởi 
vì quả thật là óng không với tự ngã hoặc với cái thuộc về tự ngã; vì thế, được 
gọi là: “Thế giới là ống không." Và này Ãnanda, cái gì là trống không với tự 
ngã hoặc với cái thuộc về tự ngã? Này Änanda, Mắt là rồng không với tự ngã 
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hoặc với cái thuộc về tự ngã. Các sắc là trống không - Nhãn thức là rồng không 
- Nhãn xúc là rồng không - Cảm thọ nào sanh lên do duyên nhãn xúc, dầu là 
lạc, hay là khổ, hay là không khổ không lạc; cảm thọ ấy cũng là ống không. 
Tai là rồng không - Các thỉnh là trồng không - Mũi là trồng không - Các hương 
là trồng không - Lưỡi là trồng không - Các vị là trồng không - Thân là trồng 
không - Các xúc là trồng không - Ý là trồng không - Các pháp là trồng không - 
Ý thức là ống không - Ý xúc là trồng không - Cảm thọ nào sanh lên do duyên 
ý xúc, dầu là lạc, hay là khổ, hay là không khổ không lạc, cảm thọ ấy cũng là 
trồng không với tự ngã hoặc với cái thuộc về tự ngã. Này Ãnanda, bởi vì quả 
thật là trống không với tự ngã hoặc với cái thuộc về tự ngã; vì thế, được gọi là: 
“Thế giới là rồng không.'” - “đối với vị nào, không có (ý nghĩ): “Cái này thuộc 
về tôi,` hoặc “(Cái này) thuộc về những người khác' về bất cứ điều gì” còn là 
như vậy. 


Vị ấy, trong lúc không tìm kiếm trạng thái chấp là của ta - Trạng 
thái chấp là của ta: Có hai trạng thái chấp là của ta: trạng thái chấp là của ta do 
tham ái và trạng thái chấp là của ta do tà kiến, -nt- điều này là trạng thái chấp là 
của ta do tham ái. -nt- điều này là trạng thái chấp là của ta do tà kiến. Sau khi 
dứt bỏ trạng thái chấp là của ta do tham ái, sau khi buông bỏ trạng thái chấp là 
của ta đo tà kiến, trong khi không tìm thấy, trong khi không tìm kiếm, trong khi 
không đạt đến, trong khi không đạt được; - “vị ấy, trong lúc không tìm kiễm 
trạng thái chấp là của ta` là như thế. 


(Biết rằng); “Không có gì thuộc về ta,” nhờ thế không sầu muộn: (Vị 
ấy) không sầu muộn về vật đã bị biến đổi; không sầu muộn khi vật bị biến đôi. 
(Nghĩ rằng): “Mất của ta bị biến đổi,” vị ấy không sầu muộn. (Nghĩ rằng): “Tai 
của ta -nt-” Những người cùng huyết thống của ta bị biến đổi,” vị ấy không sầu 
muộn, không mệt mỏi, không than vẫn, không đấm ngực khóc lóc, không đi đến 
sự mê muội; -”(biết rằng): 'Không có gì thuộc về ta,° nhờ thế không sầu muộn” 
là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Đối với vị nào, không có (ý nghĩ): 'Cái này thuộc về tôi, ° 

hoặc '(Cái này) thuộc về những người khác ` về bất cứ điểu gì, 

vị ấy, trong lúc không tìm kiếm trạng thái chấp là của ta, 

(biết rằng): 'Không có gì thuộc về ta, nhờ thể không sâu muộn. ” 
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15 - 18 


Không ganh ghét, không thèm khái, 
không dục vọng, bình đẳng ở mọi nơi, 
điêu ấy là sự lợi ích mà Ta nói, 

khi được hỏi về vị không lay động. 


Không ganh ghét, không thèm khát, không dục vọng, bình đẳng ở 
mọi nơi: Điều nào là sự ganh ghét? Ở đây, một vi (tỳ khưu) nào đó là có sự 
ganh ghét, rồi ganh ty, khó chịu, trói buộc lòng ganh ty với sự lợi lộc, trọng 
vọng, cung kính, sùng bái, kính lễ, cúng dường của vị khác; sự ganh ghét nào có 
hình thức như vậy là hành động ganh ghét, sự ganh ty, biểu hiện ganh ty, trạng 
thái ganh ty, sự khó chịu, biểu hiện khó chịu, trạng thái khó chịu; điều này được 
gọi là sự ganh ghét. Đối với vị nào, sự ganh ghét này đã được dứt bỏ, đã được 
trừ tuyệt, -nt- đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, vị ây được gọi là không 
ganh ghét. Không thèm khát: Thèm khát nói đến tham ái, tức là sự luyến ái, 
luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. Đối với VỊ nào, 
sự thèm khát ấy đã được dút bỏ, đã được trừ tuyệt, -nt- đã được thiêu đốt bởi 
ngọn lửa trí tuệ, vị ấy được gọi là không thèm khát. Vị ấy không thèm khát ở 
sắc, ở thinh, -nt- không thèm khát ở các pháp đã được thấy-đã được nghe-đã 
được cảm giác-đã được nhận thức, không bị buộc trói, không bị mê mẫn, không 
bị gần gũi, có sự thèm khát đã được xa lìa, có sự thẻm khát đã được tách lìa, có 
sự thèm khát đã được từ bỏ, có sự thèm khát đã được tây trù, có sự thèm khát đã 
được giải thoát, có sự thèm khát đã được dứt bỏ, có sự thèm khát đã được buông 
bỏ, có sự luyến ái đã được xa lìa, có sự luyến ái đã được tách lìa, có sự luyến ả1 
đã được từ bỏ, có sự luyến ái đã được tây trừ, có sự luyến ái đã được giải thoát, 
có sự luyến ái đã được dứt bỏ, có sự luyến ái đã được buông bỏ, không còn 
khao khát, được tịch diệt, có trạng thái mát mẻ, có sự cảm thọ lạc, sống VỚI 
trạng thái cao thượng tự thân; - 'không ganh ghét, không thèm khát” là như thế. 


Không dục vọng, bình đẳng ở mọi nơi - Dục vọng: nói đến tham ái, tức 
là sự luyến LÊN luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. 
Đối với vị nào, dục vọng tham ái ấy đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, -nt- đã 
được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, vị ấy được gọi là không dục vọng. Do trạng 
thái đã được dứt bỏ đối với dục vọng mà trở thành không dục vọng, vị ấy không 
xao động vì lợi lộc, không xao động vì không lợi lộc, không xao động vì danh 
vọng, không xao động vì không danh vọng, không xao động vì lời khen, không 
xao động vì lời chê, không xao động vì hạnh phúc, không xao động vì khổ đau, 
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không dao động, không run rấy, không chắn động, không rúng động; - 'không 
dục vọng" là như thế. Bình đẳng ở mọi nơi: Mọi nơi nói đến mười hai xứ: mắt 
và các sắc, -nt- ý và các pháp. Khi nào sự mong muốn và luyến ái ở các xứ 
thuộc nội phần và ngoại phần được đứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt- 
nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện sanh 
khởi trong tương lai, vị ẫy được gọi là bình đăng ở mọi nơi. VỊ ấy tự tại ở tất cả 
các nơi, trung dung ở tất cả các nơi, hành xả ở tất cả các nơi; -'không dục vọng, 
bình đăng ở mọi nơi là như thế. 


Điều ấy là sự lợi ích mà Ta nói, khi được hỏi về vị không lay động: 
Khi được hỏi về người không lay động, khi được vấn, được yêu cầu, được thỉnh 
cầu, được đặt niềm tin, Ta nói về bốn điều lợi ích này; Ta nói, Ta nêu ra, -nt- Ta 
bày tỏ rằng: “Vị ấy không ganh ghét, không thèm khát, không dục vọng, bình 
đăng ở mọi nơi;” -“điều ấy là sự lợi ích mà Ta nói, khi được hỏi về vị không lay 
động' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Không ganh ghét, không thèm khái, 
không dục vọng, bình đẳng ở mọi nơi, 
điểu ấy là sự lợi ích mà Ta nói, 

khi được hỏi về vị không lay động. ” 


15 - 19 


Đối với vị không dục vọng, đang nhận thức, 
thì không có bất cứ sự tích ly nghiệp nào. 
Vị ấy, đã tránh xa khỏi sự tạo nghiệp, 

nhìn thấy an toàn Ở mỌi nơi. 


Đối với vị không dục vọng, đang nhận thức: Dục vọng nói đến tham ái, 
tức là sự luyến áI, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất 
thiện. Đối với vị nào, dục vọng tham ái ấy đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, - 
nt- đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, vị ấy được gọi là không dục vọng. Do 
trạng thái đã được dứt bỏ đối với dục vọng mà trở thành không dục vọng. Vị ấy 
không xao động vì lợi lộc, không xao động vì không lợi lộc, không xao động vì 
danh vọng, không xao động vì không danh vọng, không xao động vì lời khen, 
không xao động vì lời chê, không xao động vì hạnh phúc, không xao động vì 
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khổ đau, không dao động, không run rầy, không chấn động, không rung động; - 
“đối với vị không dục vọng" là như thế. Đang nhận thức: đang hiểu biết, đang 
nhận biết, đang nhận thức, đang thừa nhận, đang thấu triệt. Đối với vị đang hiểu 
biết, đang nhận biết, đang nhận thức, đang thừa nhận, đang thấu triệt rằng: “Tắt 
cả các hành là vô thường; ” đối với vị đang hiểu biết, đang nhận biết, đang nhận 
thức, đang thừa nhận, đang thấu triệt rằng: “7á? cả các hành là khổ ;” -nt- 
“Điểu gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy đêu có bản tánh hoại 
diệt; ” - 'đỗi với vị không dục vọng, đang nhận thức" là như thế. 


Thì không có bắt cứ sự tích lũy nghiệp nào: Các sự tích lũy nghiệp nói 
đến phúc hành, phi phúc hành, và bất động hành. Khi nào phúc hành, phi phúc 
hành, và bất động hành được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã 
bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện sanh khởi 
trong tương lai, cho đến như thế thì các sự tích lũy nghiệp là không có, không 
hiện hữu, không tìm thấy, không tôn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã 
được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt 
bởi ngọn lủa trí tuệ; - “thì không có bất cứ sự tích lũy nghiệp nào' là như thế. 


Vị ấy, đã tránh xa khỏi sự tạo nghiệp: Sự tạo nghiệp nói đến phúc 
hành, phi phúc hành, và bất động hành. Khi nào phúc hành, phi phúc hành, và 
bất động hành được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt 
ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện sanh khởi trong 
tương lai, cho đến như thế nên tránh khỏi, xa lánh, tránh xa, đi ra ngOải, TỜI ra, 
thoát khỏi, không bị ràng buộc với khởi đầu, với sự tạo nghiệp, nên sống VỚI 
tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; - “vị Ấy, đã tránh xa khỏi sự tạo 
nghiệp' là như thế. 


Nhìn thấy an toàn ở mọi nơi: Luyến ái là nhân tố gây ra sợ hãi, sân hận 
là nhân tố gây ra sợ hãi, si mê là nhân tổ gây ra sợ hãi, -nt- các ô nhiễm là các 
nhân tô gây ra sự hãi. Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với nhân tô gây ra sợ hãi 
là luyến ái -nt- Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với các nhân tô gây ra sợ hãi là 
các ô nhiễm, vị ấy nhìn thấy an toàn ở mọi nơi, nhìn thấy không sợ hãi ở mọi 
nơi, nhìn thấy không tai họa ở mọi nơi, nhìn thấy không bất hạnh ở mọi nơi, 
nhìn thấy không nguy hiểm ở mọi nơi; - “nhìn thấy an toàn ở mọi nơi” là như 
thê. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
“Đối với vị không dục vọng, đang nhận thức, 
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thì không có bất cứ sự tích ly nghiệp nào. 
lở) ấy, đã tránh xa khỏi sự tạo nghiệp, 


, 


nhìn thấy an toàn ở mọi nơi. ` 
15-20 


“Bậc hiển trí không mô tả (bản thân) là trong số những người ngang 
bằng, không là trong số những người thấp kém, không là trong số những người 
ưu việt. Được an tịnh, đã xa la sự bỏn xèn, vị ấy không nắm giữ, không rời bỏ ” 
(đức Thế Tôn nói vậy). 


Bậc hiền trí không mô tả (bản thân) là trong số những người ngang 
bằng, không là trong số những người thấp kém, không là trong số những 
người ưu việt - Bản thể hiền trí: nói đến trí, tức là tuệ, sự nhận biết -nt- đã 
vượt qua sự quyến luyến và mạng lưới (tham ái và tà kiến), vị ấy là hiền trí. Bậc 
hiền trí không mô tả, không thuyết, không phát ngôn, không giảng giải, không 
diễn tả rằng: “Ta là ngang băng,” hoặc “Ta là tốt hơn,” hoặc “Ta là thua kém;`ˆ 
- “bậc hiền trí không mô tả (bản thân) là trong số những người ngang bằng, 
không là trong số những người thấp kém, không là trong số những người ưu 
việt” là như thế. 


Được an tịnh, vị ấy đã xa lìa sự bồn xẻén - An tịnh: Trạng thái được an 
tịnh, trạng thái được yên lặng đối với luyến ái là an tịnh; trạng thái được an tịnh, 
trạng thái được yên lặng, trạng thái được vắng lặng, trạng thái được thiêu hủy, 
trạng thái được tịch diệt, trạng thái được tách lìa, trạng thái được tịch tịnh đối 
với sân hận - đối với si mê -nt- đối với tất cả các pháp tạo tác bất thiện là an 
tịnh, yên tịnh, vắng lặng, tịch diệt, tịch tịnh; - “vị ấy được an tịnh" là như thế. 
Đã xa lìa sự bồn xén: Có năm loại bỏn xẻn: bỏn xẻn về chỗ ở -nt- sự năm lẫy, 
điều này được gọi là bỏn xẻn. Đối với vị nào, sự bỏn xẻn này đã được dứt bỏ, đã 
được trừ tuyệt, -nt- đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, vị ây được gọi là có 
sự bỏn xẻn đã được xa lìa, có sự bỏn xẻn đã được tách lìa, có sự bỏn xẻn đã 
được từ bỏ, có sự bỏn xèn đã được tây trừ, có sự bỏn xẻn đã được giải thoát, có 
sự bỏn xẻn đã được dứt bỏ, có sự bỏn xẻn đã được buông bỏ; -“được an tịnh, vị 
ấy đã xa lìa sự bỏn xẻn' là như thế. 


Vị ấy không nắm giữ, không rời bỏ - Không nắm giữ: Vị ấy không 
năm giữ, không chấp thủ, không nắm lấy, không bám víu, không chấp chặt sắc. 
Vị ấy không nắm giữ, không chấp thủ, không nắm lấy, không bám víu, không 


416 


chấp chặt thọ - tưởng - các hành - thức - cảnh giới tái sinh - sự tái sinh - sự nối 
liền tái sanh - sự hiện hữu - sự luân hồi -sự luân chuyền; - “không năm giữ là 
như thể. Không rời bỏ: Vị ấy không dứt bỏ, không xua đi, không làm chấm dứt, 
không làm cho không còn hiện hữu sắc. Vị ấy không dứt bỏ, không xua đi, 
không làm chấm dứt, không làm cho không còn hiện hữu thọ - tưởng - các hành 
- thức - cảnh giới tái sinh - sự tái sinh - sự nói liền tái sanh - sự hiện hữu - sự 
luân hồi - sự luân chuyền. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính, -nt- sự 
quy định do việc chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn;' - “vị ấy không năm giữ, 
không rời bỏ' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
“Bậc hiển trí không mô tả (bản thân) là trong số những. người ngang 


bằng, không là trong số những người thấp kém, không là trong số những người 


” 


ưu việt. Được an tịnh, đã xa la sự bòn xẻn, vị ấy không nắm giữ, không rời bỏ 
(đức Thể Tôn nói vậy). 


Diễn Giải Kinh Uế Hạnh của Bản Thân được đầy đủ - 
phần thứ mười lăm. 


-—=0ooOoo-- 


16. DIỄN GIẢI KINH VÈ SÄRIPUTTA 
Giờ phần Diễn Giải Kinh về Sãriputta được nói đến: 
16 - 1 


Từ đây trở về trước, con chưa từng được thấy, 
(Đại đức Sãriputta đã nói thể ấy), 

hoặc chưa từng được nghe của bất cứ người nào. 
Bậc Đạo Sư, vị có giọng nói êm dịu nhự thể, 

bậc có đô chúng, đã đi đến từ cõi trời Tusitã. 


Từ đây trở về trước, con chưa từng được thấy: Từ đây trở về trước, 
đức Thế Tôn ấy chưa được thấy trước đây bởi chính tôi bằng con mắt này, bởi 
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bản ngã này; vào lúc đức Thế Tôn, sau khi trải qua mùa (an cư) mưa ở cung trời 
Tam Thập, tại gốc cây san hô, nơi bảo tọa của đức Trời Sakka, được tháp tùng 
bởi hội chúng chư Thiên, đã ngự xuống thành Sañkassa bằng cầu thang làm 
bằng ngọc ma-ni (đặt) ở chính giữa; cảnh tượng này trước đây chưa được nhìn 
thấy; - “từ đây trở về trước, con chưa từng được thấy" là như thế. 


Đại đức Sãriputta đã nói thế ấy — Thế ấy: Từ 2ccZ' này là sự nối liền các 
câu văn, sự kết hợp các câu văn, sự làm đầy đủ các câu văn, sự gặp gỡ của các 
âm, trạng thái trau chuốt từ ngữ, tính chất tuần tự của các câu văn. Đại đức: Từ 
'ãyasmä8' này là lời nói yêu mến, lời nói kính trọng, lời nói có sự tôn kính và có 
sự phục tùng. Sãriputta: là tên của vị trưởng lão Ấy, là sự ấn định, sự chỉ định, 
sự quy định, sự diễn tả, tên gọi, sự đặt tên, sự định danh, từ mô tả, tên hiệu, từ 
kêu gọi; - “đại đức Sãriputta đã nói thế ấy? là như thế. 


Hoặc chưa từng được nghe của bất cứ người nào - Chưa từng: là sự 
phủ định. Hoặc: Từ %2” này là sự nối liền các câu văn, sự kết hợp các câu 
văn, sự làm đầy đủ các câu văn, sự gặp gỡ của các âm, trạng thái trau chuốt từ 
ngữ, tính chất tuần tự của các câu văn. Của bất cứ người nào: của bất cứ ai, 
CỦa VỊ Sát-đề-ly, hoặc của vị Bà-la-môn, hoặc của thương buôn, hoặc của kẻ nô 
lệ, hoặc của người tại gia, hoặc của vị xuất gia, hoặc của vị Trời, hoặc của 
người nhân loại; - 'hoặc chưa từng được nghe của bất cứ người nào' là như thế. 


Bậc Đạo Sư, vị có giọng nói êm dịu như thế: Giọng nói êm dịu như thế 
là giọng nói ngọt ngào, giọng nói đáng yêu, giọng nói ổi vảo trái tim, có âm 
thanh dịu dàng như tiếng hót của loai chim &aravika. Hơn nữa, âm thanh phát ra 
từ miệng của đức Thế Tôn ấy có tám yếu tố: không bị lắp bắp, có thể hiểu được, 
dịu dàng, nghe êm tai, chắc nịch, không bị loãng, sâu sắc, và có âm vang. Hơn 
nữa, đức Thế Tôn ấy giảng giải cho hội chúng như thế ấy bằng tiếng nói; âm 
giọng của Ngài không thoát ra bên ngoài của hội chúng. Hơn nữa, đức Thế Tôn 
ấy có âm thanh của Phạm Thiên, có giọng nói của loài chỉm &aravika; - *Vị có 
giọng nói êm dịu" là như thế. 


Bậc Đạo Sư: Bậc Đạo Sư là đức Thế Tôn, người chỉ đạo đoản xe. Giống 
như người chỉ đạo đoàn xe giúp chúng sanh vượt qua hiểm lộ, giúp vượt qua 
hiểm lộ có trộm cướp, giúp vượt qua hiểm lộ có thú dữ, giúp vượt qua hiểm lộ 
có khó khăn về vật thực, giúp vượt qua hiểm lộ không có nước, giúp cho vượt 
lên, giúp cho vượt ra, giúp cho vượt khỏi, giúp cho đạt đến vùng đất hoàn toàn 
an ồn, tương tự như vậy, đức Thế Tôn là người chỉ đạo đoàn xe giúp chúng sanh 
vượt qua hiểm lộ, giúp vượt qua hiểm lộ của sanh, giúp vượt qua hiểm lộ của 
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già, giúp vượt qua hiểm lộ của bệnh, giúp vượt qua hiểm lộ của chết, giúp vượt 
qua hiểm lộ của sầu muộn, giúp vượt qua hiểm lộ của than vẫn, giúp vượt qua 
hiểm lộ của khổ, giúp vượt qua hiểm lộ của ưu phiền và lo âu, giúp vượt qua 
hiểm lộ của luyến ái, giúp vượt qua hiểm lộ của sân hận, giúp vượt qua hiểm lộ 
của sỉ mê, giúp vượt qua hiểm lộ của ngã mạn, giúp vượt qua hiểm lộ của tà 
kiến, giúp vượt qua hiểm lộ của ô nhiễm, giúp vượt qua hiểm lộ của uế hạnh, 
giúp vượt qua sự nắm giữ của luyến ái, giúp vượt qua sự năm giữ của sân hận, 
giúp vượt qua sự nắm giữ của si mê, giúp vượt qua sự năm giữ của ngã mạn, 
giúp vượt qua sự năm giữ của tà kiến, giúp vượt qua sự năm giữ của ô nhiễm, 
giúp vượt qua sự nắm giữ của uế hạnh, giúp cho vượt lên, giúp cho vượt ra, giúp 
cho vượt khỏi, giúp cho đạt đến vùng đất hoàn toàn an ồn, Bất Tử, Niết Bàn; - 
“đức Thế Tôn, người chỉ đạo đoàn xe" là như vậy. 


Hoặc là, đức Thế Tôn là bậc Hướng Đạo, bậc Hướng Dẫn, bậc Đoạn 
Nghi, bậc Truyền Đạt, bậc Truyền Thụ, bậc Khơi Mở, bậc Khởi Tín; - 'đức Thế 
Tôn, người chỉ đạo đoàn xe” còn là như vậy. 


Hoặc là, đức Thế Tôn là vị làm sanh khởi Đạo Lộ chưa được sanh khởi, 
là vị làm sanh ra Đạo Lộ chưa được sanh ra, là vị tuyên thuyết Đạo Lộ chưa 
được tuyên thuyết, là vị biết về Đạo Lộ, là vị hiểu rõ về Đạo Lộ, là vị rành rẽ về 
Đạo Lộ. Và hơn nữa, những người đi theo Đạo Lộ, là các đệ tử của Ngài, hiện 
nay đang an trú và sau này sẽ thành tựu (Đạo Lộ ấy); - 'đức Thế Tôn, người chỉ 
đạo đoàn xe" còn là như vậy: - “Bậc Đạo Sư, vị có giọng nói êm dịu như thế” là 
như vậy. 


Bậc có đồ chúng, đã đi đến từ cõi trời Tusitã: Đức Thế Tôn, sau khi lìa 
khỏi hội chúng Tusitä, có niệm, có sự nhận biết rõ, đã ngự xuống vào thai bào 
của người mẹ; - “bậc có đồ chúng, đã đi đến từ cõi trời Tusitã' là như vậy. Hoặc 
là, chư Thiên được gọi là TusIfã; các vị ây vui sướng, vừa lòng, hoan hỷ, vui 
mừng, sanh tâm phi lạc; Ngài đã đi đến vị thế của bậc có đồ chúng từ thế giới 
chư Thiên; - “bậc có đồ chúng, đã đi đến từ cõi trời Tusitãä' còn là như vậy. 
Hoặc là, các vị A-la-hán được gọi là TusItã; các vị ấy vui sướng, vừa lòng, hoan 
hỷ, có tâm tư hoàn mãn; Ngài đã đi đến vị thế của bậc có đồ chúng của các vị 
A-la-hán; - 'bậc có đồ chúng, đã đi đến từ cõi trời Tusitã” còn là như vậy. Bậc 
có đồ chúng: Đức Thế Tôn là bậc có đồ chúng: “vị thầy của đồ chúng" là bậc có 
đồ chúng; “bậc đạo sư của đồ chúng” là bậc có đồ chúng; “vị chăm nom đồ 
chúng” là bậc có đồ chúng: “vị giáo huấn đồ chúng” là bậc có đồ chúng; “vị chỉ 
dạy đồ chúng' là bậc có đồ chúng; *vị tự tin tiếp cận đồ chúng' là bậc có đồ 
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chúng; “đối với Ngài, đồ chúng lắng nghe, lóng tai nghe, thiết lập tâm mong 
muốn hiểu biết” là bậc có đồ chúng; “vị đưa đồ chúng ra khỏi bắt thiện pháp và 
sách tấn thiện pháp' là bậc có đồ chúng; vị có đồ chúng tỳ khưu là bậc có đồ 
chúng; vị có đồ chúng tỳ khưu ni là bậc có đồ chúng; vị có đồ chúng nam cư sĩ 
là bậc có đồ chúng; vị có đồ chúng nữ cư sĩ là bậc có đồ chúng; vị có đồ chúng 
vua chúa là bậc có đồ chúng; vị có đồ chúng Sát-đế-ly - vị có đồ chúng Bà-la- 
môn - vị có đồ chúng thương buôn - vị có đồ chúng nô lệ - vị có đồ chúng chư 
Thiên - vị có đồ chúng Phạm Thiên là bậc có đồ chúng; vị có hội chúng là bậc 
có đồ chúng, là vị thầy của đồ chúng. Đã đi đến: đã đi đến, đã đi đến gần, đã 
tiễn đến sẵn, đã đạt đến thành Sañkassa; - “bậc có đồ chúng, đã đi đến từ cõi trời 
Tusitä` là như thế. 


Vì thế, trưởng lão Sãriputta đã nói rằng: 


“Từ đây trở về trước, con chưa từng được thấy, 
(Đại đức Sãriputta đã nói thế ấy), 

hoặc chưa từng được nghe của bất cứ người nào, 
Bác Đạo Sư, vị có giọng nói êm dịu nhự thể, 

bậc có đô chúng, đã đi đến từ cõi trời Tusit. ” 


16 -2 


Đối với thể gian có cả chư Thiên, 

bậc Hữu Nhân được nhìn thấy là như thế. 
Sau khi xua đi tắt cả tăm tối, 

chỉ một mình, Ngài đã đạt đến sự khoái cảm. 


Đối với thế gian có cả chư Thiên: đối với thế gian tính luôn cõi chư 
Thiên, cõi Ma Vương, cõi Phạm Thiên, cho đến dòng dõi Sa-môn, Bả-la-môn, 
chư Thiên và loài người; - “đối với thế gian có cả chư Thiên' là như thế. 


Bậc Hữu Nhãn được nhìn thấy là như thế: Chư Thiên nhìn thấy đức 
Thế Tôn ngồi ở cung trời Tam Thập, tại gốc cây san hô, nơi bảo tọa của đức 
Trời Sakka đang thuyết Pháp như thế nào, loài người nhìn thấy như thế ấy; loài 
người nhìn thấy như thế nào, chư Thiên nhìn thấy như thế ấy; Ngài được nhìn 
thấy giữa chư Thiên như thế nào, Ngài được nhìn thấy giữa loài người như thế 
ấy; Ngài được nhìn thấy giữa loài người như thế nào, Ngài được nhìn thấy giữa 
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chư Thiên như thế ấy; - 'bậc Hữu Nhân được nhìn thấy là như thế” là như vậy. 
Hoặc ngược lại, giống như một số tôn giả Sa-môn và Bả-la-môn, không rẻn 
luyện, được nhìn thấy có vẻ đã được rèn luyện; không an tịnh, được nhìn thấy 
có vẻ đã được an tịnh; không yên tịnh, được nhìn thấy có vẻ đã được yên tịnh; 
không tịch tịnh, được nhìn thấy có vẻ đã được tịch tịnh. 


1. “Tựa như bông tai làm bằng đất sét là đồ giả mạo, 
tựa như một nửa tiền bằng đông được phủ lên lớp vàng, 
chúng sống ở thế gian, được che đậy dưới lớp vỏ bọc, 
bên trong thì không trong sạch, bên ngoài thì sáng rỡ. ” 


Đức Thế Tôn được nhìn thấy không là như vậy. 


Đức Thế Tôn, theo sự thật, với sự đúng đắn, bằng thực thể, với Sự xác 
đáng, với sự không bị sai lệch, với sự đúng theo bản thể, là đã được rèn luyện, 
Ngài được nhìn thấy với sắc thái đã được rèn luyện; đã được an tịnh, Ngài được 
nhìn thấy với sắc thái đã được an tịnh; đã được yên tịnh, Ngài được nhìn thấy 
với sắc thái đã được yên tịnh; đã được tịch tịnh, Ngài được nhìn thấy với sắc 
thái đã được tịch tịnh; và chư Phật Thế Tôn có các oai nghi không phải sắp đặt 
(trước), các Ngài đã thành tựu về nguyện vọng: - “bậc Hữu Nhãn được nhìn thấy 
là như thế” còn là như vậy. Hoặc là, đức Thế Tôn có thanh danh, đã đạt đến 
danh thơm và tiếng tốt như thế này, như thế khác, và còn hơn thế nữa ở cõi 
rồng, ở cõi linh điều, ở cõi Dạ-xoa, ở cõi A-tu-la, ở cõi Càn-thát-bà, ở cõi Tứ 
Đại Thiên Vương, ở cõi Trời Đề Thích, ở cõi Phạm Thiên, và ở cõi chư Thiên; - 
'bậc Hữu Nhãn được nhìn thấy là như thế? còn là như vậy. Hoặc là, đức Thế 
Tôn đã được thành tựu mười lực, bốn pháp tự tn, bốn tuệ phân tích, sáu thắng 
trí, sáu pháp của vị Phật; Ngài được nhìn thấy, được biết, được nhận biết do oai 
lực, do năng lực, do đức hạnh, do sự tĩnh tấn, và do tuệ. 


2. “Những người tốt tỏa sáng ở nơi xa, ví như núi Hi-mã-lạp. 
Những kẻ xấu ở đây (vẫn) không được nhìn thấy, giống như những mũi 


, 


tên được bắn ra vào ban đêm. ° 
“Bậc Hữu Nhãn được nhìn thấy là như thế” còn là như vậy. 


Bậc Hữu Nhãn: Đức Thế Tôn là bậc Hữu Nhãn với năm loại nhãn (con 
mắt): bậc Hữu Nhãn với nhục nhãn, bậc Hữu Nhãn với Thiên nhãn, bậc Hữu 
Nhãn với Tuệ nhãn, bậc Hữu Nhãn với Phật nhãn, bậc Hữu Nhãn với Toàn 
nhãn. 
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Đức Thế Tôn là bậc Hữu Nhãn với nhục nhãn nghĩa là thế nào? Ở nhục 
nhãn của đức Thế Tôn hiện hữu năm màu sắc: màu xanh, màu vàng, màu đỏ, 
màu đen, và màu trắng. Và các lông mi của đức Thế Tôn: nơi nào các lông mi 
mọc, màu xanh ở nơi ấy là màu xanh tuyển, duyên dáng, đáng nhìn, như là hoa 
của cây ummäã. Phần bên ngoài xung quanh nơi ấy có màu vàng, là màu vàng 
tuyển, màu của kim loại vàng, duyên dáng, đáng nhìn, như là hoa của cây 
kanikära. Hai bên đuôi mắt của đức Thế Tôn có màu đỏ, là màu đỏ tuyên, 
duyên dáng, đáng nhìn, như là màu của loài mối cánh. Chính giữa (hai con mắt) 
có màu đen, là màu đen tuyên, không sẳn sùi, bóng láng, duyên dáng, đáng 
nhìn, như là màu trái addãritthaka. Phần bên ngoài xung quanh nơi ấy có màu 
trăng, là màu trắng tuyên, trăng tỉnh, trắng sáng, duyên dáng, đáng nhìn, như là 
ngôi sao osadh1. Nhục nhãn tự nhiên Ấy, nương ở kim thân, đã được sanh lên do 
hạnh nghiệp tốt đẹp trong thời quá khứ; thông qua nó, đức Thế Tôn nhìn thấy 
xung quanh một do-tuần, ban ngày và luôn cả ban đêm. 


Ngay cả vào lúc tối tăm nhất hội đủ bốn yếu tố: Mặt trời đã lặn xuống, 
vào ngày trai giới thuộc hạ huyền (đêm cuối tháng âm lịch), nơi khu rừng già 
sâu thắm, và có đám mẫy đen lớn trỗi dậy; ngay cả vào lúc tối tăm hội đủ bốn 
yếu tố có hình thức như thế, Ngài cũng vẫn nhìn thấy xung quanh một do-tuần. 
ở nơi nào dầu có vách tường, cánh cửa, tường thành, ngọn núi, bụi rậm, hoặc 
dây leo, cũng không là sự ngăn trở việc nhìn thấy các hình thể. Nếu sau khi làm 
dẫu một hạt mè rồi ném vào cỗ xe chở hạt mẻ, Ngài vẫn có thể nhặt lên chính 
hạt mè Ấy. Nhục nhãn tự nhiên của đức Thế Tôn là thanh tịnh như vậy. Đức Thế 
Tôn là bậc Hữu Nhãn với nhục nhãn nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn là bậc Hữu Nhãn với Thiên nhãn nghĩa là thế nào? Đức Thế 
Tôn, với Thiên nhãn thanh tịnh vượt trội loài người, nhìn thấy các chúng sanh 
trong khi chết đi rồi sanh lại (trở thành) hạ tiện, cao quý, đẹp đẽ, xấu xí, sung 
sướng, (hay) đau khó, vị ấy biết được rằng các chúng sanh đều đi theo nghiệp 
tương ứng: “Quả vậy, những chúng sanh đang hiện hữu này có uế hạnh về thân, 
có uế hạnh về khâu, có uế hạnh về ý, vụ khống các bậc Thánh, theo tà kiến, tán 
thành các hành động do tà kiến. Những kẻ ấy, khi tan rã thân xác và chết đi, bị 
sanh vào đọa xứ, cõi khổ, nơi trừng phạt, địa ngục. Trái lại, những chúng sanh 
đang hiện hữu này có thiện hạnh về thân, có thiện hạnh về khâu, có thiện hạnh 
về ý, không vu khống các bậc Thánh, theo chánh kiến, tán thành các hành động 
do chánh kiến. Những người ấy, khi tan rã thân xác và chết đi, được sanh vào 
chốn an vui, cõi Trời, thế gian (này).” Như thế, bằng Thiên nhãn thanh tịnh vượt 
trội loài người, Ngài nhìn thấy các chúng sanh trong khi chết đi rồi sanh lại (trở 
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thành) hạ tiện, cao quý, đẹp đẽ, xấu xí, sung sướng, (hay) đau khổ, Ngài biết 
được rằng các chúng sanh đều đi theo nghiệp tương ứng. Và trong khi mong 
muốn, đức Thế Tôn có thể nhìn thấy một thế giới, có thể nhìn thấy hai thế giới, 
có thê nhìn thấy ba thế giới, có thể nhìn thấy bốn thế giới, có thế nhìn thấy năm 
thế giới, có thế nhìn thấy mười thế giới, có thể nhìn thấy hai mươi thế giới, có 
thể nhìn thấy ba mươi thế giới, có thể nhìn thấy bốn mươi thế giới, có thể nhìn 
thấy năm mươi thế giới, có thể nhìn thấy nhất thiên - tức Tiểu thế giới, có thể 
nhìn thấy nhị thiên - tức Trung thế giới, có thể nhìn thấy tam thiên - tức Đại 
Thiên thế giới. Hơn nữa, Ngài mong muốn đến chừng nào thì Ngài có thể nhìn 
thấy đến chừng ấy. Thiên nhãn của đức Thế Tôn là thanh tịnh như vậy. Đức Thế 
Tôn là bậc Hữu Nhãn với Thiên nhãn nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn là bậc Hữu Nhãn với Tuệ nhãn nghĩa là thế nào? Đức Thế 
Tôn là bậc có tuệ vĩ đại, có tuệ rộng lớn, có tuệ vi tiếu, có tuệ tốc hành, có tuệ 
sắc bén, có tuệ thấu suốt, là bậc thiện xảo trong việc chia chẻ bằng tuệ, bậc có 
trí đã được phát triển, đã đạt đến tuệ phân tích, đã đạt được bốn pháp tự tin, có 
sự duy trì mười lực, là bậc Nhân Ngưu, bậc Nhân Sư, bậc Nhân Tượng, bậc 
Nhân Kiệt, bậc Nhân Đạo, bậc có trí vô biên, có oali lực vô biên, có danh vọng 
vô biên, giàu có (về trí tuệ), có tài sản lớn (về trí tuệ), sở hữu tài sản (về trí tuệ), 
là bậc Hướng Đạo, bậc Hướng Dẫn, bậc Đoạn Nghi, bậc Truyền Đạt, bậc 
Truyền Thụ, bậc Khơi Mở, bậc Khởi Tín. 


Chính đức Thế Tôn ấy là vị làm sanh khởi Đạo Lộ chưa được sanh khởi, 
là vị làm sanh ra Đạo Lộ chưa được sanh ra, là vị tuyên thuyết Đạo Lộ chưa 
được tuyên thuyết, là vị biết về Đạo Lộ, là vị hiểu rõ về Đạo Lộ, là vị rành rẽ về 
Đạo Lộ. Và hơn nữa, những người đi theo Đạo Lộ, là các đệ tử của Ngài, hiện 
nay đang an trú và sau này sẽ thành tựu (Đạo Lộ ấy). Chính đức Thế Tôn ấy biết 
(đúng bản thế) điều cần phải biết, thấy (đúng bản thế) điều cần phải thấy, là bậc 
có bản thể của mắt, có bản thể của trí, có bản thế của pháp, có bản thê của Phạm 
Thiên, là vị công bố, vị tuyên thuyết, vị chỉ dẫn mục đích, vị ban cho Bất Tủ, 
bậc Pháp Chủ, đức Như Lai. 


Đối với đức Thế Tôn ấy, không có việc không biết, không thấy, không 
hiểu rõ, không chứng ngộ, không chạm đến bằng tuệ. Tắt cả các pháp liên quan 
đến quá khứ, tương lai, hiện tại, với mọi biểu hiện, đều đi đến phạm vi ở trong 
tầm trí tuệ của đức Phật Thế Tôn. Bắt cứ điều gì có thể biết, nghĩa là có pháp 
cần phải biết, có lợi ích cho mình, hoặc có lợi ích cho người khác, hoặc có lợi 
ích cho cả hai, hoặc có lợi ích liên quan đời này, hoặc có lợi ích liên quan đời 
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sau, hoặc có lợi ích hời hợt, hoặc có lợi ích thâm sâu, hoặc có lợi ích được giấu 
kín, hoặc có lợi ích được che đậy, hoặc có lợi ích tiềm tàng, hoặc có lợi ích hiển 
hiện, hoặc có lợi ích không tội lỗi, hoặc có lợi ích không ô nhiễm, hoặc có lợi 
ích trong sạch, hoặc có lợi ích là lợi ích tối thượng, tất cả (các) điều ấy đều vận 
hành ở bên trong trí của đức Phật. Tất cả thân nghiệp của đức Phật Thế Tôn đều 
vận hành theo trí, tất cả khẩu nghiệp - tất cả ý nghiệp của đức Phật Thế Tôn đều 
vận hành theo trí. Đức Phật Thế Tôn có trí không bị chướng ngại về quá khứ, có 
trí không bị chướng ngại về vị lai, có trí không bị chướng ngại về hiện tại. Điều- 
có-thể-biết là chừng nào thì trí là chừng ấy, trí là chừng nào thì điều-có-thế-biết 
là chừng ấy. Trí có điều-có-thê-biết là giới hạn, điều-có-thể-biết có trí là giới 
hạn; vượt qua điều-có-thể-biết thì trí không vận hành, vượt qua trí thì không có 
hành trình của điều-có-thê-biết; các pháp ấy có sự xác lập giới hạn tương xứng 
với nhau. Giống như hai nắp đậy của cái hộp được gắn liền đúng đắn, nắp đậy 
bên dưới không lệch nắp trên, nắp đậy bên trên không lệch nắp dưới, chúng có 
sự xác lập giới hạn tương xứng với nhau; tương tự như vậy, điều-có-thể-biết và 
trí của đức Phật Thế Tôn có sự xác lập giới hạn tương xứng với nhau. Điều-có- 
thể-biết là chừng nào thì trí là chừng ấy, trí là chừng nào thì điều-có-thể-biết là 
chừng ấy. Trí có điều-có-thê-biết là giới hạn, điều-có-thể-biết có trí là giới hạn; 
vượt qua điều-có-thê-biết thì trí không vận hành, vượt qua trí thì không có hành 
trình của điều-có-thê-biết; các pháp ấy có sự xác lập giới hạn tương xứng với 
nhau. 


Trí của đức Phật Thê Tôn vận hành ở tât cả các pháp. Tât cả các pháp 
được găn liên với sự hướng tâm, được găn liên với sự mong muôn, được găn 
liên với sự chú tâm, được găn liên với sự khởi tâm của đức Phật Thê Tôn. 


Trí của đức Phật Thế Tôn vận hành ở tất cả chúng sanh. Đức Thế Tôn 
biết tính tình, biết tiềm năng, biết nết hạnh, biết khuynh hướng của tất cả chúng 
sanh. Ngài nhận biết các chúng sanh có tầm nhìn bị vẫy bụi ít và có tầm nhìn bị 
vây bụi nhiều, có giác quan sắc sảo và có giác quan cùn lụt, có tánh khí tốt và 
có tánh khí tồi, có thể hiểu được một cách nhanh chóng và có thể hiểu được một 
cách khó khăn, có khả năng và không có khả năng. Thế gian tính luôn cõi chư 
Thiên, cõi Ma Vương, cõi Phạm Thiên, cho đến dòng dõi Sa-môn, Bà-la-môn, 
các hạng chư Thiên và loài người, chuyển vận ở bên trong trí của đức Phật. 
Giống như bất cứ những loài cá và rùa nào, thậm chí luôn cả cá ông và cá voi, 
chuyền vận ở bên trong đại dương; tương tự như vậy, thế gian tính luôn cõi chư 
Thiên, cõi Ma Vương, cõi Phạm Thiên, cho đến dòng dõi Sa-môn, Bà-la-môn, 
các hạng chư Thiên và loài người, chuyển vận ở bên trong trí của đức Phật. 
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Giống như bất cứ những loài có cánh nào, thậm chí luôn cả loài nhân điều là 
loài linh thú, chuyển vận ở phạm vi thuộc bầu trời; tương tự như vậy, những vị 
nào tương đương với vị Sãriputta về tuệ, những vị ấy cũng chuyển vận ở phạm 
vi thuộc Phật trí; Phật trí thâm nhập tuệ của chư Thiên và loài người, ngự trị, và 
trụ lại. Những vị Sát-đế-ly sáng suốt, những vị Bà-la-môn sáng suốt, những gia 
chủ sáng suốt, những vị Sa-môn sáng suốt, tinh tế, quen thuộc với học thuyết 
của những người khác như người cung thủ có thể bắn trúng cọng tóc, nghĩ rằng 
họ hành xử với sự thành tựu của tuệ trong khi bẻ đôi các tà kiến. Sau khi chuẩn 
bị các câu hỏi, họ đi đến gặp đức Như Lai rồi hỏi các điều bí mật và đã được 
che giấu. Được đức Thế Tôn giảng giải và trả lời, các câu hỏi ấy trở nên rõ ràng. 
Những người ấy đều quy thuận với đức Thế Tôn. Khi ấy, chính đức Thế Tôn, 
trong trường hợp ấy, chói sáng rực rỡ; điều ấy là nhờ vào tuệ. Đức Thế Tôn là 
bậc Hữu Nhãn với Tuệ nhãn nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn là bậc Hữu Nhãn với Phật nhãn nghĩa là thế nào? Đức Thế 
Tôn, trong khi dùng Phật nhãn quán xét thế gian, đã nhìn thấy các chúng sanh 
có tầm nhìn bị vấy bụi ít và có tầm nhìn bị vấy bụi nhiều, có giác quan sắc sảo 
và có giác quan cùn lụt, có tánh khí tốt và có tánh khí tồi, có thể hiểu được một 
cách nhanh chóng và có thê hiểu được một cách khó khăn, (đã nhìn thấy) một số 
chúng sanh đang sống có sự nhìn thấy nỗi sợ hãi trong tội lỗi và (sự tái sanh 
vào) những đời sống khác, một số chúng sanh đang sống không có sự nhìn thấy 
nỗi sợ hãi trong tội lỗi và (sự tái sanh vào) những đời sống khác. Cũng giống 
như ở hồ sen xanh hoặc ở hồ sen hồng hoặc ở hồ sen trắng, có một số sen xanh, 
hoặc sen hồng, hoặc sen trắng được sanh ra ở trong nước, được phát triển ở 
trong nước, không vươn ra khỏi nước, và được nuôi dưỡng chìm ở bên trong 
(nước); có một số sen xanh, hoặc sen hồng, hoặc sen trăng được sanh ra ở trong 
nước, được phát triển ở trong nước, sống ngang băng mặt nước; và có một số 
sen xanh, hoặc sen hồng, hoặc sen trăng được sanh ra ở trong nước, được phát 
triển ở trong nước, vươn lên khỏi nước, và tồn tại không bị vẫy bân bởi nước; 
tương tự như vậy, đức Thế Tôn trong khi dùng Phật nhãn quán xét thế gian đã 
nhìn thấy các chúng sanh có tầm nhìn bị vấy bụi ít và có tầm nhìn bị vấy bụi 
nhiều, có giác quan sắc sảo và có giác quan cùn lụt, có tánh khí tốt và có tánh 
khí tồi, có thể hiểu được một cách nhanh chóng và có thể hiểu được một cách 
khó khăn, (đã nhìn thấy) một số chúng sanh đang sống có sự nhìn thấy nỗi sợ 
hãi trong tội lỗi và (sự tái sanh vào) những đời sống khác, một số chúng sanh 
đang sống không có sự nhìn thấy nỗi sự hãi trong tội lỗi và (sự tái sanh vào) 
những đời sống khác. 
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Đức Thế Tôn biết rằng: “Người này có tánh luyến ái, người này có tánh 
sân, người này có tánh si, người này có tánh tầm, người này có tánh tín, người 
này có tánh giác.” Đối với người có tánh luyến ái, đức Thế Tôn thuyết bài giảng 
về đề mục tử thi. Đối với người có tánh sân, đức Thế Tôn chỉ dạy sự tu tập về 
tâm từ? Đối với người có tánh si, đức Thế Tôn dạy bảo việc đọc tụng, việc vấn 
hỏi, việc lắng nghe Giáo Pháp lúc hợp thời, việc bàn luận Giáo Pháp lúc hợp 
thời, việc cộng trú với vị thầy. Đối với người có tánh tầm, đức Thế Tôn chỉ dạy 
về niệm hơi thở vào - hơi thở ra. Đối với người có tánh tín, đức Thế Tôn chỉ dạy 
về biểu hiện đem lại sự thành tín: sự giác ngộ tốt đẹp của đức Phật, tính chất tốt 
đẹp của Giáo Pháp, sự hành trì tốt đẹp của Chúng Tăng, và các giới của bản 
thân. Đối với người có tánh giác, đức Thế Tôn chỉ dạy về ấn chứng của pháp 
minh sát: biểu hiện của vô thường, biếu hiện của khô, biểu hiện của vô ngã. 


3. “Giống như người đứng ở đỉnh đầu của ngọn núi đá, cũng giống như 
người có thể nhìn thấy dân chúng ở xung quanh, tương tự như thế áy, bạch 
đáng Khôn Ngoan, bạch đẳng Toàn Nhãn, sau khi bước lên tòa lâu đài làm 
bằng Giáo Pháp, xin bậc đã xa lìa sâu muộn hãy quan sát chúng sanh bị rơi 


, 


vào sâu muộn, bị ngư trị bởi sanh và già. ` 
Đức Thế Tôn là bậc Hữu Nhãn với Phật nhãn nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn là bậc Hữu Nhãn với Toàn nhãn nghĩa là thế nào? Toàn 
nhãn nói đến trí Toàn Giác. Đức Thế Tôn đã tiến đến, đã tiến gần, đã đến gần đã 
tiến vào, đã đạt đến, đã đầy đủ, đã thành tựu với trí Toàn Giác. 


4. “Đối với Ngài, không có bất cứ điều gì ở nơi đây là không được nhìn 
thấy, không được nhận thức, hoặc không thể biết được. Điều nào có thể biết 
được, Ngài đã biết rõ tất cả; vì thế đức Như Lai là bậc Toàn Nhãn. ” 


Đức Thế Tôn là bậc Hữu Nhãn với Toàn nhãn nghĩa là như vậy; - “bậc 
Hữu Nhãn được nhìn thấy là như thế” là như thế. 


Sau khi xua đi tắt cả tăm tối: Sau khi xóa đi, sau khi đuôi đi, sau khi từ 
bỏ, sau khi dứt bỏ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi làm cho không 
còn hiện hữu tất cả sự tăm tối bởi luyến ái, sự tăm tối bởi sân hận, sự tăm tối bởi 
sỉ mê, sự tăm tối bởi ngã mạn, sự tắm tối bởi tà kiến, sự tăm tối bởi ô nhiễm, sự 
tăm tối bởi uế hạnh, sự tạo ra tắm tôi, sự làm cho mù mắt, sự tạo ra vô trí, SỰ 
diệt tận tuệ, đem đến sự buồn phiền, không vận hành đến Niết Bàn; - “sau khi 
xua đi tất cả tăm tôi” là như thế. 
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Chỉ một mình, Ngài đã đạt đến sự khoái cảm: Đức Thế Tôn là một 
mình, một mình theo quy định của đời sống xuất gia, một mình với ý nghĩa 
không người thứ hai, một mình với ý nghĩa dứt bỏ tham ái, một mình “có luyến 
ái đã được xa lìa hoàn toàn,” một mình “có sân hận đã được xa lia hoàn toàn, 
một mình “có si mê đã được xa lìa hoàn toàn,” một mình “hoàn toàn không còn ô 
nhiễm,” một mình “đã đi con đường độc đạo,” một mình “đã giác ngộ quả vị 
Chánh Đẳng Giác vô thượng: -'một mình” là như thế. 


Đức Thế Tôn là một mình theo quy định của đời sống xuất gia nghĩa là 
thế nào? Đức Thế Tôn, trong lúc đang còn thanh xuân, có tóc đen nhánh của 
tuổi trẻ, được thành tựu tuổi thanh niên tốt lành, vào giai đoạn đầu của tuôi thọ, 
trong khi mẹ và cha không mong muốn, với khuôn mặt đầy nước mắt, đang 
khóc lóc, đang than van, Ngài, sau khi cắt đứt mọi sự vướng bận của đời sống 
tại gia, sau khi cắt đứt sự vướng bận về vợ con, sau khi cắt đứt sự vướng bận về 
thân quyến, sau khi cắt đứt sự vướng bận về bạn bè và thân hữu, sau khi cắt đứt 
sự vướng bận về việc tích trữ, sau khi cạo bỏ râu tóc, khoác lên các tắm vải màu 
ca-sa, rời nhà xuất gia sống không nhà, sau khi đi đến trạng thái không có gì, 
một mình sống, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng. Đức 
Thế Tôn là một mình theo quy định của đời sống xuất gia nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn là một mình với ý nghĩa không người thứ hai nghĩa là thế 
nào? Trong khi đã được xuất gia như vậy, Ngài một mình thân cận các khu 
rừng, các nơi heo hút, các chỗ trú ngụ xa vắng có ít âm thanh, ít tiếng ồn, có bầu 
không gian vắng vẻ, tách biệt với dân chúng, thích hợp cho việc thiền tịnh. Ngài 
sống một mình, đi một mình, đứng một mình, nằm một mình, đi vào làng đề 
khất thực một mình, đi trở về một mình, ngồi nơi văng vẻ một mình, quyết định 
kinh hành một mình, sống, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo 
dưỡng một mình. Đức Thế Tôn là một mình với ý nghĩa không người thứ hai 
nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn là một mình với ý nghĩa dứt bỏ tham ái nghĩa là thế nào? 
Ngài một mình như vậy, không người thứ hai, trong khi sống không bị xao lãng, 
có nhiệt tâm, có bản tánh cương quyết, ở bờ sông Nerañjarä, nơi gốc cây Bồ Đề, 
trong khi đang nỗ lực sự nỗ lực vĩ đại, sau khi đã phá tan Ma Vương, Thần 
Chết, Hắc Ám, thân quyến của những kẻ bị xao lãng, cùng với đạo quân binh, 
Ngài đã dứt bỏ, đã xua đi, đã làm chấm dứt, đã làm cho không còn hiện hữu sự 
vướng mắc là mạng lưới tham ái. 
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5. “Có tham ái là bạn lữ, trong khi luân chuyển một thời gian dài đến cõi 
này và cõi khác, con người không vượt qua được luân hồi. 


6. Sau khi biết được sự bắt lợi như vậy, (biết được) tham ái là nguồn sanh 
khởi của khổ, vị tỳ khưu, có tham ái đã được xa lìa, không có sự nắm giữ, có 
niệm, nên ra đi du phương. ” 


Đức Thế Tôn là một mình với ý nghĩa dứt bỏ tham ái nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn là vị một mình “có luyến ái đã được xa lìa hoàn toàn” nghĩa 
là thế nào? Là vị một mình “có luyến ái đã được xa lìa hoàn toàn” do trạng thái 
đã được dứt bỏ đối với luyến ái, là vị một mình “có sân hận đã được xa lìa hoàn 
toàn” do trạng thái đã được dứt bỏ đối với sân hận, là vị một mình “có si mê đã 
được xa lìa hoàn toàn” do trạng thái đã được dứt bỏ đối với si mê, là vị một 
mình “hoàn toàn không còn ô nhiễm' do trạng thái đã được dứt bỏ đối với các ô 
nhiễm. 


Đức Thế Tôn là vị một mình “đã đi con đường độc đạo” nghĩa là thế nào? 
Con đường độc đạo nói đến bốn sự thiết lập niệm, bốn chánh cần, bốn nền tảng 
của thần thông, năm quyền, năm lực, bảy yếu tô đưa đến giác ngộ, đạo lộ thánh 
thiện tám chi phần. 


7. “Vị nhìn thấy sự tiêu hoại và chấm dứt của sanh, có lòng thương tưởng đến 
điêu lợi ích, nhận biết con đường độc đạo. Trong thời quả khứ các vị đã vượt 
qua, (rong thời vị lai) các vị sẽ vượt qua, và (rong thời hiện tại) các vị đang 
vượt qua dòng lũ bằng con đường này. ” 


Đức Thế Tôn là vị một mình “đã đi con đường độc đạo' nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn là vị một mình “đã giác ngộ quả vị Chánh Đăng Giác vô 
thượng' nghĩa là thế nào? Giác ngộ nói đến trí ở bốn Đạo, tuệ, tuệ quyền, tuệ 
lực, trạch pháp giác chi, sự thấm xét, sự thấy rõ, chánh kiến. Nhờ vào trí giác 
ngộ ấy, đức Thế Tôn đã giác ngộ rằng: “Tá cả các hành là vô thường, ” đã giác 
ngộ rằng: “Tát cả các hành là khổ, ” đã giác ngộ rằng: “Tất cả các pháp là vô 
ngã, ” đã giác ngộ rằng: “Vô minh duyên cho các hành, ” -nt- đã giác ngộ răng: 
“Sanh duyên cho ião, tử, ” đã giác ngộ rằng: “Do sự diệt tận của vô minh (đưa 
đến) sự diệt tận của các hành,” -nt- đã giác ngộ rằng: “Do sự diệt tận của sanh 
(đưa đến) sự diệt tận của /ão, ứ,” đã giác ngộ rằng: “Đây là Khổ, ” đã giác ngộ 
rằng: “Đây là nhân sanh Khổ, ” đã giác ngộ rằng: “Đây là sự diệt tận Khổ, ” đã 
giác ngộ rằng: “Đây là sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ,” đã giác ngộ 
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rằng: “Đây là các lậu hoặc, -nt- đã giác ngộ rằng: “Đây là sự thực hành đưa 
đến sự diệt tận các lậu hoặc, ” đã giác ngộ rằng: “Các pháp này cân được biết 
toàn điện, ” đã giác ngộ rằng: - cần được dứt bỏ - cần được tu tập - cần được 
chứng ngộ,” đã giác ngộ về nhân sanh khởi, sự tiêu hoại, sự hứng thú, sự bất ID 
và sự thoát ra của sáu xúc xứ; đã giác ngộ về nhân sanh khởi, sự tiêu hoại, sự 
hứng thú, sự bất lợi, và sự thoát ra năm thủ uấn; đã giác ngộ về nhân sanh khởi, 
sự tiêu hoại, sự hứng thú, sự bắt lợi, và sự thoát ra bốn yếu tố chính (đất, nước, 
lửa, gió); đã giác ngộ rằng: “Điểu gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy 
đêu có bản tánh hoại diệt.” Hoặc là, điều gì có thể giác ngộ (bởi Sơ Đạo), có 
thể giác ngộ (bởi Nhị Đạo), có thể giác ngộ (bởi Tam Đạo), có thê giác ngộ (bởi 
Tứ Đạo), có thể chứng đắc, có thê chạm đến, có thể chứng ngộ, Ngài đã giác 
ngộ (Sơ Đạo), đã giác ngộ (Nhị Đạo), đã giác ngộ (Tam Đạo), đã giác ngộ (Tứ 
Đạo), đã giác ngộ đúng đắn, đã chứng đắc, đã chạm đến, đã chứng ngộ toàn bộ 
điều ấy nhờ vào trí giác ngộ ấy. Đức Thế Tôn là vị một mình “đã giác ngộ quả 
vị Chánh Đăng Giác vô thượng" nghĩa là như vậy. 


Đã đạt đên sự khoái cảm - Sự khoái cảm: khoái cảm của việc xuất gia, 
khoái cảm của sự viễn ly, khoái cảm của sự yên tịnh, khoái cảm của sự giác 
ngộ. Đã đạt đến: đã chứng đắc, đã chạm đến, đã chứng ngộ; - “chỉ một mình, 
Ngài đã đạt đến sự khoái cảm' là như thế. 


Vì thế, trưởng lão Sãriputta đã nói răng: 


“Đối với thể gian có cả chư Thiên, 
bậc Hữu Nhãn được nhìn thấy là như thế. 
Sau khi xua đi tắt cả tăm lối, 


, 


chỉ một mình, Ngài đã đạt đến sự khoái cảm. ° 
16-3 


Với ý định (hỏi) câu hỏi cho số đông đã được gắn bó ở nơi này, con đã đi 
đến gặp Ngài, - đức Phật, bậc không nương nhờ, đẳng tự tại, vị không gạt gẫm, 
bậc có đô chúng, đã đi đến. 


Ngài, đức Phật, bậc không nương nhờ, đắng tự tại - Đức Phật: Vi ấy 
là đức Thế Tôn, đắng Tự Chủ, vị không có thây, đã tự mình giác ngộ hoàn toàn 
các sự thật về các pháp chưa từng được nghe trước đây. Ngài đã đạt được trạng 
thái Toàn Tri về các pháp ấy và đã đạt được bản thể năng lực về các lực. Đức 
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Phật: với ý nghĩa gì là đức Phật? “VỊ đã giác ngộ các Chân Lý' là đức Phật. “VỊ 
đã giúp cho chúng sanh giác ngộ” là đức Phật. Do trạng thái Toàn Tri là đức 
Phật. Do trạng thái nhìn thấy tất cả là đức Phật. Do trạng thái không bị người 
khác dẫn dắt là đức Phật. Do trạng thái nở rộ (các đức hạnh) là đức Phật. Do 
được công nhận đã cạn kiệt các lậu hoặc là đức Phật. Do được công nhận không 
có tùy phiền não là đức Phật. “Vị có luyến ái đã được xa lìa hoàn toàn là đức 
Phật. “VỊ có sân hận đã được xa lìa hoàn toàn" là đức Phật. “VỊ có si mê đã được 
xa lìa hoàn toàn' là đức Phật. “Vị hoàn toàn không còn ô nhiễm' là đức Phật. 
“Vị đã đi con đường độc đạo' là đức Phật. “Vị độc nhất đã giác ngộ quả vị 
Chánh Đắng Giác vô thượng' là đức Phật. Do trạng thái đã phá tan sự không 
giác ngộ là đức Phật. Do việc đạt được sự giác ngộ là đức Phật. “Đức Phật,” tên 
gọi này không do mẹ tạo ra, không do cha tạo ra, không do anh (em) trai tạo ra, 
không do chị (em) gái tạo ra, không do bạn bè hoặc thân hữu tạo ra, không do 
các thân quyến và những người cùng huyết thống tạo ra, không do các Sa-môn 
hoặc Bà-la-môn tạo ra, không do chư Thiên tạo ra. Sự tận cùng của giải thoát 
này là sự quy định thuộc về chư Phật Thế Tôn do sự đạt được, do sự chứng ngộ 
trí Toàn Tri ở cội cây Bồ Đề, tức là “đức Phật;' - “Ngài, đức Phật” là như thế. 


Bậc không nương nhờ: Có hai sự nương tựa: nương tựa vào tham ái và 
nương tựa vào tà kiến. 


Việc nào là nương tựa vào tham ái? Cho đến vật đã được tạo lập ranh 
giới, đã được tạo lập biên giới, đã được tạo lập giới hạn, đã được tạo lập hạn 
định, đã thuộc sở hữu, đã được chấp là của ta bởi cái gọi là tham ái rằng: Cái 
này là của tôi, cái ấy là của tôi, chừng này là của tôi, cho đến chừng này là của 
tôi, các sắc, các thinh, các hương, các vị, các xúc, các vật trải lót, các vật đắp, 
các tôi trai và tớ gái, dê cừu, gà heo, voI bò ngựa lừa, ruộng, đắt, vàng, bạc, làng 
mạc, thị trần, kinh thành, quốc độ, xứ sở, khu trại, và nhà kho của tôi, và luôn cả 
toàn thê đại địa cầu, đều được chấp là của ta do tác động của tham ái, được giải 
rộng ra cho đến 108 ái; việc này là nương tựa vào tham ái. 


Việc nào là nương tựa vào tà kiến? Thân kiến có 20 nền tảng, tà kiến có 
10 nền tảng, hữu biên kiến có 10 nền tảng, quan điểm nào có hình thức như vậy 
là sự đi đến tà kiến, có sự năm giữ của tà kiến, có sự hiểm trở của tà kiến, có sự 
bóp méo của tà kiến, có sự xáo động của tà kiến, có sự ràng buộc của tà kiến, là 
sự năm lấy, sự chấp nhận, sự chấp chặt, sự bám víu, con đường xấu, con đường 
sai trái, bản thê sai trái, ngoại giáo, sự năm lấy đường lối trái nghịch, sự năm lấy 
điều sai lệch, sự nắm lấy điều trái khuấy, sự năm lấy điều sai trái, sự năm lấy 
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điều không xác đáng cho là xác đáng, cho đến 62 tà kiến; việc này là nương tựa 
vào tà kiên. 


Đối với đức Phật Thế Tôn, sự nương tựa vào tham ái được dứt bỏ, sự 
nương tựa vào tà kiến được buông bỏ. Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với sự 
nương tựa vào tham ái, do trạng thái đã được buông bỏ đối với sự nương tựa 
vào tà kiến, đức Thế Tôn không nương nhờ mắt, không nương nhờ tai, mũi, 
lưỡi, thân, ý, không nương nhờ các sắc, các thinh, các hương? các vị? các xúc, 
các pháp, gia tộc, đồ chúng, chỗ ngụ, lợi lộc, danh vọng, lời khen, hạnh phúc, y 
phục, đồ ăn khất thực, chỗ năm ngồi, vật dụng là thuốc men chữa bệnh, dục 
giới, sắc gIỚI, VÔ sắc giới, cõi dục, cõi sắc, cõi vô sắc, cõi hữu tưởng, cõi vô 
tưởng, cõi phi tưởng phi phi tưởng, cõi một uân, cõi bốn uẫn, cõi năm uâẫn, quá 
khứ, vị lai, hiện tại, các pháp đã được thấy-đã được nghe-đã được cảm giác-đã 
được nhận thức, không nương tựa, không bám vào, không đến gần, không bám 
chặt, không hướng đến, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, đã được thoát khỏi, 
không bị ràng buộc, sống với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; - 
“Ngài, đức Phật, bậc không nương nhờ' là như thế. 


Đắng tự tại: Đức Thế Tôn là đắng tự tại với năm biểu hiện: tự tại về đối 
tượng ước muốn và không ước muốn, tự tại với ý nghĩa “đã từ bỏ,' tự tại với ý 
nghĩa “đã vượt qua,` tự tại với ý nghĩa “đã giải thoát,” tự tại với việc diễn giải 
điều ấy. 


Đức Thế Tôn tự tại về đối tượng ước muốn và không ước muốn nghĩa là 
thế nào? Đức Thế Tôn là tự tại về lợi lộc, tự tại về không lợi lộc, tự tại về danh 
vọng, tự tại về không danh vọng, tự tại về lời khen, tự tại về lời chê, tự tại về 
hạnh phúc, tự tại về khổ đau, nếu người ta thoa một cánh tay với dâu thơm, nếu 
người ta đếo một cánh tay với cái rìu, thì không có luyến ái về điều ấy, không 
có bất bình về điều ấy, Ngài đã lìa bỏ sự ưa chuộng và bất bình, đã vượt qua 
khỏi sự hưng phấn và chán nản, đã vượt qua hắn sự chiều chuộng và chống đối; 
đức Thế Tôn tự tại về đối tượng ước muốn và không ước muốn nghĩa là như 
vậy. 


Đức Thế Tôn tự tại với ý nghĩa “đã từ bỏ” nghĩa là thế nào? Đối với đức 
Thế Tôn, sự luyến ái đã được từ bỏ, đã được tây trừ, đã được giải thoát, đã được 
dứt bỏ, đã được buông bỏ; sự sân hận, si mê, giận dữ, thù hẳn, gièm pha, ác ý, 
ganh ty, bỏn xẻn, xảo trá, lừa gạt, bướng bỉnh, hung hăng, ngã mạn, cao ngạo, 
đãm mê, xao lãng, tất cả ô nhiễm, tất cả uế hạnh, mọi sự lo lắng, mọi sự bực 
bội, mọi sự nóng nảy, tất cả các pháp tạo tác bất thiện đã được từ bỏ, đã được 
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tây trừ, đã được giải thoát, đã được dứt bỏ, đã được buông bỏ; đức Thế Tôn tự 
tại với ý nghĩa “đã từ bỏ” nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn tự tại với ý nghĩa “đã vượt qua' nghĩa là thế nào? Đức Thế 
Tôn đã vượt qua dòng lũ (ngũ) dục, đã vượt qua dòng lũ của hữu, đã vượt qua 
dông lũ tà kiến, đã vượt qua dòng lũ vô minh, đã vượt qua mọi nẻo đường luân 
hồi, đã vượt lên, đã vượt ra khỏi, đã vượt quá, đã vượt qua hắn, đã vượt qua 
khỏi. Ngài đã trải qua cuộc sông (của bậc Thánh), đã hoàn tất việc thực hành, đã 
hoàn mãn cuộc hành trình, đã hoàn mãn hướng đi, đã đi đến điểm cuối cùng, đã 
hộ trì Phạm hạnh, đã đạt đến kiến tối thượng, đã tu tập Đạo Lộ, đã dứt bỏ ô 
nhiễm, đã thấu triệt sự không thể thay đổi, đã chứng ngộ Diệt đề. 


Đối với Ngài, Khổ đã được biết toàn diện, Tập đã được dứt bỏ, Đạo đã 
được tu tập, Diệt đã được chứng ngộ. Điều cần được biết rõ đã được biết rõ, 
điều cần được biết toàn diện đã được biết toàn diện, điều cần được dứt bỏ đã 
được dứt bỏ, điều cần được tu tập đã được tu tập, điều cần được chứng ngộ đã 
được chứng ngộ. Vị ấy đã hất tung rào chận (vô minh), đã san lắp mương rãnh 
(luân hồi tái sanh), đã nhồ lên cột trụ (tham ái), không còn chốt cửa, là thánh 
thiện, đã hạ xuống ngọn cờ (ngã mạn), đã đặt xuống gánh nặng, đã tháo khỏi 
ách, đã dứt bỏ hăn ngũ dục, đã thành tựu sáu căn, có một sự bảo hộ (miệm), có 
bốn sự nâng đỡ, đã xua đi sự độc đoán, có sự tầm cầu đã được hoàn toàn cởi bỏ, 
có tâm tư không bị xáo trộn, có thân hành đã được an tịnh, có tâm khéo được 
giải thoát, có tuệ khéo được giải thoát, toàn hảo, đã được hoàn mãn, là con 
người tối thượng, con người tột đỉnh, đã đạt được sự thành đạt tột đỉnh. 


Ngài không tích lũy (nghiệp) cũng không loại trừ, tồn tại sau khi đã loại 
trừ (ô nhiễm); không dứt bỏ (ô nhiễm) cũng không chấp thủ, tồn tại sau khi đã 
dứt bỏ; không tự kết nối (tham ái) cũng không tháo gỡ, tồn tại sau khi đã tháo 
gỡ; không dập tắt (lửa phiền não) cũng không đốt cháy, tồn tại sau khi đã dập 
tắt; tồn tại với trạng thái đã được thành tựu về giới uẫn của bậc Vô Học, tồn tại 
với trạng thái đã được thành tựu về định uẫn của bậc Vô Học, tôn tại với trạng 
thái đã được thành tựu về tuệ uân của bậc Vô Học, tồn tại với trạng thái đã được 
thành tựu về giải thoát uẩn của bậc Vô Học, tồn tại với trạng thái đã được thành 
tựu về giải thoát tri kiến uân của bậc Vô Học; tôn tại sau khi đã thấu suốt Chân 
Lý, tồn tại sau khi đã vượt qua dục vọng, tồn tại sau khi đã trấn áp lửa phiền 
não, tồn tại do không đi vòng quanh (ở luân hỏi), tồn tại sau khi đã thọ trì lời 
giảng, tồn tại do thân cận với giải thoát, tồn tại với sự thanh tịnh của từ, tồn tại 
với sự thanh tịnh của bị, tồn tại với sự thanh tịnh của hỷ, tồn tại với sự thanh 
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tịnh của xả, tồn tại với sự thanh tịnh tột cùng, tồn tại với sự thanh tịnh của trạng 
thái không còn tham ái, tà kiến, và ngã mạn, tồn tại với trạng thái đã được giải 
thoát, tồn tại với trạng thái đã được hài lòng, tồn tại trong giai đoạn cuối của các 
uân, tồn tại trong giai đoạn cuối của các gIỚI, tồn tại trong giai đoạn cuối của 
các xứ, tồn tại trong giai đoạn cuối của cảnh giới tái sanh, tồn tại trong giai đoạn 
cuối của sự tái sanh, tồn tại trong giai đoạn cuối của sự nối liền tái sanh, tồn tại 
trong giai đoạn cuối của kiếp sống, tổn tại trong giai đoạn cuối của luân hồi, tồn 
tại trong giai đoạn cuối của sự luân chuyên, tồn tại trong kiếp sống cuối cùng, 
tồn tại trong thân xác cuối cùng. Với việc duy trì thân xác cuối cùng là đức Thế 
Tôn. 


“Đối với vị ấy, sự hiện hữu này là cuối cùng, 
thán xác này là sau chót, 

việc sanh tử luân hôi, 

việc hiện hữu lần nữa không có đối với vị ấy. » 


Đức Thế Tôn tự tại với ý nghĩa “đã vượt qua" nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn tự tại với ý nghĩa “đã giải thoát” nghĩa là thế nào? Đối với 
đức Thế Tôn, tâm đã được thoát khỏi, đã được giải thoát, đã khéo được giải 
thoát khỏi sự luyến ái, tâm đã được thoát khỏi, đã được giải thoát, đã khéo được 
giải thoát khỏi! sự sân hận - khỏi sự sĩ mê - khỏi sự giận dữ - khỏi sự thù hẳn - 
khỏi sự giẻm pha -khỏi sự ác ý - khỏi sự ganh ty - khỏi sự bỏn xẻn - khỏi sự xảo 
trá- khỏi sự lừa gạt -khỏi sự bướng bỉnh - khỏi sự hung hăng — khỏi sự ngã mạn 
- khỏi sự cao ngạo -khỏi sự đam mê - khỏi sự xao lãng - khỏi tất cả ô nhiễm - 
khỏi tất cả uế hạnh - khỏi mọi sự lo lắng - khỏi mọi sự bực bội - khỏi mọi sự 
nóng nảy - khỏi tất cả các pháp tạo tác bất thiện; đức Thế Tôn tự tại với ý nghĩa 
“đã giải thoát” nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn tự tại với việc diễn giải điều ấy nghĩa là thế nào? Đức Thế 
Tôn khi giới hiện diện, tự tại với việc diễn giải điều ấy rằng: “Ta có giới;” khi 
tín hiện diện, tự tại với việc diễn giải điều ây rằng: “Ta có tín;” khi tấn hiện 
diện, tự tại với việc điễn giải điều ấy rằng: “Ta có tấn;” khi niệm hiện diện, tự 
tại với việc diễn giải điều ấy rằng: “Ta có niệm;” khi định hiện diện, tự tại với 
việc diễn giải điều ấy răng: “Ta định tĩnh;” khi tuệ hiện diện, tự tại với việc diễn 
giải điều ấy răng: “Ta có tuệ;” khi minh hiện diện, tự tại với việc diễn giải điều 
ấy rằng: “Ta có ba minh;” khi thắng trí hiện diện, tự tại với việc diễn giải điều 
ấy rằng: “Ta có sáu thăng trí,” đức Thế Tôn tự tại với việc diễn giải điều ấy 
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nghĩa là như vậy; - “Ngài, đức Phật, bậc không nương nhờ, đẳng tự tại” là như 
thế. 


Vị không gạt gẫm, bậc có đồ chúng, đã đi đến - Không gạt gẫm: Có 
ba kiểu cách gạt gầm: kiểu cách gạt gầm liên quan đến việc sử dụng (bốn món) 
vật dụng, kiểu cách gạt gẫm liên quan đến các oai nghỉ, kiểu cách gạt gẫm liên 
quan đến việc nói gần nói xa. 


Kiểu cách gạt gẫm liên quan đến việc sử dụng (bốn món) vật dụng là kiểu 
cách nào? Ở đây, các gia chủ thỉnh mời vị tỳ khưu về y phục, đồ ăn khất thực, 
chỗ nằm ngồi, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh. Vị ấy có ước muốn xấu xa, 
bị thúc đây bởi ước muốn, có sự tầm cầu, do sự mong muốn được nhiều hơn về 
y phục, đồ ăn khất thực, chỗ nằm ngồi, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh, rồi 
từ chối y phục, từ chối đồ ăn khát thực, từ chối chỗ nằm ngồi, từ chối vật dụng 
là thuốc men chữa bệnh. Vị ấy đã nói như sau: “Lợi ích gì cho vị Sa-môn với y 
phục đắt giá? Điều đúng đắn là vị Sa-môn nên nhặt các mảnh vải từ bãi tha ma, 
hoặc từ đống rác, hoặc từ vải bỏ của tiệm vải, rồi làm y hai lớp và mặc vào. Lợi 
ích gì cho vị Sa-môn với đồ ăn khất thực đắt giá? Điều đúng đắn là vị Sa-môn 
nên duy trì mạng sống bằng vắt thức ăn do việc đi khất thực. Lợi ích gì cho vị 
Sa-môn với chỗ năm ngồi đắt giá? Điều đúng đắn là vị Sa-môn nên ngụ ở gốc 
cây, hoặc là ngụ ở mộ địa, hoặc là ngụ ở ngoài trời. Lợi ích gì cho vị Sa-môn 
với vật dụng là thuốc men chữa bệnh đất giá? Điều đúng đắn là vị Sa-môn nên 
chế tạo thuốc men với nước tiểu bò hoặc với mẫu cây har7akr.” Từ đó trở ổi, vị 
ấy mặc y thô tệ, ăn đồ ăn khất thực thô tệ, sử dụng chỗ nằm ngồi thô tệ, sử dụng 
vật dụng là thuốc men chữa bệnh thô tệ. Các gia chủ biết về vị ấy như vây: 


“Vị Sa-môn này ít ham muốn, tự biết đủ, sống tách biệt, không giao du, 
có sự ra sức tỉnh tấn, thuyết về hạnh từ khước,” rồi thỉnh mời (vị ấy) về y phục, 
đồ ăn khất thực, chỗ nằm ngồi, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh nhiều hơn 
nữa. Vị ấy đã nói như sau: “Do sự hiện diện của ba pháp, người thiện tín tạo ra 
nhiều phước báu: Do sự hiện diện của đức tin, người thiện tín tạo ra nhiều 
phước báu; do sự hiện diện của vật thí, người thiện tín tạo ra nhiều phước báu; 
do sự hiện diện của các bậc xứng đáng được cúng dường, người thiện tín tạo ra 
nhiều phước báu. Và các người là có đức tin, có vật thí, còn tôi là người thọ 
nhận. Nếu tôi không thọ nhận, như vậy các người sẽ mất phần phước báu. 
Không có lợi ích gì cho tôi với việc này, nhưng vì lòng thương tưởng đến các 
người mà tôi thọ nhận.” Từ đó trở ổi, vị ấy thọ nhận nhiều y phục, thọ nhận 
nhiều đồ ăn khất thực, thọ nhận nhiều chỗ nằm ngồi, thọ nhận nhiều vật dụng là 
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thuốc men chữa bệnh. Những sự nhíu mày có hình thức như vậy là trạng thái 
nhíu mày, sự gạt gẫm, thái độ gạt gằm, trạng thái gạt gẫm; đây là kiểu cách gạt 
gẫm liên quan đến việc sử dụng (bốn món) vật dụng. 


Kiểu cách gạt gẫm liên quan đến các oai nghỉ là kiểu cách nào? Ở đây, 
một vị (tỳ khưu) nào đó có ước muốn xấu xa, bị thúc đây bởi ước muốn, mong 
muốn sự tôn kính (nghĩ răng): “Như vầy mọi người sẽ tôn kính ta,” rồi tạo dáng 
đi, tạo dáng đứng, tạo dáng ngồi, tạo dáng nằm, lập nguyện rồi mới đi, lập 
nguyện rồi mới đứng, lập nguyện rồi mới ngồi, lập nguyện rồi mới nằm, đi như 
là đã đắc định, đứng như là đã đắc định, ngồi như là đã đắc định, năm như là đã 
đắc định, là người tham thiền giữa công chúng. Những việc tạo dáng ra vẻ 
nghiêm trang của các oai nghỉ có hình thức như vậy là biểu hiện tạo dáng, việc 
tạo dáng, sự nhíu mày, trạng thái nhíu mày, sự gạt gầm, thái độ gạt gằm, trạng 
thái gạt gằm; đây là kiểu cách gạt gầm liên quan đến các oai nghi. 


Kiểu cách gạt gầm liên quan đến việc nói gần nói xa là kiểu cách nào? Ở 
đây, một vị (tỳ khưu) nào đó có ước muốn xấu xa, bị thúc đây bởi ước muốn, 
mong muốn sự tôn kính (nghĩ rằng): “Như vầy mọi người sẽ tôn kính ta,” rồi 
nói lời liên quan đến Thánh pháp. Nói rằng: “Vị nào mặc y như vây, vị ấy là Sa- 
môn có uy lực lớn.” Nói rằng: “Vị nào mang bình bát, mang bát nhỏ bằng đồng, 
mang bình nước, mang đồ lọc nước, mang chìa khóa, mang đép, mang dây thắt 
lưng, mang dây buộc, vị ấy là Sa-môn có uy lực lớn.” Nói rằng: “Vị nào có thầy 
tế độ như vây, vị ấy là Sa-môn có uy lực lớn.” Nói rằng: “Vị nào có thầy dạy 
học - có các vị đồng thầy tế độ - có các vị đồng thầy dạy học - có các bạn bè - 
có các vị đồng quan điểm - có các vị thân thiết - có các vị thân hữu như vây, vị 
ấy là Sa-môn có uy lực lớn.” Nói răng: “Vị nào ngụ ở trú xá như vây, vị ấy là 
Sa-môn có uy lực lớn.” Nói rằng: “VỊ nào ngụ ở nhà một mái - ngụ ở tòa lâu đài 
- ngụ ở tòa nhà dài - ngụ ở hang động - ngụ ở thạch thất - ngụ ở cốc liêu - ngụ ở 
nhà mái nhọn - ngụ ở chòi canh - ngụ ở ngôi nhà tròn - ngụ ở căn lều - ngụ ở hội 
trường - ngụ ở mái che - ngụ ở gốc cây như vây, vị ấy là Sa-môn có uy lực lớn.” 


Hoặc là, vị giả nhân giả nghĩa, vị nhíu mặt nhăn mày, vị gạt gầm lừa dối, 
vị tỉ tê nài nỉ, thể hiện ở khuôn mặt (để người khác hiểu lầm răng): “Vị Sa-môn 
này đã đạt được các sự thê nhập an tịnh có hình thức như thế này,” rồi thuyết 
bài giảng thâm sâu, bí hiểm, vi tế, ân tàng, vô thượng ở thế gian, găn liền với 
không tánh, tương đương với pháp ấy. Những sự nhíu mày có hình thức như 
vậy là trạng thái nhíu mày, sự gạt gẫm, thái độ gạt gầm, trạng thái gạt gẫm; đây 
là kiểu cách gạt gầm liên quan đến việc nói gần nói xa. 
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Đối với đức Phật Thế Tôn, ba kiểu cách gạt gẫm này đã được dứt bỏ, đã 
được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, 
đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, vì thế đức Phật là vị không gạt gẫm; - “vị 
không gạt gằm' là như thế. 


Bậc có đồ chúng, đã đi đến - Bậc có đồ chúng: Đức Thế Tôn là bậc có 
đồ chúng: “vị thầy của đồ chúng' là bậc có đồ chúng; “bậc đạo sư của đồ chúng” 
là bậc có đồ chúng: “vị chăm nom đồ chúng" là bậc có đồ chúng: “vị giáo huấn 
đồ chúng" là bậc có đồ chúng: “vị chỉ dạy đồ chúng' là bậc có đồ chúng: *vị tự 
tin tiếp cận đồ chúng? là bậc có đồ chúng; “đối với Ngài, đồ chúng lắng nghe, 
lóng tai nghe, thiết lập tâm mong muốn hiểu biết” là bậc có đồ chúng; “vị đưa đồ 
chúng ra khỏi bất thiện pháp và sách tấn thiện pháp" là bậc có đồ chúng; vị có 
đồ chúng tỳ khưu là bậc có đồ chúng: vị có đồ chúng tỳ khưu ni là bậc có đồ 
chúng: vị có đồ chúng nam cư sĩ là bậc có đồ chúng; vị có đồ chúng nữ cư sĩ là 
bậc có đồ chúng; vị có đồ chúng vua chúa là bậc có đồ chúng; vị có đồ chúng 
Sát-đế-ly là bậc có đồ chúng; vị có đồ chúng Bà-la-môn là bậc có đồ chúng; vị 
có đồ chúng thương buôn là bậc có đồ chúng; vị có đồ chúng nô lệ là bậc có đồ 
chúng; vị có đồ chúng chư Thiên là bậc có đồ chúng; vị có đồ chúng Phạm 
Thiên; vị có hội chúng là bậc có đồ chúng, là vị thầy của đồ chúng. Đã đi đến: 
đã đi đến, đã đi đến gần, đã tiến đến gần, đã đạt đến thành Sañkassa; - “vị không 
gạt gầm, bậc có đồ chúng, đã đi đến” là như thế. 


Cho số đông đã được gắn bó ở nơi này - Cho số đông: là cho số đông 
các Sát-đề-ly, các Bà-la-môn, các thương buôn, các nô lệ, các người tại gia, các 
bậc xuất gia, chư Thiên, loài người. Đã được gắn bó: những người tùy tùng, 
những người hầu cận, những người học trò đã được gắn bó; - “cho số đông đã 
được gắn bó ở nơi này" là như thế. 


Với ý định (hỏi) câu hỏi, con đã đi đến - Là người có nhu cầu với câu 
hỏi, con đã đi đến; có ý muốn hỏi câu hỏi, con đã đi đến; có ý muốn nghe câu 
hỏi, con đã đi đến; - “với ý định (hỏi) câu hỏi, con đã đi đến là như vậy. Hoặc 
là, có sự đi đến, sự tiến đến, sự đến gần, sự ngồi gần của những người có nhu 
cầu về câu hỏi, của những người có ý muốn hỏi câu hỏi, của những người có ý 
muốn nghe câu hỏi; - “với ý định (hỏi) câu hỏi, con đã đi đến con là như vậy. 
Hoặc là, Ngài có sự hiểu biết về câu hỏi, Ngài cũng có năng lực, Ngài có khả 
năng đề thuyết giảng, để giải thích điều được hỏi bởi con, Ngài hãy dời đi gánh 
nặng này; - “với ý định (hỏi) câu hỏi, con đã đi đến” còn là như vậy. 


Vì thế, trưởng lão Sãriputta đã nói rằng: 
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“Với ý định (hỏi câu hỏi cho số đông đã được gắn bó ở nơi này, con đã 
đi đến gặp Ngài, - đức Phật, bậc không nương nhờ, đẳng tự tại, vị không gạt 
gâm, bậc có đồ chúng, đã ấi đến. ` 


, 


16 -4 


Đôi với vị f} khưu đang nhờm gớm (sanh, già, bệnh, chết, v.v...) đang 
thán cận chô ngồi trông văng, góc cây, hoặc mộ địa, hoặc ở các hang động của 
những ngọn núi. 


Đối với vị tỳ khưu đang nhờm gớm - Đối với vị tỳ khưu: đối với vị tỳ 
khưu phàm nhân tốt lành hoặc đối với vị tỳ khưu là bậc Hữu Học. Đang nhờm 
gớm: đang nhờm gớm với sanh, đang nhờm gớm với già - với bệnh - với chết - 
với các nỗi sầu - bi - khổ - ưu - não, đang nhờm gớm với khổ ở địa ngục, với 
khô ở loài thú, với khổ ở thân phận ngạ quỷ, với khô của loài người, với khổ bắt 
nguồn từ việc nhập thai, với khổ bắt nguồn từ việc trụ thai, với khô bắt nguồn từ 
việc ra khỏi thai, với khô gắn liền sau khi sanh ra, với khổ đo kẻ khác áp đặt sau 
khi sanh ra, với khổ đo sự ra sức của bản thân, với khổ do sự ra sức của kẻ khác, 
với khô do (thọ) khổ, với khổ do pháp tạo tác, với khổ do sự biến đôi, với khổ 
do bệnh ở mắt, với khổ do bệnh ở tai trong, với khổ do bệnh ở mũi, với khổ do 
bệnh ở lưỡi, với khổ do bệnh ở thân, với khổ do bệnh ở đầu, với khổ do bệnh ở 
lỗ tai, với khổ do bệnh ở miệng, với khổ do bệnh ở răng, với ho, với suyễn, với 
số mũi, với nhiệt, với cảm sốt, với đau bụng, với xây xâm, với kiết ly, với đau 
bụng bão, với dịch tả, với phong cùi, với khối u, với bệnh chàm, với lao phôi, 
với động kinh, với mụt, với nhọt, với ghẻ ngứa, với sảy, với loét tay chân, với 
máu và mật, với bệnh tiểu đường, với bệnh trĩ, với ghẻ lở, với loét hậu môn, với 
bệnh phát khởi từ mật, với bệnh phát khởi từ đàm, với bệnh phát khởi từ gió, 
với bệnh tông hợp (do mật-đàm-gió, với bệnh sanh lên vì thay đôi thời tiết, với 
bệnh sanh lên vì bốn oai nghi không đồng đều, với bệnh thuộc dạng cấp tính, 
với bệnh sanh lên vì quả của nghiệp, với lạnh, với nóng, với đói, với khát, với 
đại tiện, với tiểu tiện, với khổ bởi các xúc chạm với ruồi muỗi gió nẵng và các 
loài bò sát, - với khổ do cái chết của mẹ - với khổ do cái chết của cha - với khổ 
do cái chết của anh (em) trai - đo cái chết của chị (em) gái - do cái chết của con 
trai - đo cái chết của con gái - do cái chết của thân quyền - do sự tổn hại về của 
cải - do sự tốn hại vì bệnh tật - do sự tôn hại về giới - đang nhờm gớm với khô 
do sự tôn hại về kiến thức, đang bị phiền phức, đang chán nản, đang chán ghét; - 
“đối với vị tỳ khưu đang nhờm gớm' là như thế. 
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Đang thân cận chỗ ngồi trống vắng - Chỗ ngồi: nói đến nơi nào vị ấy 
ngồi xuống, là cái giường, cái ghế, nệm, thảm đan, tắm da thú, thảm cỏ, thảm lá, 
thảm rơm. Chỗ ngồi ấy là trống vắng, tách biệt, tách rời với việc thấy các cảnh 
sắc không thích hợp, là trống vắng, tách biệt, tách rời với việc nghe các âm 
thanh không thích hợp, là trống vắng, tách biệt, tách rời với năm loại dục không 
thích hợp. Trong khi thân cận, trong khi gần gũi, trong khi phục vụ, trong khi 
phục dịch, trong khi kề cận, trong khi sử dụng chỗ ngồi tách biệt ấy; - “đang 
thân cận chỗ ngồi trống vắng" là như thế. 


Gôc cây, hoặc mộ địa: gôc cây chỉ là gôc cây; mộ địa chỉ là mộ địa; - 
“gôc cây, hoặc mộ địa" là như thê. 


Hoặc ở các hang động của những ngọn núi: ngọn núi chỉ là ngọn núi; 
hốc núi chỉ là hốc núi; hang núi chỉ là hang núi; những chỗ bên trong ngọn núi 
được gọi là các vùng bụng của ngọn núi; - “hoặc ở các hang động của những 
ngọn núi” là như thế. 


Vì thế, trưởng lão Sãriputta đã nói rằng: 


“Đồi với vị t khưu đang nhờm gớm (sanh, già, bệnh, chết, v.v...) đang 
thán cận chô ngồi trồng văng, góc cây, hoặc mộ địa, hoặc ở các hang động của 


, 


những ngọn núi. ` 
16 -5 


Ở những chỗ trú ngụ cao thấp, có bao nhiễu sự khiếp đảm ở nơi ấy mà vị 
tb khưu không nên run rầy bởi chúng ở chỗ năm ngôi không tiếng động? 


Ở những chỗ trú ngụ cao thấp - ở những chỗ cao thấp: ở những chỗ 
cao thấp là ở những chỗ thấp kém hoặc cao sang, ở những chỗ tốt đẹp hoặc xấu 
xa. Chỗ trú ngụ: nói đến trú xá, nhà một mái, tòa lâu đải, tòa nhà dài, hang 
động; - “ở những chỗ trú ngụ cao thấp" là như thế. 


Có bao nhiều sự khiếp đảm ở nơi ấy - Kwyazưo: là đang la lớn, đang 
kêu la, đang thét lên, đang tạo ra âm thanh. Hoặc là, k?warø: là có bao nhiêu, 
ước lượng bao nhiêu, xác định bao nhiêu, nhiều đến bao nhiêu các sự khiếp đảm 
ấy? Là các con sư tử, hồ, báo, gấu, chó rừng, chó sói, trâu rừng, voI, rắn, bò cạp, 
TẾT, hoặc có thể là các kẻ cướp hay những kẻ tàn bạo có hành động gây sự hoặc 
chưa có hành động gây sự; - “có bao nhiều sự khiếp đảm ở nơi ấy' là như thế. 
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Mà vị tỳ khưu không nên run rấy bởi chúng - Bởi chúng: bởi những 
sự khiếp đảm ấy; sau khi nhìn thấy hoặc sau khi nghe được các sự khiếp đảm thì 
không nên run rây, không nên chấn động, không nên rúng động, không nên run 
sợ, không nên khiếp sợ, không nên hoảng sợ, không nên sợ hãi, không nên rơi 
vào sự kinh sợ; nên có tánh không nhút nhát, không kinh hãi, không sợ sệt, 
không trốn chạy, (vị tỳ khưu) nên sống, có sự sợ hãi và khiếp đảm đã được dứt 
bỏ, có sự rởn lông đã được xa lìa; - “mà vị tỳ khưu không nên run rây bởi 
chúng' là như thế. 


Ở chỗ nằm ngồi không tiếng động: là ở trú xứ có ít âm thanh, ít tiếng 
ồn, có bầu không gian vắng vẻ, tách biệt với dân chúng, thích hợp cho việc 
thiển tịnh; - 'ở chỗ năm ngồi không tiếng động' là như thế. 


Vì thế, trưởng lão Sãriputta đã nói rằng: 


“Ơ những chổ trú ngụ cao tháp, có bao nhiễu sự khiếp đảm ở nơi đáy mà 
vị fÙ khưu không nên run rấy bởi chúng ở chô năm ngồi không tiêng động? ” 


16-6 


Đối với vị đang đi đến khu vực chưa từng đi đến, 
có bao nhiều hiểm họa ở thế gian 

mà vị tỳ khưu cân khắc phục chúng 

ở các chỗ nằm ngôi xa văng? 


Có bao nhiêu hiêm họa ở thê gian - Có bao nhiêu: có bao nhiêu là ước 
lượng bao nhiêu, xác định bao nhiêu, nhiêu đên bao nhiêu các hiêm họa ây? Có 
hai loại hiêm họa: hiêm họa hiện hiện và hiêm họa khuât lâp. 


Các điều nào là hiểm họa hiển hiện? Các con sư tử, hồ, báo, gấu, chó 
rừng, chó sói, trâu rừng, voI, răn, bò cạp, rẾt, hoặc có thể là các kẻ cướp hay 
những kẻ tàn bạo có hành động gây sự hoặc chưa có hành động gây sự, bệnh ở 
mắt, bệnh ở tai trong, bệnh ở mũi, bệnh ở lưỡi, bệnh ở thân, bệnh ở đầu, bệnh ở 
lỗ tai, bệnh ở miệng, bệnh ở răng, ho, suyễn, số mũi, nhiệt, cảm sốt, đau bụng, 
xây xâm, kiết ly, đau bụng bão, dịch tả, phong cùi, khối u, bệnh chàm, lao phôi, 
động kinh, mụt, nhọt, ghẻ ngứa, sảy, loét tay chân, máu và mật, bệnh tiểu 
đường, bệnh trĩ, ghẻ lở, loét hậu môn, bệnh phát khởi từ mật, bệnh phát khởi từ 
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đàm -nt- lạnh, nóng, đói, khát, đại tiện, tiêu tiện, các xúc chạm với ruôi muỗi 
gió năng và các loài bò sát. Các điêu này được gọi là hiêm họa hiên hiện. 


Các điều nào là hiểm họa khuất lấp? Uế hạnh về thân, uế hạnh về khâu, 
uế hạnh về ý, pháp che lấp “mong muốn về dục, pháp che lấp “sân hận,” pháp 
che lấp “dã dượi buồn ngủ,' pháp che lấp “phóng dật và hồi hận,' pháp che lấp 
“hoải nghi,” sự luyến ái, sân, si mê, giận đữ, thù hẳn, gièm pha, ác ý, ganh ty, 
bỏn xẻn, xảo trá, lừa gạt, bướng bỉnh, hung hăng, ngã mạn, cao ngạo, đam mê, 
xao lãng, tất cả ô nhiễm, tất cả uế hạnh, mọi sự lo lắng, mọi sự bực bội, mọi sự 
nóng nảy, tất cả các pháp tạo tác bất thiện; các điều này được gọi là hiểm họa 
khuất lấp. 


Các hiêm họa: Các hiêm họa với ý nghĩa gì? Các hiểm họa bởi vì “chúng 
áp chê,” các hiêm họa bởi vì “chúng đưa đên sự suy giảm,” các hiêm họa bởi vì 
'nơi ấy là chỗ trú. 


Các hiểm họa bởi vì “chúng áp chế” nghĩa là thế nào? Các hiểm họa ấy 
khống chế, áp chế, ngự trị, đè bẹp, trấn áp, chà đạp cá nhân ấy. Các hiểm họa 
bởi vì “chúng áp chế” nghĩa là như vậy. 


Các hiểm họa bởi vì “chúng đưa đến sự suy giảm" nghĩa là thế nào? Các 
hiểm họa ấy đưa đến sự nguy hiểm, đến sự suy giảm đối với các thiện pháp. Đối 
với các thiện pháp nào? Đối với sự thực hành đúng đắn, đối với sự thực hành 
phù hợp, đối với sự thực hành không trái ngược, đối với sự thực hành không đối 
chọi, đối với sự thực hành đưa đến lợi ích, đối với sự thực hành đúng pháp và 
thuận pháp, đối với việc làm đây đủ các giới, đối với việc phòng vệ các giác 
quan, đối với việc biết chừng mực về vật thực, đối với sự luyện tập về tỉnh thức, 
đối với niệm và sự nhận biết rõ, đối với sự chuyên cần tu tập bốn sự thiết lập 
niệm, đối với sự chuyên cần tu tập bốn chánh cần, - bốn nền tảng của thần 
thông, - năm quyền, - năm lực, - bảy yếu tô đưa đến giác ngộ, - đạo lộ thánh 
thiện tám chi phần, chúng đưa đến sự nguy hiểm, đến sự suy giảm đối với các 
thiện pháp này. Các hiểm họa bởi vì “chúng đưa đến sự suy giảm' nghĩa là như 
vậy. 


Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” nghĩa là thế nào? Các ác bất thiện 
pháp này sanh lên ở nơi ấy thì có bản ngã (của người ấy) là nơi nương tựa. 
Giống như các sinh vật “có hang là chỗ trú' thì ngụ ở hang, các sinh vật có 
“nước là chỗ trú” thì ngụ ở nước, các sinh vật “có rừng là chỗ trú” thì ngụ ở 
rừng, các sinh vật “có cây cối là chỗ trú' thì ngụ ở cây cối, tương tự như vậy, 
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các ác bât thiện pháp này sanh lên ở nơi ây thì có bản ngã (của người ây) là nơi 
nương tựa. Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” còn là như vậy. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này các tỳ khưu, vị tỳ khưu có học trò, có thầy dạy học, sống khổ sở 
không thoải mái. Và này các tỳ khưu, thế nào là vị tỳ khưu có học trò, có thầy 
dạy học, sống khổ sở không thoải mái?” 


Này các tỳ khưu, ở đây, đối với vị tỳ khưu, sau khi nhìn thấy cảnh sắc 
bằng mắt, các ác bất thiện pháp nào có sự di chuyển (ở các đối tượng) và có sự 
tư duy đưa đến sự ràng buộc sanh khởi đến vị ấy, các ác bất thiện pháp ấy trú 
ngụ, chiếm ngự bên trong vị ấy; vì thế, được gọi là “có học trò.” Chúng chi phối 
vị ấy, 'các ác bất thiện pháp chỉ phối vị ấy;` vì thế, được gọi là “có thầy dạy 
học.” Và thêm nữa, này các tỳ khưu, đối với vị tỳ khưu, sau khi nghe âm thanh 
băng tai, -nt- sau khi ngửi hương băng mũi, -nt- sau khi nếm vị bằng lưỡi, -nt- 
sau khi xúc chạm bằng thân, -nt- sau khi nhận thức pháp bằng ý, các ác bất thiện 
pháp nào có sự đi chuyển (ở các đối tượng) và có sự tư duy đưa đến sự ràng 
buộc sanh khởi đến vị ấy, các ác bất thiện pháp ấy trú ngụ, chiếm ngự bên trong 
vị ấy; vì thế, được gọi là “có học trò." Chúng chi phối vị ấy, “các ác bất thiện 
pháp chỉ phối vị ấy;' vì thế, được gọi là “có thầy dạy học." Này các tỳ khưu, quả 
là như vậy, vị tỳ khưu có học trò, có thầy dạy học, sống khổ sở không thoải mái. 
Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” còn là như vậy. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này các tỳ khưu, có ba pháp này là các vết nhơ bên trong, các kẻ thù bên 
trong, các đối thủ bên trong, các kẻ giết chóc bên trong, các kẻ đối nghịch bên 
trong. Ba pháp nào? Này các tỳ khưu, tham là vết nhơ bên trong, kẻ thù bên 
trong, đối thủ bên trong, kẻ giết chóc bên trong, kẻ đối nghịch bên trong. Này 
các tỳ khưu, sân -nt- Này các tỳ khưu, sỉ là vết nhơ bên trong, kẻ thù bên trong, 
đối thủ bên trong, kẻ giết chóc bên trong, kẻ đối nghịch bên trong. Thật vậy, này 
các tỳ khưu, ba pháp này là các vết nhơ bên trong, các kẻ thù bên trong, các đối 
thủ bên trong, các kẻ giết chóc bên trong, các kẻ đối nghịch bên trong.” 


1. “Tham là sự sanh ra điều không lợi ích, tham là sự rồi loạn của tâm. 
Người đời không thấu hiểu sự nguy hiểm ấy đã được sanh ra từ bên trong. 
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2. — Người bị khởi tham không biết được điều lợi ích, người bị khởi tham 
không nhìn thấy lý lẽ. Tham khống chế người nào, lúc ấy có sự mù quảng lối 
tăm hiện diện. 


3. Sân là sự sanh ra điều không lợi ích, sân là sự rồi loạn của tâm. Người 
đời không thấu hiểu sự nguy hiểm ấy đã được sanh ra từ bên trong. 


4. Người bị nóng giận không biết được điểu lợi ích, người bị nóng giận 
không nhìn thấy lý lẽ. Sự nóng giận khống chế người nào, lúc ấy có sự mù 
quảng tối tăm hiện diện. 


5. _ S¡ là sự sanh ra điều không lợi ích, si là sự rỗi loạn của tâm. Người đời 
không thấu hiểu sự nguy hiểm ấy đã được sanh ra từ bên trong. 


6. Người bị sỉ mê không biết được điêu lợi ích, người bị sỉ mê không nhìn 
thấy lý lẽ. Sỉ khống chế người nào, lúc ấy có sự mù quáng tôi tăm hiện diện. ” 


Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” còn là như vậy. 
Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Tâu đại vương, quả thật có ba pháp được sanh lên thuộc nội phần; chúng 
sanh lên đem đến sự bất lợi, sự khổ đau, sự sống không thoải mái cho con 
người. Ba pháp nào? Tham, tâu đại vương, quả thật là pháp được sanh lên thuộc 
nội phần; nó sanh lên đem đến sự bất lợi, sự khổ đau, sự sống không thoải mái 
cho con người. Sân, tâu đại vương, quả thật -nt-. S1, tâu đại vương, quả thật là 
pháp được sanh lên thuộc nội phần; nó sanh lên đem đến sự bất lợi, sự khổ đau, 
sự sống không thoải mái cho con người. Tâu đại vương, quả thật ba pháp này 
được sanh lên thuộc nội phân, chúng sanh lên đem đến sự bắt lợi, sự khổ đau, sự 
sống không thoải mái cho con người.” 


7. “Tham sân và sỉ, hiện hữu ở bản thán, hãm hại người có tâm ý xâu xa, 
tựa như việc kết trái hãm hại cáy tre. ” 


Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” còn là như vậy. 
Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


ổ. “Luyên ái, sân hận, và sỉ mê có căn nguyên từ nơi (bản ngã) này. 
Ghét, thương, sự rởn lông sanh lên từ nơi (bản ngã) này. 
Sự suy fư của tâm có nguồn sanh khởi từ nơi (bản ngã) này, 
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tựa nhự những bé trai buông lơi con qua (bị cột chân bởi sợi chỉ đài). ” 
Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” còn là như vậy. 


Ơ thê gian: ở thê gian của khô cảnh, -nt- ở thê gian của các xứ; - “có bao 
nhiêu hiêm họa ở thê gian" là như thê. 


Đối với vị đang đi đến khu vực chưa từng đi đến - Khu vực chưa từng 
đi đến: nói đến Bắt Tử, Niết Bàn, là sự yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, sự 
buông bỏ tất cả các mầm tái sanh, sự diệt trừ tham ái? sự lìa khỏi luyến á1, SỰ 
diệt tận, Niết Bàn. Khu vực ấy trước đây chưa đi đến, khu vực ấy đã không 
được đi đến trước đây trong thời gian dài này. 


9, “Giống như người mang cải bát dầu được chứa đây ngang tới miệng đi 
vòng quanh, người đang ước nguyện khu vực trước đây chưa ấi đến (Niết Bàn) 
nên hộ trì tâm của mình như vậy. ” 


Đối với vị đang tiến đến, đang đi đến, đang tiến về khu vực trước đây 
chưa đi đến; - “đối với vị đang ổi đến khu vực chưa từng đi đến' là như thế. 


Mà vị tỳ khưu cần khắc phục chúng - Chúng: những hiểm họa mà vị 
(tỳ khưu) cần khắc phục, cần ngự trị, cần đẻ bẹp, cần trấn áp, cần chà đạp; - “mà 
vị tỳ khưu cần khắc phục chúng" là như thế. 


Ở các chỗ năm ngồi xa vắng: ở nơi cuối cùng, ở nơi xa vắng, ở vùng 
ranh giới, hoặc ở rìa của núi đá, hoặc ở mép rừng, hoặc ở cuối sông, hoặc ở bờ 
nước, nơi không được cày bừa, không được gieo hạt, ở trú xứ vượt qua khỏi 
mép rừng không người lai vãng; - 'ở các chỗ năm ngồi xa vắng' là như thế. 


Vì thế, trưởng lão Sãriputta đã nói rằng: 


“Đối với vị đang đi đến khu vực chưa từng đi đến, 
có bao nhiễu hiểm họa ở thế gian 

mà vị tỳ khưu cân khắc phục chúng 

ở các chỗ nằm ngồi xa vắng?” 


16-7 
Đối với vị này, cách thức nói năng nên là như thê nào? 
Đôi với vị này, hành xứ ở đây nên là như thê nào? 
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Đôi với vị tỳ khưu có bản tảnh cương quyết, 
giới và phận sự (của vị này) nên là như thê nào? 


Đối với vị này, cách thức nói năng nên là như thế nào? - Là hỏi về sự 
thanh tịnh của khâu rằng: “Nên có cách thức nói năng như thế nào, được tôn tại 
thế nào, có kiểu cách gì, có biểu hiện gì?” Sự thanh tịnh của khẩu là thế nào? Ở 
đây, vị ty khưu sau khi dứt bỏ việc nói dối, là người tránh xa việc nói dối, có lời 
nói chân thật, liên quan đến sự thật, chắc chăn, đáng tin, không dối gạt thế gian. 
Sau khi dứt bỏ lời nói đâm thọc, là người tránh xa lời nói đâm thọc; sau khi 
nghe ở chỗ này, không là người nói lại ở chỗ kia nhằm chia rẽ những người này, 
hoặc là sau khi nghe ở chỗ kia, không là người nói lại cho những người này 
nhằm chia rẽ những người kia; như vậy là người kết hợp những kẻ đã bị chia rẽ, 
là người khuyến khích những kẻ hòa hợp, là người thỏa thích việc hợp nhất, 
thích thú việc hợp nhất, hân hoan việc hợp nhất, là người nói lời tạo ra sự hợp 
nhất. Sau khi đứt bỏ lời nói thô lỗ, là người tránh xa lời nói thô lỗ; lời nói nào là 
địu ngọt, êm tai, đáng yêu, ổi vào tim, tao nhã, làm đẹp lòng nhiều người, làm 
hợp ý nhiều người, là người nói lời có hình thức như thế. — 


- Sau khi dứt bỏ việc nói nhảm nhí, là người tránh xa việc nói nhảm nhí, là 
người nói đúng thời, nói về sự thật, nói về mục đích, nói về Pháp, nói về Luật, 
là người nói lời có giá trị, hợp thời, có lý lẽ, có chủ đề, liên quan đến mục đích. 
Là người được thành tựu bốn thiện hạnh về khâu, (vị ấy) nói lời nói tránh xa 
bốn sự sai trái, là vị đã tránh khỏi ba mươi hai việc nói phù phiếm, đã xa lánh, 
đã tránh xa, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, đã được thoát khỏi, không bị rằng 
buộc, sống với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn. Là người nói về 
mười đề tài nói chuyện, như là nói về ít ham muốn, nói về sự tự biết đủ, nói về 
viễn ly, nói về không giao du, nói về sự ra sức tinh tấn, nói về gIỚI, nói về định, 
nói về tuệ, nói về giải thoát, nói về sự biết và thấy về giải thoát, nói về sự thiết 
lập niệm, nói về chánh cần, nói về nền tảng của thần thông, nói về quyên, nói về 
lực, nói về yếu tố đưa đến giác ngộ, nối về Đạo, nói về Quả, nói về Niết Bàn; là 
người đã kiềm chế ở lời nói, đã có sức, đã kiềm giữ, đã bảo vệ, đã gìn giữ, đã hộ 
trì, đã thu thúc; - “đối với vị này, cách thức nói năng nên là như thế nào?? là như 
thế. 


Đôi với vị này, hành xứ ở đây nên là như thê nào? - Là hỏi vê hành xứ 
răng: “Nên có hành xứ như thê nào, được tôn tại thê nào, có kiêu cách gì, có 
biêu hiện gì?” Có nơi là hành xứ, có nơi là không phải hành xứ. 
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Nơi không phải hành xứ là nơi nào? Ở đây, một vị (tỳ khưu) nào đó có kỹ 
nữ là hành xứ, hoặc có góa phụ là hành xứ, hoặc có gái lỡ thời là hành xứ, hoặc 
có người vô căn là hành xứ, hoặc có tỳ khưu mi là hành xứ, hoặc có quán rượu là 
hành xứ, sống gắn bó với các vị vua, với các quan đại thần của vua, với các 
ngoại đạo, với các đệ tử của ngoại đạo bằng sự kết giao không thích hợp. Hoặc 
hơn nữa, những gia đình nào là không có đức tin, không tịnh tín, không như là 
giếng nước, là những kẻ sỉ vả, là những kẻ chê bai, là những kẻ không mong 
muốn điều tốt đẹp, không mong muốn điều lợi ích, không mong muốn sự thoải 
mái, không mong muốn sự an toàn trong mối ràng buộc đối với các vị tỳ khưu, 
đối với các vị tỳ khưu ni, đối với các cận sự nam, đối với các cận sự nữ, vị ây 
phục vụ, thân cận, gần gũi các gia đình có hình thức như thế. Điều này được gọi 
là không phải hành xứ. 


Hoặc là, khi đã vào đến xóm nhà, lúc đi theo con đường, vị (tỳ khưu) đi 
không thu thúc: vị ấy vừa đi vừa nhìn voi, nhìn ngựa, nhìn xe, nhìn người đi bộ, 
nhìn các phụ nữ, nhìn các nam nhân, nhìn các cô gái, nhìn các cậu trai, nhìn các 
cửa tiệm, nhìn mặt tiền của các căn nhà, nhìn lên, nhìn xuống, nhìn xem hướng 
chính hướng phụ. Điều này được gọi là không phải hành xứ. 


Hoặc là, sau khi nhìn thấy cảnh sắc bằng mắt, vị ấy có sự năm giữ hình 
tướng, có sự năm giữ chỉ tiết. Do nguyên nhân nào mà vị ấy -nt- có ý quyền 
không được thu thúc trong khi sống, khiến các sự tham đắm, ưu phiền, các ác 
bất thiện pháp có thể xâm nhập, vị ấy không thực hành sự thu thúc đối với 
nguyên nhân ấy, không hộ trì nhãn quyên, không tiến hành sự thu thúc ở ý 
quyền. Điều này được gọi là không phải hành xứ. 


Hoặc hơn nữa, một số tôn giả Sa-môn và Bà-la-môn, sau khi thọ thực các 
bữa ăn được bố thí do đức tin, các vị ây lại sống, đeo đuôi việc xem trình diễn 
có hình thức như vầy; tức là múa, hát, đờn, vũ hội, nghe kê chuyện, võ tay theo 
nhịp, đánh chiêng, đánh trống, biểu diễn thời trang, trò chơi với banh sắt, trò 
tung hứng tre, lễ bốc mộ, đấu voi, đấu ngựa, đấu trâu, đấu bò mộng, đấu bò đực, 
đấu đê, đấu cừu, đấu gà, đấu chim cút, đấu gậy, đánh bốc, đấu vật, tập trận, dàn 
quân, đóng quân, xem sự điều quân, hoặc là như thế. Vị ấy đeo đuôi việc xem 
trình diễn có hình thức như thế ấy. Điều này được gọi là không phải hành xứ. 
Năm loại dục cũng là không phải hành xứ. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 
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“Này các tỳ khưu, các ngươi chớ du hành ở nơi không phải hành xứ, ở 
lãnh vực của kẻ thù. Này các tỳ khưu, đối với kẻ đang du hành ở nơi không phải 
hành xứ, ở lãnh vực của kẻ thù, Ma Vương sẽ có được cơ hội, Ma Vương sẽ có 
được đối tượng. Và này các tỳ khưu, đối với vị tỳ khưu, cái gì là không phải 
hành xứ, là lãnh vực của kẻ thù? Tức là năm loại dục. Năm loại nào? Các sắc 
được nhận thức bởi mắt là đáng mong, đáng muốn, đáng mến, đáng yêu, liên hệ 
đến dục, gợi tình; các thìinh được nhận thức bởi tai -nt-các hương được nhận 
thức bởi mũi -nt- các vị được nhận thức bởi lưỡi -nt- các xúc được nhận thức 
bởi thân là đáng mong, đáng muốn, đáng mến, đáng yêu, liên hệ đến dục, gợi 
tình. Này các tỳ khưu, đối với vị tỳ khưu, nơi này là không phải hành xứ, là lãnh 
vực của kẻ thu.” Điều này cũng được gọi là không phải hành xứ. 


Hành xứ là nơi nào? Ở đây, một vị (tỳ khưu) nào đó không có kỹ nữ là 
hành xứ, không có góa phụ là hành xứ, không có gái lỡ thời là hành xứ, không 
có người vô căn là hành xứ, không có tỳ khưu ni là hành xứ, không có quán 
rượu là hành xứ, sống không gắn bó với các vị vua, với các quan đại thần của 
vua, với các ngoại đạo, với các đệ tử của ngoại đạo bằng sự kết giao không 
thích hợp. Hoặc hơn nữa, những gia đình nào là có đức tín, tịnh tín, như là giếng 
nước, có sự chói sáng bởi y ca-sa, có sự qua lại của các vị ấn sĩ, là những người 
mong muốn điều tốt đẹp, mong muốn điều lợi ích, mong muốn sự thoải mái, 
mong muốn sự an toàn trong mối ràng buộc đối với các vị tỳ khưu, đối với các 
vị tỳ khưu mỊị, đối với các cận sự nam, đối với các cận sự nữ, vị ây phục vụ, thân 
cận, gần gũi các gia đình có hình thức như thế. Điều này được gọi là hành xứ. 


Hoặc là, khi đã vào đến xóm nhà, lúc đi theo con đường, vị tỳ khưu thu 
thúc khi đi: vị ấy không nhìn voi, không nhìn ngựa, không nhìn xe, không nhìn 
người đi bộ, -nt- không nhìn xem hướng chính hướng phụ lúc đi. Điều này được 
gọi là hành xứ. Hoặc là, sau khi nhìn thấy cảnh sắc băng mắt, vị tỳ khưu không 
có sự năm giữ hình tướng, -nt- tiến hành sự thu thúc ở ý quyền. Điều này được 
gọ! là hành xứ. Hoặc hơn nữa, một số tôn giả Sa-môn và Bả-la-môn, sau khi thọ 
thực các bữa ăn được bồ thí do đức tin, rồi sống, không đeo đuôi việc xem trình 
diễn có hình thức như vầy; tức là múa, hát, đờn, -nt- xem sự điều quân, hoặc là 
như thế. Vị ấy tránh xa việc xem trình điễn có hình thức như thế ấy. Điều này 
được gọi là hành xứ. Bốn sự thiết lập niệm cũng là hành xứ. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này các tỳ khưu, các ngươi hãy du hành ở hành xứ, ở lãnh vực thuộc về 
người cha của mình. Này các tỳ khưu, đối với người đang du hành ở hành xứ, ở 
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lãnh vực thuộc về người cha của mình, Ma Vương sẽ không có được cơ hội, Ma 
Vương sẽ không có được đối tượng. Và này các ty khưu, đối với vị tỳ khưu, cái 
gì là hành xứ, là lãnh vực thuộc về người cha của mình? Tức là bốn sự thiết lập 
niệm. Bốn gì? Này các tỳ khưu, ở đây vị tỳ khưu sống có sự quan sát thân trên 
thân, -nt- trên các thọ, -nf- trên tâm, sống có sự quan sát pháp trên các pháp, có 
nhiệt tâm, có sự nhận biết rõ rệt, có niệm, sau khi đã loại trừ tham đắm và ưu 
phiền ở thế gian. Này các tỳ khưu, đối với vị tỳ khưu, nơi này là hành xứ, là 
lãnh vực thuộc về người cha của mình. Điều này cũng được gọi là hành xứ. Nên 
là vị thành tựu hành xứ tương tự như thế này;” -“đối với vị này, hành xứ ở đây 
nên là như thế nào?' là như thế. 


Giới và phận sự nên là như thế nào? - Nên là vị có giới và phận sự như 
thế nào? Là hỏi về sự thanh tịnh của giới và phận sự được tồn tại thế nào, có 
kiểu cách gì, có biểu hiện gì? Sự thanh tịnh của giới và phận sự là việc gì? Có 
việc là giới và còn là phận sự, có việc là phận sự mà không phải là giới. Việc 
nào là giới và còn là phận sự? Ở đây, vị tỳ khưu là người có giới, sống thu thúc 
với sự thu thúc trong giới bổn Pã/imokkha, thành tựu về hạnh kiểm và hành xứ, 
thấy sự sợ hãi trong các tội nhỏ nhặt, thọ trì và thực hành trong các điều học. 
Việc nào, trong trường hợp Ấy, là sự tự chế ngự, sự thu thúc, sự không vi phạm, 
việc này là giới. Cái nào là sự thọ trì, cái ấy là phận sự. Giới với ý nghĩa thu 
thúc, phận sự với ý nghĩa thọ trì. Việc này được gọi là giới và còn là phận sự. 
Việc nào là phận sự mà không phải là giới? Tám pháp từ khước: pháp của vị 
ngụ ở rừng, pháp của vị chuyên đi khất thực, pháp của vị chỉ mặc y may bằng 
vải bị quăng bỏ, pháp của vị chỉ sử dụng ba y, pháp của vị đi khất thực tuần tự 
theo từng nhà, pháp cua vị không ăn vật thực dâng sau, pháp của vị chuyên về 
oai nghi ngồi (không nằm), pháp của vị ngụ ở chỗ đã được chỉ định, việc này 
được gọi là phận sự mà không phải là giới. Việc thọ trì sự tinh tấn được gọi là 
phận sự mà không phải là giới. Vị ra sức và xác định tâm rằng: “Hãy sẵn lòng 
để cho còn lại chỉ da, gan, xương hãy để cho thịt và máu ở thân xác khô cạn. 
Việc nào có thể đạt được với sức mạnh của người nam, với sức lực của người 
nam, với tinh tấn của T8ƯưỜời nam, với nỗ lực của người nam, khi còn chưa đạt 
được việc ấy thì sẽ không có ngừng lại sự tinh tấn.” Việc thọ trì sự tinh tấn có 
hình thức như vậy được gọi là phận sự mà không phải là giới. 

VỊ ra sức và xác định tâm rằng: “Khi mũi tên tham ái chưa được nhỗ lên, 
ta sẽ không ăn, ta sẽ không uống, ta không đi ra khỏi trú xá, ta cũng sẽ không 
nằm xuống một bên hông;” việc thọ trì sự tính tấn có hình thức như vậy cũng 


được gọi là phận sự mà không phải là giới. VỊ ra sức và xác định tâm răng: ““Ta 
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sẽ không lìa khỏi tư thế kiết già này cho đến khi nào tâm của ta còn chưa giải 
thoát khỏi các lậu hoặc không còn chấp thủ;” việc thọ trì sự tỉnh tấn có hình 
thức như vậy được gọi là phận sự mà không phải là giới. VỊ ra sức và xác định 
tâm rằng: “Ta sẽ không đứng dậy khỏi chỗ ngồi, ta sẽ không bước khỏi đường 
kinh hành, ta sẽ không rời khỏi trú xá, ta sẽ không rời khỏi nhà một mái, ta sẽ 
không rời khỏi tòa lâu đài, ta sẽ không rời khỏi tòa nhà dải, ta sẽ không rời khỏi 
hang động, ta sẽ không rời khỏi thạch thất, ta sẽ không rời khỏi cốc liêu, ta sẽ 
không rời khỏi nhà mái nhọn ta sẽ không rời khỏi chòi canh, ta sẽ không rời 
khỏi ngôi nhà tròn, ta sẽ không rời khỏi căn lều, ta sẽ không rời khỏi hội trường, 
ta sẽ không rời khỏi mái che, ta sẽ không rời khỏi gốc cây này cho đến khi nào 
tâm của ta còn chưa giải thoát khỏi các lậu hoặc không còn chấp thủ;” việc thọ 
trì sự tỉnh tấn có hình thức như vậy được gọi là phận sự mà không phải là giới. 
VỊ ra sức và xác định tâm rằng: “Ta sẽ đem lại, ta sẽ hoàn tất, ta sẽ chứng đắc, 
ta sẽ chạm đến, ta sẽ chứng ngộ Thánh pháp ngay trong buôi sáng này;” việc thọ 
trì sự tỉnh tắn có hình thức như vậy được gọi là phận sự mà không phải là giới. 
VỊ ra sức và xác định tâm rằng: “Ta sẽ đem lại, ta sẽ hoàn tất, ta sẽ chứng đắc, 
ta sẽ chạm đến, ta sẽ chứng ngộ Thánh pháp ngay trong buổi trưa - trong buổi 
chiều - trước bữa ăn - sau bữa ăn - vào canh đầu - vào canh giữa - vào canh cuối 
- vào hậu bán nguyệt - vào tiền bán nguyệt - vào mùa mưa - vào mùa lạnh - vào 
mùa nóng - ở chặng đầu của tuổi thọ - ở chặng giữa của tuôi thọ - ở chặng cuối 
của tuôi thọ này;” việc thọ trì sự tinh tấn có hình thức như vậy cũng được gọi là 
phận sự mà không phải là giới. 


Điều này là sự thanh tịnh của giới và phận sự. Nên là vị thành tựu sự 
thanh tịnh của giới và phận sự như thế này; - “giới và phận sự nên là như thế 
nào?' là như thế. 


Đối với vị tỳ khưu có bản tánh cương quyết - Đối với vị có bản tánh 
cương quyết: đối với vị có sự ra sức tỉnh tấn, có sự dõng mãnh, có sự nỗ lực 
vững chãi, không buông bỏ mong muốn, không buông bỏ bổn phận trong các 
thiện pháp. Hoặc là, đối với vị tự mình đã dắn thân, vì mục đích của việc ây mà 
vị (tỳ khưu) đã dẫn thân (nhằm thấu triệt) về mục đích của bản thân (A-la-hán 
quả), về cách thức (Thánh Đạo), về tướng trạng, về nguyên nhân, về tính chất 
hợp lý hay không hợp lý; đối với vị tự mình đã dẫn thân (nhằm thấu triệt): “7á 
cả các hành là vô thường; ” đối với vị tự mình đã dẫn thân (nhằm thấu triệt): 
“Tất cả các hành là khổ;” đôi với vị tự mình đã dẫn thân (nhằm thấu triệt): 
“Tắt cả các pháp là vô ngã; ” đôi với vị tự mình đã dẫn thân (nhằm thấu triệt): 
“Vô mình duyên cho các hành; ” -nt- đối với vị tự mình đã dẫn thân (nhằm thấu 
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triệt: “Sanh duyên cho /ão, ứử;” đối với vị tự mình đã dấn thân (nhằm thấu 
triệt): “Do sự diệt tận của vô mình (đưa đến) sự diệt tận của các hành; ” -nt- đôi 
với vị tự mình đã dấn thân (nhằm thấu triệt): “Do sự điệt tận của sanh (đưa 
đến) sự diệt tận của lão, tử; ” đối với vị tự mình đã dân thân (nhằm thấu triệt): 
“Đây là Khổ; ” -nt- đôi với vị tự mình đã dẫn thân (nhằm thấu triệt): “Đây là sự 
thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ; ” đôi với vị tự mình đã dẫn thân (nhằm thấu 
triệt: “Đây là các lậu hoặc; ” -nt- đôi với vị tự mình đã dẫn thân (nhằm thấu 
triệt: “Đây là sự thực hành đưa đến sự diệt tận các lậu hoặc; ” đỗi với vị tự 
mình đã dẫn thân (nhằm thấu triệt): “Các pháp này cần được biết rõ, ” -nt- đỗi 
với vị tự mình đã dẫn thân (nhằm thấu triệt): “Các pháp này cần được chứng 
ngộ; ” đỗi với vị tự mình đã dấn thân (nhằm thấu triệt) nhân sanh khởi, sự tiêu 
hoại, sự hứng thú, sự bắt lợi, sự thoát ra đối với sáu xúc xứ; - 


- đối với vị tự mình đã dẫn thân (nhằm thấu triệt) nhân sanh khởi, sự tiêu hoại, 
sự hứng thú, sự bất lợi, sự thoát ra đối với năm thủ uẫn; - đối với bốn yếu tô 
chính (đất, nước, lửa, gió); đối với vị tự mình đã dấn thân (nhằm thấu triệt): 
“Điễu gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy đêu có bản tánh hoại 
diệt.” Đối với vị tỳ khưu: đối với vị tỳ khưu phàm nhân tốt lành, hoặc đối với 
vị tỳ khưu là bậc Hữu Học; - “đối với vị tỳ khưu có bản tánh cương quyết là 
như thê. 


Vì thế, trưởng lão Sãriputta đã nói rằng: 


“Đối với vị này, cách thức nói năng nên là như thê nào? Đôi với vị này, 
hành xứ ở đây nên là như thê nào? Đôi với vị tÈ khưu có bản tánh cương quyết, 
giới và phận sự (của vị này) nên là như thê nào?” 


16-8 


Vị ấy, sau khi thọ trì việc học tập 8l, 

mới có sự chuyên nhất (của tâm), chí chăn, có niệm, 

có thể loại bỏ bụi bặm (ô nhiễm) của bản thân, 

ví nhự người thợ kim hoàn có thể loại bỏ cu bẩn của bạc?” 


Vị ấy, sau khi thọ trì việc học tập gì: Vị ấy, sau khi nhận lấy, sau khi 
thọ trì, sau khi nhận lấy cho mình, sau khi thọ trì cho mình, sau khi nắm lấy, sau 
khi bám víu, sau khi chấp chặt việc học tập gì; - “vị Ấy, sau khi thọ trì việc học 
tập gì' là như thế. 
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Mới có sự chuyên nhất (của tâm), chín chắn, có niệm - Có sự chuyên 
nhất: có tâm được nhất điểm, có tâm không bị tản mạn, có tâm ý không bị phân 
tán, có sự văng lặng, có định quyền, có định lực, -nt- có chánh định. Chín chắn: 
chín chắn là sáng suốt, có tuệ, có sự giác ngộ, có trí, có sự rành rẽ, có sự thông 
minh. Có niệm: Có niệm bởi bốn lý do: Có niệm trong khi tu tập sự thiết lập 
niệm ở việc quan sát thân trên thân, -nt- trên các thọ, -nt- trên tâm, có niệm 
trong khi tu tập sự thiết lập niệm trên việc quan sát pháp ở các pháp; vị ấy được 
gọi là có niệm; - “có niệm' là như thế. 


Vị ấy, sau khi thọ trì việc học tập gì: là hỏi đến việc học tập về thắng 
giới. Có sự chuyên nhất: là hỏi đến việc học tập về thăng tâm. Chín chắn: là 
hỏi đến việc học tập về thắng tuệ. Có niệm: là hỏi vị sự thanh tịnh; - “VỊ Ấy, sau 
khi thọ trì việc học tập gì, mới có sự chuyên nhất (của tâm), chín chắn, có niệm” 
là như thế. 


Có thể loại bỏ bụi bặm (ô nhiễm) của bản thân, ví như người thợ kim 
hoàn có thế loại bỏ cáu bẩn của bạc: Người thợ kim hoàn nói đến người thợ 
vàng; bạc nói đến vàng. Giống như người thợ vàng loại ra, loại trừ, loại bỏ cáu 
bần thô thiển của vàng; loại ra, loại trừ, loại bỏ cáu bắn hạng trung của vàng: 
loại ra, loại trừ, loại bỏ cáu bân vi tế của vàng; tương tự như vậy, vị ty khưu loại 
ra, loại trừ, loại bỏ, dứt bỏ, xua đi, làm chấm dứt, làm cho không còn hiện hữu 
các ô nhiễm thô thiển của bản thân; - các ô nhiễm trung bình của bản thân; loại 
ra, loại trừ, loại bỏ, dứt bỏ, xua đi, làm chấm dứt, làm cho không còn hiện hữu 
các ô nhiễm vi tế của bản thân. 


Hoặc là, vị tỳ khưu loại ra, loại trừ, loại bỏ, dứt bỏ, xua đi, làm chấm dứt, 
làm cho không còn hiện hữu bụi bặm luyến ái, bụi bặm sân hận, bụi bặm s1 mê, 
bụi bặm ngã mạn, bụi bặm tà kiến, bụi bặm do ô nhiễm, bụi bặm do uế hạnh, sự 
tạo ra tăm tối, sự làm cho mù mắt, sự tạo ra vô trí, sự diệt tận tuệ, đem đến sự 
buồn phiền, không vận hành đến Niết Bàn. 


Hoặc là, vị ấy loại ra, loại trừ, loại bỏ, dứt bỏ, xua đi, làm chấm dứt, làm 
cho không còn hiện hữu tà kiến nhờ vào chánh kiến - tà tư duy nhờ vào chánh tư 
duy - tà ngữ nhờ vào chánh ngữ - tà nghiệp nhờ vào chánh nghiệp - tà mạng nhờ 
vào chánh mạng - tà tinh tấn nhờ vào chánh tinh tấn - tà niệm nhờ vào chánh 
niệm - tà định nhờ vào chánh định - tà trí nhờ vào chánh trí - loại ra, loại trừ, 
loại bỏ, dứt bỏ, xua đi, làm chấm dứt, làm cho không còn hiện hữu tà giải thoát 
nhờ vào chánh giải thoát. 
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Hoặc là, vị ấy loại ra, loại trừ, loại bỏ, dứt bỏ, xua đi, làm chấm dứt, làm 
cho không còn hiện hữu tất cả ô nhiễm, tất cả uế hạnh, mọi sự lo lắng, mỌI sự 
bực bội, mọi sự nóng nảy, tất cả các pháp tạo tác bất thiện nhờ vào đạo lộ thánh 
thiện tám chi phần; - “ví như người thợ kim hoàn có thể loại bỏ cáu bẩn của bạc” 
là như thế. 


Vì thế, trưởng lão Sãriputta đã nói rằng: 


“Vj ấy, sau khi thọ trì việc học tập 8ì, 

mới có sự chuyên nhất (của tâm), chín chăn, có niệm, 

có thể loại bỏ bụi bặm (ô nhiễm) của bản thân, 

ví nhự người thợ kim hoàn có thể loại bỏ cu bẩn của bạc?” 


16-9 


(Đức Phát nói: “Này Sariputta,) 

Ta sẽ tuyên thuyết cho ngươi về điều ấy theo như Ta nhận biết, 

tức là sự thoải mái (an trú) dành cho vị nhờm gớm (sanh, giả, V.V...), 
cho vị thật sự đang thán cán chỗ ngôi nằm trồng vắng, 

có sự mong muốn quả vị giác ngộ thuận theo Giáo Pháp. ” 


Tức là sự thoải mái (an trú) dành cho vị nhờm gớm - Dành cho vị 
nhờm gớm: Dành cho vị đang nhờm gớm với sanh - với già - với bệnh - với 
chết - với các sự sầu - bi - khô - ưu - não - dành cho vị đang nhờm gớm với khô 
do sự tốn hại về kiến thức, dành cho vị đang bị phiền phức, dành cho vị đang 
chán nản; - “dành cho vị nhờm gớm' là như thế. Tức là sự thoải mái: Điều gì là 
sự thoải mái, là sự an trú thoải mái, Ta sẽ thuyết về điều Ấy. Sự an trú thoải mái 
là điều nào? Sự thực hành đúng đắn, sự thực hành phù hợp, sự thực hành không 
trái ngược, sự thực hành đưa đến lợi ích, sự thực hành đúng pháp và thuận pháp, 
việc làm đầy đủ các giới, việc phòng vệ các giác quan, việc biết chừng mực về 
vật thực, sự luyện tập về tỉnh thức, niệm và sự nhận biết rõ, bốn sự thiết lập 
niệm, bốn chánh cần, bốn nền tảng của thần thông, năm quyên, năm lực, bảy 
yếu tố đưa đến giác ngộ, đạo lộ thánh thiện tám chị phần, Niết Bàn và sự thực 
hành đưa đến Niết Bàn; điều này là sự an trú thoải mái; -“tức là sự thoải mái (an 
trú) dành cho vị nhờm gớm.” 


Sãriputta: đức Thế Tôn xưng hô với vị trưởng lão ấy bằng tên. Đức Thế 
Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính. Thêm nữa, “vị có luyễn ái đã được phá vỡ” 
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là đức Thế Tôn; “vị có sân hận đã được phá vỡ' là đức Thế Tôn; *vị có si mê đã 
được phá vỡ' là đức Thế Tôn; “vị có ngã mạn đã được phá vỡ' là đức Thế Tôn; 
“vị có tà kiến đã được phá vỡ' là đức Thế Tôn; “vị có cây gai đã được phá vỡ” là 
đức Thế Tôn; “vị có ô nhiễm đã được phá vỡ' là đức Thế Tôn; “vị đã phân phát, 
đã phân chia, đã phân phối Pháp bảo' là đức Thế Tôn; “vị thực hiện sự chấm dứt 
các hữu' là đức Thế Tôn; “vị có thân đã được tu tập, có giới đã được tu tập, có 
tâm đã được tu tập, có tuệ đã được tu tập” là đức Thế Tôn; “vị đã thân cận các 
khu rừng, các nơi heo hút, các chỗ trú ngụ xa vắng có ít âm thanh, ít tiếng ồn, có 
bầu không gian vắng vẻ, tách biệt với dân chúng, thích hợp cho việc thiền tịnh" 
là đức Thế Tôn, vị có dự phần hoặc sở hữu về y phục, đồ ăn khất thực, chỗ nằm 
ngồi, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh" là đức Thế Tôn; “VỊ có dự phần hoặc 
sở hữu về vị của mục đích, về vị của Pháp, về vị của giải thoát, về thắng giới, về 
thắng tâm, về thắng tuệ” là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về bốn 
thiền, về bốn vô lượng (tâm), về bốn sự thể nhập vô sắc” là đức Thế Tôn; “vị có 
dự phần hoặc sở hữu về tám giải thoát, về tám thắng xứ (của thiền), về chín sự 
thể nhập và an trú theo tuần tự” là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về 
mười sự tu tập về tưởng, về mười sự thể nhập các đề mục &asi„a, về định niệm 
hơi thở vào - hơi thở ra, về sự thể nhập các đề mục tử thi là đức Thế Tôn; “vị có 
dự phần hoặc sở hữu về bốn sự thiết lập niệm, bốn chánh cần, bốn nền tảng của 
thần thông, năm quyên, năm lực, bảy yếu tô đưa đến giác ngộ, đạo lộ thánh 
thiện tám chi phần' là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về mười Như 
Lai lực, về bốn pháp tự tin, về bốn tuệ phân tích, về sáu thăng trí, về sáu pháp 
của đức Phật là đức Thế Tôn. Tên gọi “Thế Tôn” này không do mẹ tạo ra, 
không do cha tạo ra, không do anh (em) trai tạo ra, không do chị (em) gái tạo ra, 
không do bạn bè hoặc thân hữu tạo ra, không do các thân quyến và nhũng người 
cùng huyết thống tạo ra, không do các Sa-môn hoặc Bà-la-môn tạo ra, không do 
chư Thiên tạo ra, sự tận cùng của giải thoát này là sự quy định thuộc về chư 
Phật Thế Tôn do sự đạt được, do sự chứng ngộ trí Toàn Tri ở cội cây Bồ Đề, tức 
là 'đức Thế Tôn." - Đức Thế Tôn đã nói rằng: Này Sãriputta” là như thế. 


Cho vị thật sự đang thân cận chỗ ngồi nằm trống vắng: Chỗ ngồi nói 
đến nơi nào vị ấy ngồi xuống, là cái giường, cái ghế, nệm, thảm đan, tắm da thú, 
thảm cỏ, thảm lá, thảm rơm. Chỗ nằm nói đến chỗ ngụ: trú xá, nhà một mái, tòa 
lâu đài, tòa nhà dài, hang động. Chỗ nằm ngôi ấy là trống vắng, tách biệt, tách 
rời với việc thấy các cảnh sắc không thích hợp, với việc nghe các âm thanh 
không thích hợp, -nt- là trống vắng, tách biệt, tách rời với năm loại dục không 
thích hợp; đối với vị đang phục vụ, đang phục dịch, đang kể cận, đang sử dụng 
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chỗ ngồi năm ngồi tách biệt ấy; - “cho vị thật sự đang thân cận chỗ ngôi năm 
trông văng" là như thê. 


(Cho vị) có sự mong muốn quả vị giác ngộ thuận theo Giáo Pháp — 
Quả vị giác ngộ: nói đến trí (ở bốn Đạo), tuệ, tuệ quyền, tuệ lực, -nt- trạch pháp 
giác chi, sự thâm xét, sự thấy rõ, chánh kiến ở bốn Đạo. Dành cho vị đang giác 
ngộ (Sơ Đạo), đang giác ngộ (Nhị Đạo), đang giác ngộ (Tam Đạo), đang giác 
-gồ (Tứ Đạo), đang chứng đắc, đang chạm đến, đang chứng ngộ quả vị giác ngộ 
ấy; - “(cho vị) có sự mong muốn quả vị giác ngộ” là như thế. Thuận theo Giáo 
Pháp: Những thuận pháp đưa đến Giác Ngộ là những pháp nào? Sự thực hành 
đúng đăn, sự thực hành phù hợp, sự thực hành không trái ngược, sự thực hành 
đưa đến lợi ích, sự thực hành đúng pháp và thuận pháp, việc làm đầy đủ các 
giới, việc phòng vệ các giác quán, việc biết chừng mực về vật thực, sự luyện tập 
về tỉnh thức, niệm và sự nhận biết rõ; các pháp này là những thuận pháp đưa 
đến Giác Ngộ. Hoặc là, sự thấy TÕ các phần trước đó đối với bốn Đạo; các pháp 
này gọi là những thuận pháp đưa đến Giác Ngộ; - 'có sự mong muốn quả vi giác 
ngộ thuận theo Giáo Pháp" là như thế. 


Ta sẽ tuyên thuyết cho ngươi về điều ấy theo như Ta nhận biết - Điều 
ấy: là thuận pháp đưa đến Giác Ngộ. Ta sẽ tuyên thuyết: Ta sẽ tuyên thuyết, 
Ta sẽ nêu ra, Ta sẽ chỉ bảo, Ta sẽ thông báo, Ta sẽ ấn định, Ta sẽ khai mở, Ta sẽ 
chia sẻ, Ta sẽ làm rõ, Ta sẽ bày tỏ. Theo như Ta nhận biết: Theo như Ta nhận 
biết là theo như Ta đáng nhận biết, đang hiểu biết, đang nhận thức, đang thừa 
nhận, đang thấu triệt, không do nghe lời đồn đãi, không do nghe nói như thế, 
không do sự truyền thừa, không do sự thành tựu của việc thu thập kiến thức, 
không do nhân suy nghĩ, không do nhân suy luận, không do suy đoán theo biểu 
hiện, không do sự suy xét và chấp nhận về quan điểm, Ta sẽ thuyết giảng cho 
ngươi pháp đã được chính bản thân biết rõ, đã được tự thân quán xét; - “Ta sẽ 
tuyên thuyết cho ngươi về điều ấy theo như Ta nhận biết là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
(Đức Phật nói: “Này Sãripufa,) 


Ta sẽ tuyên thuyết cho ngươi về điều ấy theo như Ta nhận biết, 

tức là sự thoái mãi (an trú) dành cho vị nhờm gớm (sanh, già, v.V...), 
cho vị thật sự đang thán cán chỗ ngôi nằm trồng vắng, 

có sự mong muốn quả vị giác ngộ thuận theo Giáo Pháp. ” 
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16 - 10 


VỊ tb khưu, sáng trí, có niệm, sông trong khuôn khô, không nên sợ hãi đổi 
với năm điểu sợ hãi: đổi với các loài nhặng và loài mỏng, đổi với các loài bò 
trườn, đổi với các sự va chạm với con người, đôi với các loài bón chán. 


Vị sáng trí không nên sợ hãi đối với năm điều sợ hãi - Vị sáng trí: vị 
sáng trí, sáng suốt, có tuệ, có sự giác ngộ, có trí, có sự rành rẽ, có sự thông 
minh, anh hùng, không nên sợ hãi, không nên run sợ, không nên kinh sợ, không 
nên khiếp sợ, không nên hoảng sợ, không nên rơi vào sự kinh sợ đối với năm 
điều sợ hãi, nên có tánh không nhút nhát, không kinh hãi, không sợ sệt, không 
trồn chạy, nên sống, có sự sợ hãi và khiếp đảm đã được dút bỏ, có sự rởn lông 
đã được xa lìa; - “vị sáng trí không nên sợ hãi đối với năm điều sợ hãi' là như 
thê. 


Vị tỳ khưu có niệm, sống trong khuôn khỗ - Vị tỳ khưu: là vị tỳ khưu 
phàm nhân tốt lành hoặc vị tỳ khưu là bậc Hữu Học. Có niệm: Có niệm bởi bốn 
lý do: Có niệm trong khi tu tập sự thiết lập niệm ở việc quan sát thân trên thân, - 
nf- trên các thọ, -nf- trên tâm, có niệm trong khi tu tập sự thiết lập niệm ở việc 
quan sát pháp trên các pháp; vị ấy được gọi là có niệm. Sống trong khuôn khô: 
Có bốn khuôn khổ: khuôn khổ của sự thu thúc về giới, khuôn khổ của sự thu 
thúc các giác quan, khuôn khô của việc biết chừng mực về vật thực, khuôn khổ 
của sự luyện tập về tỉnh thức. 


Khuôn khổ của sự thu thúc về giới là điều gì? Ở đây, vị tỳ khưu là vị có 
giới, sống thu thúc với sự thu thúc của giới bổn PZ/¿mokkha, thanh tựu về hạnh 
kiểm và hành xứ, thấy sự sợ hãi trong các tội nhỏ nhặt, thọ trì và thực hành 
trong các điều học, Trong khi quán xét trạng thái ghê tởm ở nội tâm, vị ấy sông 
trong khuôn khô của sự thu thúc về giới ở nội tâm, không phá vỡ ranh giới; điều 
này là khuôn khổ của sự thu thúc về giới. 


Khuôn khổ của sự thu thúc các giác quan là điều gì? Ở đây, vị tỳ khưu, 
sau khi nhìn thấy cảnh sắc bằng mắt, vị ấy không có sự năm giữ hình tướng, 
không có sự nắm giữ chi tiết. Do nguyên nhân nào mà vị ấy -nt- tiến hành sự 
thu thúc ở nhãn quyền. Sau khi nghe âm thanh băng tai, -nt- sau khi ngửi hương 
bằng mũi, -nt- Sau khi nếm vị băng lưỡi, -nt- Sau khi xúc chạm bằng thân, -nt- 
Sau khi nhận thức pháp bằng ý, vị ấy không có sự năm giữ hình tướng, không 
có sự năm giữ chỉ tiết. Do nguyên nhân nào mà vị ấy, trong khi sống, có nhãn 
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quyền không được thu thúc, khiến các sự tham đắm, ưu phiên, các ác bất thiện 
pháp có thể xâm nhập, vị ấy thực hành sự thu thúc đối với nguyên nhân ấy, hộ 
trì nhãn quyền, tiến hành sự thu thúc ở ý quyên. Trong khi quán xét bài giảng về 
“Bị Cháy Rực', vị ấy sống trong khuôn khổ của sự thu thúc các giác quan thuộc 
nội phần, không phá vỡ ranh giới; điều này là khuôn khô của sự thu thúc các 
giác quan. 


Khuôn khổ của việc biết chừng mực về vật thực là điều gì? Ở đây, vị tỳ 
khưu suy xét đúng đắn rồi mới thọ dụng vật thực: “không vì vui đùa, không vì 
đam mê, không vì việc trang sức, không vì việc điểm tô, mà chỉ để duy trì thân 
này, để nuôi sống, để ngăn sự hư hoại, để nâng đỡ Phạm hạnh, như thế ta diệt 
trừ cảm thọ cũ, và không làm sanh khởi cảm thọ mới. Ta sẽ có được sự tồn tại, 
sự không lầm lỗi, và sự sống được thoải mái.” Trong khi quán xét ví dụ về việc 
nhỏ dầu ở trục xe, việc bôi thuốc ở vết thương, và thịt của đứa con trai, vị ẫy 
sông trong khuôn khổ của việc biết chừng mực về vật thực, không phá vỡ ranh 
gIỚI; điều này là khuôn khô của việc biết chừng mực về vật thực. 


Khuôn khổ của sự luyện tập về tỉnh thức là điều gì? Ở đây, vị tỳ khưu - 
vào ban ngày làm trong sạch tâm khỏi các pháp ngăn trở bằng việc kinh hành, 
băng việc ngồi, vào ban đêm trong canh đầu làm trong sạch tâm khỏi các pháp 
ngăn trở bằng việc kinh hành, bằng việc ngồi, vào ban đêm trong canh giữa áp 
dụng thế nằm của sư tử bằng sườn bên phải, đặt bản chân chồng lên bản chân, 
có niệm, có sự nhận biết rõ, chú tâm đến ý tưởng của việc thức dậy, vào ban 
đêm trong canh cuối sau khi thức dậy, làm trong sạch tâm khỏi các pháp ngăn 
trở bằng việc kinh hành, bằng việc ngồi. Trong khi quán xét việc an trú một 
đêm làm người hiền, vị ấy sống trong khuôn khổ của sự luyện tập về tỉnh thức, 
không phá vỡ ranh giới; điều này là khuôn khổ của sự luyện tập về tỉnh thức; - 
“vị tỳ khưu có niệm, sống trong khuôn khổ” là như thế. 


Đối với các loài nhặng và loài mòng, đối với các loài bò trườn - Loài 
nhặng: nói đến các con ruôi nâu. Loài mòng: nói đến tất cả các loài ruồi. Vì lý 
do gì mà loài nhặng là nói đến tất cả các loài ruồi? Chúng bay lên đáp xuống rồi 
căn; vì lý do ấy, loài nhặng là nói đến tất cả các loài ruồi. Các loài bò trườn: 
nói đến loài rắn; - “đối với các loài nhặng và loài mòng, đối với các loài bò 
trườn' là như thế. 

Đối với các sự va chạm với con người, đối với các loài bốn chân: Các 
sự va chạm với con người nói đến, có thể là các kẻ cướp, hoặc là những kẻ tàn 
bạo có hành động gây sự hoặc chưa có hành động gây sự. Chúng có thể hỏi vị tỳ 
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khưu câu hỏi, hoặc có thể lên án học thuyết, có thể sỉ vả, có thể chê bai, có thể 
gây khó chịu, có thể gây bực mình, có thể gây tốn hại, có thể hãm hại, có thể 
quấy rỗi, có thể ức hiếp, có thể hủy hoại, có thể phá hại, hoặc có thể gây nên sự 
phá hại. Bất cứ sự phá hại nào từ con người là sự va chạm với con người. Đối 
với các loài bốn chân: là các con sư tử, hồ, báo, gấu, chó rừng, chó sói, trâu 
rừng, voi. Chúng có thê chà đạp vị, tỳ khưu, có thể nhai nghiến, có thể gây tổn 
hại, có thê hãm hại, có thể quấy rồi, có thê ức hiếp, có thể hủy hoại, có thể phá 
hại, hoặc có thê gây nên sự phá hại. Sự phá hại từ loài bốn chân là bất cứ sự sợ 
hãi nào do loài bốn chan (tạo ra); - “đối với các sự va chạm với con người, đối 
với các loài bốn chân” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Ƒ{† tỳ khưu, sảng trí, có niệm, sông trong khuôn khó, không nên sợ hãi 
đổi với năm điêu sợ hãi: đổi với các loài nhặng và loài mỏng, đổi với các loài 


, 


bò trườn, đổi với các sự va chạm với con người, đôi với các loài bồn chán. ` 
16 - 11 


Cũng không nên kinh sợ đối với những kẻ theo các giáo phái khác, ngay 
cả sau khi nhìn thấy nhiều điều khiếp đảm của họ. Và vị tâm câu điều tốt đẹp 
còn phải khắc phục những hiểm họa khác nữa. 


Cũng không nên kinh sợ đối với những kẻ theo các giáo phái khác, 
ngay cả sau khi nhìn thấy nhiều điều khiếp đảm của họ: Những kẻ theo các 
giáo phái khác nói đến những người nào không tịnh tín với đức Phật, Giáo 
Pháp, và Tăng Chúng, trừ ra bảy hạng người đồng đạo. Họ có thể hỏi vi tỳ khưu 
câu hỏi, hoặc có thể lên án học thuyết, có thể sỉ vả, có thể chê bai, có thể gây 
khó chịu, có thể gây bực mình, có thể gây tốn hại, có thể hãm hại, có thể quấy 
rỗi, có thê ức hiếp, có thế hủy hoại, có thê phá hại, hoặc có thể gây nên sự phá 
hại. Sau khi nhìn thấy, hoặc sau khi nghe nhiều điều khiếp đảm của họ, thì 
không nên run rây, không nên chấn động, không nên rúng động, không nên run 
sợ, không nên kinh sợ, không nên khiếp sợ, không nên hoảng sợ, không nên sợ 
hãi, không nên rơi vào sự kinh sợ, nên có tánh không nhút nhát, không kinh hãi, 
không sợ sệt, không trốn chạy, (vị tỳ khưu) nên sống, có sự sợ hãi và khiếp đảm 
đã được dứt bỏ, có sự rởn lông đã được xa la; - “cũng không nên kinh sợ đối 
với những kẻ theo các giáo phái khác, ngay cả sau khi nhìn thấy nhiều điều 
khiếp đảm của họ' là như thế. 
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Và vị tầm cầu điều tốt đẹp còn phải khắc phục những hiểm họa khác 
nữa: Và còn có những việc khác nữa cần phải được kiềm chế, cần phải được 
ngự trị, cần phải được đè bẹp cần phải được trấn áp, cần phải được chà đạp. 
Những hiểm họa: có hai loại hiểm họa: hiểm họa hiển hiện và hiểm họa khuất 
lấp. -nt- Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” còn là như vậy. Vị tầm cầu 
điều tốt đẹp: có những hiểm họa cần phải được kiềm chế, cần phải được ngự 
trị, cần phải được đẻ bẹp, cần phải được trấn áp, cần phải được chà đạp bởi vị 
đang tầm cầu, bởi vị đang tìm tòi, bởi vị đang tìm kiếm sự thực hành đúng đắn, 
sự thực hành phù hựp, sự thực hành không trái ngược, sự thực hành đưa đến lợi 
ích, -nt- đạo lộ thánh thiện tám chi phần, Niết Bàn, và sự thực hành đưa đến 
Niết Bàn; - “và vị tầm cầu điều tốt đẹp còn phải khắc phục những hiểm họa khác 
nữa" là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Cũng không nên kinh sợ đối với những kẻ theo các giáo phải khác, ngay 
cả sau khi nhìn thấy nhiều điều khiếp đảm của họ. Và vị tâm câu điêu tốt đẹp 


, 


còn phải khắc phục những hiểm họa khác nữa. ` 
16 - 12 


Bị tác động bởi sự xúc chạm của bệnh tật, của cơn đổi, 

nên chịu đựng sự lạnh, rồi sự nóng. 

Bị tác động bởi những việc ấy theo nhiễu cách, vị ấy, bậc không trú xứ, 
nên thể hiện sự nỗ lực tỉnh tấn một cách vững chi. 


Bị tác động bởi sự xúc chạm của bệnh tật, của cơn đói: Sự xúc chạm 
của bệnh tật nói đến sự xúc chạm của cơn bệnh. Có thể là bị xúc chạm, bị chế 
ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi sự xúc chạm của cơn bệnh; có thể là bị xúc 
chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi cơn bệnh ở mắt; có thể là bị xúc 
chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi cơn bệnh ở tai - bởi cơn bệnh ở 
mũi - bởi cơn bệnh ở lưỡi - bởi cơn bệnh ở thân - bởi các sự xúc chạm của ruồi 
muỗi gió năng và các loài bò sát. Cơn đói: nói đến sự thiếu ăn. Có thể là bị xúc 
chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi sự thiếu ăn; - “bị tác động bởi sự 
xúc chạm của bệnh tật, của cơn đói là như thế. 


Nên chịu đựng sự lạnh, rồi sự nóng - Sự lạnh: Bị lạnh là bởi hai lý do: 
Bị lạnh do tác động của sự rỗi loạn của thủy đại ở bên trong (cơ thể), hoặc bị 
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lạnh do tác động của thời tiết ở bên ngoài. Sự nóng: Bị nóng bởi hai lý do: Bị 
nóng do tác động của sự rỗi loạn của hỏa đại ở bên trong (cơ thê), hoặc bị nóng 
do tác động của thời tiết ở bên ngoài; - “sự nóng, rồi sự lạnh là như thế. Nên 
chịu đựng: nên kham nhẫn đối với sự lạnh, sự nóng, sự đói, sự khát, các sự xúc 
chạm bởi ruồi, muỗi, gió, năng, và các loài bò sát; nên là người có bản tánh chịu 
đựng đối với các lối nói lăng mạ công kích, đối với các cảm thọ khổ đau, sắc 
bén, khốc liệt, nhức nhối, không thích thú, không hợp ý, chết người, thuộc về cơ 
thể đã sanh khởi; - “nên chịu đựng sự lạnh, TỒi Sự nóng" là như thế. 


Bị tác động bởi những việc ấy theo nhiều cách, vị ấy, bậc không trú 
xứ - Vị ấy, bởi những việc ấy: là bị xúc chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở 
hữu bởi sự xúc chạm của cơn bệnh, bởi cơn đói, bởi sự lạnh, và bởi sự nóng: - 
“vị ấy, bị tác động bởi những việc ấy' là như thế. Theo nhiều cách: là bị xúc 
chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi những biểu hiện theo nhiều cách 
thức; - “vị ấy, bị tác động bởi những việc ấy theo nhiều cách là như thế. Bậc 
không trú xứ: là vị không tạo ra cơ hội cho tâm thức đồng sanh với các sự tạo 
tác; - “bậc không trú xứ” là như thế. Hoặc là, vị không tạo ra cơ hội cho uế hạnh 
về thân, uế hạnh về khẩu, uế hạnh về ý; - “bậc không trú xứ? còn là như thế; - bị 
tác động bởi những việc ấy theo nhiều cách, vị ấy, bậc không trú xứ,` là như thế. 


Nên thể hiện sự nỗ lực tỉnh tấn một cách vững chãi: Sự nỗ lực tinh tấn 
nói đến: “Pháp thuộc về tâm, sự ra sức tinh tấn, sự cô găng, SỰ ra SỨC, Sự siêng 
năng, sự tinh tấn, sự găng sức, sự ráng sức, sự không thối chí, sự dõng mãnh, 
nghị lực, trạng thái không lơi lỏng sự nỗ lực, trạng thái không buông bỏ sự 
mong muốn, trạng thái không buông bỏ trách nhiệm, sự duy trì trách nhiệm, sự 
tỉnh tấn, tắn quyên, tấn lực, chánh tinh tấn.” Nên thể hiện sự nỗ lực tỉnh tấn 
một cách vững chãi: nên thể hiện sự nỗ lực tinh tấn một cách vững chãi là nên 
thể hiện một cách chắc chắn, nên có sự thọ trì vững chãi, nên có sự thọ trì đứng 
vững: - “nên thể hiện sự nỗ lực tinh tắn một cách vững chãi” là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Bị tác động bởi sự xúc chạm của bệnh tật, của cơn đổi, 

nên chịu đựng sự lạnh, rồi sự nóng. 

Bị tác động bởi những việc ấy theo nhiều cách, vị ấy, bậc không trú xứ, 

nên thể hiện sự nỗ lực tỉnh tấn một cách vững chãi. ` 


, 


16 - 13 


Không nên thực hiện việc trộm cấp, không nên nói lời dồi trả, 
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nên tiếp xúc với các loài yêu đuối hay mạnh bạo bằng từ tâm, 
khi nào nhận biết được trạng thải bị khuấy động của tâm, 
nên xua đi (nghĩ rằng): “Nó là phe cánh của Hắc Ám' 


Không nên thực hiện việc trộm cắp, không nên nói lời dối trá - 
Không nên thực hiện việc trộm cắp: Ở đây, vị tỳ khưu sau khi đứt bỏ việc lấy 
vật không được cho, nên tránh xa việc lấy vật không được cho, là người nhận 
lấy vật đã được cho, là người có sự mong đợi vật được cho, nên sống với bản 
thân có trạng thái trong sạch, không trộm cắp; - “không nên thực hiện việc trộm 
cắp” là như thế. Không nên nói lời dối trá: Ở đây, vị tỳ khưu sau khi dứt bỏ 
việc nói lời dối trá, nên tránh xa việc nói lời dối trá, là người có lời nói chân 
thật, liên quan đến sự thật, chắc chắn, đáng tin, không lường gạt thế gian; - 
“không nên thực hiện việc trộm cắp, không nên nói lời dối trá là như thế. 


Nên tiếp xúc với các loài yếu đuối hay mạnh bạo bằng từ tâm - Từ 
tâm: là sự thân thiện đối với chúng sanh, biểu hiện thân thiện, trạng thái thân 
thiện, sự trắc ấn, biếu hiện trắc ân, trạng thái trắc ân, sự tìm kiếm lợi ích, lòng 
thương tưởng, sự không tức giận, không độc ác, không sân, cội nguồn của thiện. 
Các loài yêu đuối: những hạng nào có khát vọng, có tham ái chưa được đứt bỏ, 
và những hạng nào có sự sợ hãi và khiếp đảm chưa được dứt bỏ. Vì lý do gì 
được gọi là yếu đuối? Chúng run sợ, khiếp sợ, hoảng sợ, sợ hãi, rơi vào sự kinh 
sợ; vì lý do ấy được gọi là yếu đuối. Mạnh bạo: những hạng nào có khát vọng, 
có tham ái đã được dứt bỏ, và những hạng nào có sự sợ hãi và khiếp đảm đã 
được dút bỏ. Vì lý do gì được gọi là mạnh bạo? Chúng không run sợ, không 
khiếp sợ, không hoảng sợ, không sợ hãi, không rơi vào sự kinh sợ; vì lý do ấy 
được gọi là mạnh bạo. 


Nên tiếp xúc với các loài yếu đuối hay mạnh bạo bằng từ tâm: Nên 
tiếp xúc, nên lan tỏa đến các loài yếu đuối hay mạnh bạo bằng từ tâm, nên lan 
tỏa với tâm ý bao la, vĩ đại, không đo lường được, không thù oán, không độc ác, 
đồng hành với từ ái, rồi an trú; - “nên tiếp xúc với các loài yêu đuối hay mạnh 
bạo bằng từ tâm' là như thế. 


Khi nào nhận biết được trạng thái bị khuấy động của tâm - Khi nào: 
là vào lúc. Của tâm: tức là tâm, ý, ý thức, trái tim, chất xám, ý, ý xứ, ý quyên, 
thức, thức uân, từ đó ý thức giới sanh lên. Do uế hạnh về thân, tâm bị khuấy 
động, bị khuấy rối, bị di động, bị đụng chạm, bị dao động, bị chao đảo, không 
được vắng lặng; do uế hạnh về khẩu - do uễ hạnh về ý- do luyến á1 - do sân hận 
- do si mê - do giận dữ - do thù hăn - do gièm pha - do ác ý - do ganh ty - do 
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bỏn xẻn - do xảo trá - do lừa gạt - do bướng bỉnh - do hung hăng - do ngã mạn - 
do cao ngạo - do đam mê - do xao lãng - do tất cả ô nhiễm - do tất cả uễ hạnh - 
do mọi sự lo lắng - do mọi sự bực bội - do mọi sự nóng nảy - do tất cả các pháp 
tạo tác bất thiện, tâm bị khuấy động, bị khuấy rối, bị di động, bị đụng chạm, bị 
dao động, bị chao đảo, không được văng lặng. Khi nào nhận biết được trạng 
thái bị khuấy động của tâm: Nên biết, nên hiểu biết, nên nhận thức, nên thừa 
nhận, nên thấu triệt tình trạng bị khuấy động của tâm; - “khi nào nhận biết được 
trạng thái bị khuấy động của tâm' là như thế. 


Nên xua đi (nghĩ rằng): “Nó là phe cánh của Hắc Ám' - Hắc Ám: tức 
là Ma Vương, kẻ có nghiệp đen, chúa tế (về dục), kẻ làm cho chấm dứt, không 
cho giải thoát, thân quyến của xao lãng. Nó là phe cánh của Hắc Ám: (Nghĩ 
rằng): “Nó là phe cánh của Ma Vương, cạm bẫy của Ma Vương, lưỡi câu của 
Ma Vương, miếng mỗi của Ma Vương, lãnh địa của Ma Vương, môi nhử của 
Ma Vương, hành xứ của Ma Vương, sự trói buộc của Ma Vương,” rồi nên đứt 
bỏ, nên xua đi, nên làm chấm dứt, nên làm cho không còn hiện hữu; - “nên xua 
đi (nghĩ rằng): Nó là phe cánh của Hắc Ám' là như vậy. Hoặc là, Nó là phe cánh 
của Hắc Ám: (Nghĩ răng): “Nó là phe cánh của Ma Vương, phần bất thiện, 
nguyên do của khổ, có kết quả khổ, dẫn đến địa ngục, dẫn đến loài thú, dẫn đến 
thân phận ngạ quỷ,” rồi nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm dứt, nên làm cho 
không còn hiện hữu; - “nên xua đi (nghĩ răng): Nó là phe cánh của Hắc Ám' còn 
là như vậy. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Không nên thực hiện việc trộm cấp, không nên nói lời đổi trả, 
nên tiếp xúc với các loài yêu đuối hay mạnh bạo băng từ tâm, 
khi nào nhận biết được trạng thải bị khuây động của tâm, 
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nên xua đi (nghĩ rằng): “Nó là phe cánh cua Hắc Ám. 
16 - 14 


Không nên rơi vào quyên lực của sự giận đữ và cao ngạo. Sau khi đào 
lên góc rê của chúng rồi, nên đứng vững. Và trong khi khác phục vật được yếu 
mền hoặc không được yêu mên, nên chế ngự chúng một cách chắc chấm. 


Không nên rơi vào quyên lực của sự giận dữ và cao ngạo - Sự giận 
dữ: “là sự tức tôi, sự tức giận của tâm, -nt- sự tàn nhãn, sự lỗ mãng, trạng thái 
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không hoan hÿ của tâm.” Cao ngạo: “Ở đây, một vị (tỳ khưu) nào đó khinh khi 
người khác dựa vào sự xuất thân, dựa vào dòng dõi, -nt- hoặc dựa vào sự việc 
này khác.” Không nên rơi vào quyền lực của sự giận dữ và cao ngạo: Không 
nên rơi vào quyền lực của sự giận đữ và của sự cao ngạo; nên đứt bỏ, nên xua 
đi, nên làm chấm dứt, nên làm cho không còn hiện hữu sự giận dữ và sự cao 
ngạo; - “không nên rơi vào quyên lực của sự giận dữ và cao ngạo là như thế. 


Sau khi đào lên gốc rễ của chúng rồi, nên đứng vững: Góc rễ của giận 
dữ là điều nào? Vô minh là gốc rễ, tác ý không đúng đường lối là gốc rễ, ngã 
mạn về bản thân là gốc rễ, không hồ thẹn (tội lỗi) là gốc rễ, không ghê sợ (tội 
lỗi) là gốc rễ, phóng dật là gốc rễ; điều này là gốc rễ của giận dữ. Gốc rễ của 
cao ngạo là điều nào? Vô minh là gốc rễ, tác ý không đúng đường lối là gốc rễ, 
ngã mạn về bản thân là gốc rễ, không hỗ thẹn (tội lỗi) là gốc rễ, không ghê sợ 
(tội lỗi) là gốc rễ, phóng dật là gốc rễ, điều này là gốc rễ của cao ngạo. Sau khi 
đào lên gốc rễ của chúng rồi, nên đứng vững: Sau khi đào lên, sau khi nâng 
lên, sau khi nâng bổng, sau khi bứng lên, sau khi bứng lên hẳn, sau khi dứt bỏ, 
sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi làm cho không còn hiện hữu gốc 
rễ của sự giận dữ và của sự cao ngạo, nên đứng vững, nên trụ vững; - “sau khi 
đào lên gốc rễ của chúng rồi, nên đứng vững' là như thế. 


Và trong khi khắc phục vật được yêu mến hoặc không được yêu mến, 
nên chế ngự chúng một cách chắc chắn - Và: Từ 'z/;z' này là sự nối liền các 
câu văn, sự kết hợp các câu văn, sự làm đầy đủ các câu văn, sự gặp gỡ của các 
âm, trạng thái trau chuốt từ ngữ, tính chất tuần tự của các câu văn. Được yêu 
mến: Có hai đối tượng được yêu mến: các chúng sanh hoặc các pháp tạo tác. 
Những người nào là các chúng sanh được yêu mến? Ở đây là những người nào 
có lòng mong muốn điều tốt đẹp, có lòng mong muốn điều lợi ích, có lòng 
mong muốn sự thoải mái, có lòng mong muốn sự an toàn trong mối ràng buộc 
đối với kẻ Ấy: là người mẹ, hoặc người cha, hoặc anh (em) trai, hoặc chị (em) 
gái, hoặc con trai, hoặc con gái, hoặc các bạn bè, hoặc các thân hữu, hoặc các 
thân quyến, hoặc những người cung huyết thông: những người này là các chúng 
sanh được yêu mến. Các pháp nào là các pháp tạo tác được yêu mến? Các sắc 
hợp ý, các thính - các hương - các vỊị - các xúc hợp ý; các pháp này là các pháp 
tạo tác được yêu mến. Không được yêu mến: Có hai đối tượng không được 
yêu mến: các chúng sanh hoặc các pháp tạo tác. Những người nào là các chúng 
sanh không được yêu mến? Ở đây là những người nào không có lòng mong 
muốn sự tấn hóa, không có lòng mong muốn điều lợi ích, không có lòng mong 
muốn sự thoải mái, không có lòng mong muốn sự an toàn trong mối ràng buộc 
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đối với kẻ ấy, có lòng mong muốn đoạt lẫy mạng sống (của kẻ ấy); những người 
này là các chúng sanh không được yêu mến. Các pháp nào là các pháp tạo tác 
không được yêu mến? Các sắc không hợp ý, các thinh - các hương - các vị - các 
xúc không hợp ý; các pháp này là các pháp tạo tác không được yêu mến. Một 
cách chắc chắn: Cụm từ '2đđ;ã' này là lời nói nhất định, lời nói không ngờ 
vực, lời nói không nghi ngờ, lời nói không hai nghĩa, lời nói không gây ra sự 
lưỡng lự, lời nói bảo đảm, lời nói không sai trái, lời nói khắng định. Và trong 
khi khắc phục vật được yêu mến hoặc không được yêu mến, nên ngự trị 
chúng một cách chắc chắn: đối với vật được yêu mến hoặc không được yêu 
mến, có khoái lạc hoặc không khoái lạc, có hạnh phúc hoặc khổ đau, có hỷ tâm 
hoặc ưu tâm, được ước muốn hoặc không được ước muốn, trong khi khắc phục 
thì nên ngự trị; hoặc trong khi ngự trị thì nên khắc phục; -“và trong khi khắc 
phục vật được yêu mến hoặc không được yêu mến, nên ngự trị chúng một cách 
chắc chăn" là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Không nên rơi vào quyền lực của sự gián đữ và cao ngạo, sau khi đào 
lên góc rê của chúng rồi, nên đứng vững. Và trong khi khắc phục vật được yếu 
mền hoặc không được yêu mên, nên ngự trị chúng một cách chắc chấm. ` 


, 


16 - 15 


Sau khi chú trọng về tuệ, với sự hoan hỷ về thiện pháp, 
nên đè nén các hiểm họa ấy, 

nên khống chế sự không ưa thích ở chỗ trú ngụ xa vắng, 
nên khống chế bốn pháp tạo nên sự than vẫn. 


Sau khi chú trọng về tuệ, với sự hoan hỷ về thiện pháp - Tuệ: Tuệ là 
sự nhận biết, sự chọn lựa, sự khám phá, sự chọn lựa pháp, -nt- sự không sĩ mê, 
sự chọn lựa pháp, chánh kiến. Sau khi chú trọng về tuệ: Ở đây, một vị (tỳ 
khưu) nào đó, sau khi chú trọng vỀ tuệ, sống có tuệ là ngọn cờ, có tuệ là biểu 
hiệu, có tuệ là chủ đạo, có nhiều sự chọn lựa, có nhiều sự khám phá, có nhiều sự 
xem xét, có nhiều sự tìm tòi, trú vào điều đã được làm rõ rệt, rồi đi theo nó, phát 
triển theo nó, xem trọng nó, nghiêng theo nó, chiều theo nó, xuôi theo nó, 
hướng đến nó, xem nó là chủ đạo; - “sau khi chú trọng về tuệ” là như vậy. 
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Hoặc là, trong khi đi, vị ấy nhận biết: “Tôi đi;” hoặc khi đứng, vị ấy nhận 
biết: “Tôi đứng;” hoặc khi ngồi xuống, vị ấy nhận biết: “Tôi ngồi xuống;” hoặc 
trong khi nằm, vị ây nhận biết: “Tôi đang nằm;” hoặc thân của vị ây được sử 
dụng như thế nào thì nhận biết nó như thế Ấy; - “sau khi chú trọng về tuệ” còn là 
như vậy. Hoặc là, vị ấy có sự thực hành việc nhận biết rõ trong khi đi tới đi lui, 
có sự thực hành việc nhận biết rõ khi nhìn qua nhìn lại, có sự thực hành việc 
nhận biết rõ khi co tay duỗi tay, có sự thực hành việc nhận biết rõ trong viỆc 
mang y hai lớp, bình bát, y phục, có sự thực hành việc nhận biết rõ khi ăn uống 
nhai nếm, có sự thực hành việc nhận biết rõ ở hành động đại tiện tiểu tiện, có sự 
thực hành việc nhận biết rõ khi đi, khi đứng, khi ngồi, khi ngủ, khi thức, khi nói, 
khi im lặng: - “sau khi chú trọng về tuệ” còn là như vậy. Với sự hoan hỷ về 
thiện pháp: hỷ và hân hoan sanh lên do năng lực tùy niệm Phật là “sự hoan hỷ 
về thiện pháp,” hỷ và hân hoan sanh lên do năng lực tùy niệm Pháp - do năng 
lực tuy niệm Tăng - do năng lực tùy niệm giới - do năng lực tùy niệm xả thí -do 
năng lực tùy niệm Thiên - do năng lực niệm hơi thở vảo - hơi thở ra - do năng 
lực niệm sự chết - do năng lực niệm đặt ở thân - do năng lực tùy niệm Niết Bàn 
là 'sự hoan hỷ về thiện pháp;' - “sau khi chú trọng về tuệ, với sự hoan hỷ về 
thiện pháp" là như thế. 


Nên đè nén các hiếm họa ấy - Các hiểm họa: có hai loại hiểm họa: 
hiểm họa hiển hiện và hiểm họa khuất lấp, -nt- các điều này được gọi là hiểm 
họa hiển hiện, -nt- các điều này được gọi là hiểm họa khuất lấp. -nt- Các hiểm 
họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” là như vậy. Nên đè nén các hiểm họa ấy: Nên đè 
nén, nên ngự trị, nên đẻ bẹp, nên trần áp, nên chà đạp các hiểm họa Ấy; - “nên đè 
nén các hiểm họa ấy” là như vậy. 


Nên khống chế sự không ưa thích ở chỗ trú ngụ xa vắng - Sự không 
ưa thích: sự không ưa thích, biểu hiện không ưa thích, sự không thích thú, biểu 
hiện không thích thú, sự không hài lòng, sự chán ngấy. Ở chỗ trú ngụ xa vắng: 
hoặc ở những chỗ nằm ngồi xa văng, thì nên khống chế, nên ngự trị, nên đẻ bẹp, 
nên trấn áp, nên chà đạp sự không ưa thích những pháp này pháp khác; - “nên 
khống chế sự không ưa thích ở chỗ trú ngụ xa vắng' là như thế. 


Nên khống chế bốn pháp tạo nên sự than vãn: Nên khống chế, nên áp 
chế, nên ngự trị, nên đè bẹp, nên trấn áp, nên chà đạp bốn pháp sẽ tạo ra sự than 
vãn; -'nên khống chế bốn pháp tạo nên sự than vãn' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
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“Sau khi chủ trọng về tuệ, với sự hoan hỷ về thiện pháp, 
nên đè nén các hiểm họa ấy, 

nên khống chế sự không ưa thích ở chỗ trú ngụ xa vắng, 
nên khống chế bốn pháp tạo nên sự than vẫn. ” 


16 - 16 


“Vậy ta sẽ ăn gì? Hoặc ta sẽ ăn ở đâu? 

Có thật chăng ta đã ngủ khổ sở? Hôm nay, ta sẽ ngủ ở đâu?` 
Vị hữu học, không có sự vương vấn nhà ở, nên loại bỏ 
những suy tư có tính chất than vẫn này. 


Vậy ta sẽ ăn gì? Hoặc ta sẽ ăn ở đâu? - Vậy ta sẽ ăn gì? (nghĩ rằng): 
““Ƒôi sẽ thọ thực vật gì, cơm, hay cháo chua, hay bánh bột, hay cá, hay thịt?” - 
“Vậy ta sẽ ăn gì?” là như thế. Hoặc ta sẽ ăn ở đâu? (nghĩ rằng): “Tôi sẽ thọ 
thực ở đâu, ở gia đình Sát-đế-ly, hoặc ở gia đình Bà-la-môn, hoặc ở gia đình 
thương buôn, hoặc ở gia đình nô lệ?” - “Vậy ta sẽ ăn gì? Hoặc ta sẽ ăn ở đâu?" 
là như thế. 


Có thật chăng ta đã ngủ khổ sở? Hôm nay, ta sẽ ngủ ở đâu? - (nghĩ 
rằng): “Đêm nay, tôi đã ngủ một cách khổ sở trên tâm ván, hoặc ở chiếc chiếu 
ngắn, hoặc ở mảnh da thú, hoặc ở thảm cỏ, hoặc ở thảm lá, hoặc ở thảm rơm. 
Đêm tới, tôi sẽ ngủ một cách sung sướng ở giường, hay ở ghế, hay ở nệm, hay ở 
cái gối, hay ở trú xá, hay ở nhà một mái, hay ở tòa lâu đài, hay ở tòa nhà dài, 
hay ở hang động?” - “Có thật chăng ta đã ngủ khổ sở? Hôm nay, ta sẽ ngủ ở 
đâu?” là như thế. 


Những suy tư có tính chất than vãn này - Những suy tư này: Hai suy 
tư liên quan đến đồ ăn khất thực, hai suy tư liên quan đến chỗ nằm ngồi. Có tính 
chất than vãn: có tính chất kể lể, có tính chất than vẫn; - “những suy tư có tính 
chất than vãn này' là như vậy. 


Vị hữu học, không có sự vương vấn nhà ở, nên loại bỏ - Vị hữu học: 
Vì lý do gì được gọi là hữu học? “VỊ học tập” là hữu học. Và học tập gì? Học tập 
về thăng giới, học tập về thắng tâm, học tập về thắng tuệ. Học tập về thắng giới 
là việc nào? -nt- việc này là sự học tập về thăng tuệ. Trong khi hướng tâm đến 
ba sự học tập này, vị ấy học tập; trong khi biết -nt-; trong khi thấy -nt-; trong khi 
quán xét lại -nt-; trong khi quyết định tâm, vị ấy học tập; trong khi hướng đến 
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đức tin, vị ấy học tập; trong khi ra sức tĩnh tấn -nt-; trong khi thiết lập niệm -nf-; 
trong khi tập trung tâm -nt-; trong khi nhận biết bằng tuệ, vị ấy học tập; trong 
khi biết rõ pháp cần được biết rõ, vị ấy học tập; trong khi biết toàn diện pháp 
cần được biết toàn diện -nt-; trong khi đứt bỏ pháp cần được dứt bỏ -nt-; trong 
khi tu tập pháp cần được tu tập -nt-; trong khi chứng ngộ pháp cần được chứng 
ngộ, VỊ ấy học tập, hành xử, hành theo, thọ trì và học tập. Vì lý do Ấy, được gọi 
là hữu học. Vị hữu học nên học tập về thắng giới, nên học tập về thắng tâm, nên 
học tập về thắng tuệ nhằm loại bỏ, nhằm bài trừ, nhằm dứt bỏ, nhằm làm văng 
lặng, nhằm buông bỏ, nhằm tịch tịnh. Trong khi hướng tâm đến ba sự học tập 
này, thì nên học tập; trong khi biết, -nt- trong khi chứng ngộ pháp cần được 
chứng ngộ, thì nên học tập, nên hành xử, nên hành theo, nên thọ trì và vận dụng; 
- “vị hữu học nên loại bỏ” là như thế. Không có sự vương vấn nhà ở: Thế nào 
là có sự vương vấn nhà ở? Ở đây, một vị nào đó có sự vướng bận về gia tộc, -nf- 
vướng bận về đồ chúng, -nt- vướng bận về chỗ ngụ, -nt- vướng bận về y phục, - 
nt- vướng bận về đồ ăn khất thực, -nt- vướng bận về chỗ nằm ngồi, có sự vướng 
bận về vật dụng là thuốc men chữa bệnh. Có sự vương vấn nhà ở là như vậy. 
Thế nào là có sự không vương vấn nhà ở? Ở đây, vị tỳ khưu không có sự vướng 
bận về gia tộc, -nt- không vướng bận về đồ chúng, -nt- không vướng bận về chỗ 
ngụ, -nt-không vướng bận về y phục, -nt- không vướng bận về đồ ăn khất thực, 
-nt- không vướng bận về chỗ nằm ngồi, -nt- có sự không vướng bận về vật dụng 
là thuốc men chữa bệnh. Có sự không vương vấn nhà ở là như vậy. 


1. Các vị đã ấi đến Magadha, đã đi đến Kosala, 

còn một số vị ở lãnh địa xứ VAaJJ1, 

tựa như những con nai di chuyển không có sự quyền luyễn, 
các vị tb khưu sống không có sự vương vấn. 


2. Lành thay, người có tảnh hạnh, lành thay việc đã khéo thực hành, 
cuộc sống không nhà luôn luôn là tốt đẹp, 

việc học hỏi về ý nghĩa, hành động cung kính, 

điêu ấy là đời sống Sa-môn của vị không sở hữu vật gì, 

- “vị hữu học, không có sự vương vấn nhà ở, nên loại bỏ' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
“Vậy ta sẽ ăn gì? Hoặc ta sẽ ăn ở đâu? 
Có thật chăng ta đã ngủ khổ sở? Hôm nay, ta sẽ ngủ ở đâu?` 


VỊ hữu học, không có sự vương ván nhà ở, nên loại bỏ 
những suy tư có tính chát than vẫn này. ” 
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16 - 17 


Sau khi đạt được vật thực và y phục lúc đúng thời, 

vị ấy nên biết chừng mực ở đây, với mục đích vừa lòng. 

Vị ấy, được bảo vệ về các điêu ấy, có đời sống kiểm chế ở trong làng, 
dấu cho bị xúc phạm, không nên nói lời nói thô lỗ. 


Sau khi đạt được vật thực và y phục lúc đúng thời - Vật thực: cơm, 
cháo chua, bánh bột, cá, thịt. Y phục: Có sáu loại y: loại bằng sợi lành, loại 
bằng bông vải, loại bằng tơ lụa, loại bằng sợi len, loại bằng gai thô, loại bằng 
chỉ bố. Sau khi đạt được vật thực và y phục lúc đúng thời: sau khi nhận được 
y, sau khi nhận được đồ ăn khất thực không do gạt gẫm, không do tán phét, 
không do gợi ý, không do lừa bịp, không do việc thèm muốn lợi lộc băng lợi 
lộc, không do việc cho củi (gỗ), không do việc cho tre, không do việc cho lá, 
không do việc cho bông hoa, không do việc cho trái cây, không do việc cho cây 
cọ rửa, không do việc cho bột tắm, không do việc cho đất sét, không do việc cho 
gỗ chà răng, không do việc cho nước súc miệng, không do việc nịnh hót, không 
do việc tâng bốc, không do việc chiều chuộng, không do việc nói lén sau lưng, 
không nhờ vào khoa địa lý, không nhờ vào kiến thức thế tục, không nhờ vào 
khoa bói tướng, không nhờ vào khoa chiêm tĩnh, không do việc đi làm sứ giả, 
không do việc đi theo sự sai bảo, không do việc chuyên tin bằng đôi chân, 
không do công việc thầy thuốc, không do thức ăn đổi thức ăn, không do phát 
sanh bởi quà cáp, sau khi đạt được, sau khi nhận được, sau khi đạt đến, sau khi 
tìm thấy, sau khi tiếp nhận đúng theo pháp, một cách ngay thẳng; - “sau khi đạt 
được vật thực và y phục lúc đúng thời” là như thế. 


Vị Ấy nên biết chừng mực ở đây, với mục đích vừa lòng - Vị ấy nên 
biết chừng mực: nên biết chừng mực bởi hai lý do: trong lúc thọ nhận hoặc 
trong lúc thọ dụng. Thế nào là biết chừng mực trong lúc thọ nhận? Trong khi 
được bó thí chỉ chút ít, vị (tỳ khưu) thọ nhận vì lòng trắc ấn đến hàng tại gia, vì 
sự hộ trì đến hàng tại gia, vì lòng thương tưởng đến hàng tại gia. Trong khi 
được bố thí nhiều, vị (tỳ khưu) thọ nhận y để bảo dưỡng thân thể, thọ nhận vật 
thực để bảo dưỡng cái bụng. Như vậy là biết chừng mực trong lúc thọ nhận. 


Thế nào là biết chừng mực trong lúc thọ dụng? Vị (tỳ khưu) sử dụng y 
phục sau khi đã suy xét đúng đắn rằng: Chỉ nhằm để diệt trừ sự lạnh, để diệt trừ 
sự nóng, để diệt trừ các sự xúc chạm bởi ruồi, muỗi, gió, nẵng, và các loài bò 
sát, chỉ nhằm mục đích che đậy sự hỗ thẹn vì lõa lồ. Vị (tỳ khưu) sử dụng đồ ăn 
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khất thực sau khi đã suy xét đúng đắn rằng: Không phải để chơi giỡn, không 
phải vì đam mê, không phải đề tô điểm, không phải để trang sức, mà chỉ nhằm 
để duy trì, để nuôi dưỡng thân thê này, để ngăn ngừa sự tôn hại, để hỗ trợ sự 
thực hành Phạm hạnh, (nghĩ rằng): Như vây ta tiêu diệt cảm thọ cũ, sẽ không 
làm sanh lên cảm thọ mới, và sự sống còn, sự không bị chê trách, và sự cư trú 
thoải mái sẽ có đến ta. Vị (tỳ khưu) sử dụng chỗ nằm ngồi sau khi đã suy xét 
đúng đắn rằng: Chỉ nhằm để diệt trừ sự lạnh, đề diệt trừ sự nóng, để diệt trừ các 
sự xúc chạm bởi ruôồi, muỗi, gió, năng, và các loài bò sát, chỉ nhằm mục đích 
xua đi các hiểm họa của thời tiết, nhằm mục đích vui thích trong việc thiền tịnh. 
Vị (tỳ khưu) sử dụng vật dụng là thuốc men chữa bệnh sau khi đã suy xét đúng 
đăn rằng: Chỉ nhằm để diệt trừ cảm thọ (khổ) do các căn bệnh đã phát khởi, để 
hoàn toàn không còn đau đớn. Như vậy là biết chừng mực trong lúc thọ dụng. 
Vị ấy nên biết chừng mực: bởi hai lý đó này, nên nhận biết, nên hiểu biết, nên 
thừa nhận, nên thấu triệt sự chừng mực; - “vị ây nên biết chừng mực" là như thế. 


Ở đây, với mục đích vừa lòng: Vị tỳ khưu trong Giáo Pháp này tự biết 
đủ với bất luận y nào dầu tốt hay xấu, có lời ca ngợi về sự tự biết đủ với bất 
luận y nào dầu tốt hay xấu, và không vì nguyên nhân về y mà đạt đến sự tầm 
cầu sai trái, không phù hợp; khi không nhận được y thì không băn khoăn, và khi 
đã nhận được y thì thọ dụng, không bị vướng mắc, không bị mê mẫn, không bị 
phạm tội, có sự nhìn thấy điều bát lợi, có tuệ về sự buông xả. Và hơn nữa, do sự 
tự biết đủ với bất luận y nào dầu tốt hay xấu ấy, cũng không tâng bốc bản thân, 
không khinh bỉ vị khác. Bởi vì, vị khôn khéo, không biếng nhác, có sự nhận biết 
rõ, có niệm trong trường hợp ấy nói đến vị tỳ khưu đã đứng vào dòng dõi của 
các bậc Thánh được biết tiếng là cao thượng từ thời xa xưa. 


Và thêm nữa, vị tỳ khưu tự biết đủ với bất luận đồ ăn khất thực nào dầu 
tốt hay xấu, có lời ca ngợi về sự tự biết đủ với bất luận đồ ăn khất thực nào dầu 
tốt hay xấu, và không vì nguyên nhân về đồ ăn khất thực mà đạt đến sự tầm cầu 
sai trái, không phù hợp, khi không nhận được đồ ăn khất thực thì không băn 
khoăn, và khi đã nhận được đồ ăn khất thực thì thọ dụng, không bị vướng mắc, 
không bị mê mân, không bị phạm tội, có sự nhìn thấy điều bất lợi, có tuệ về sự 
buông xả. Và hơn nữa, do sự tự biết đủ với bất luận đồ ăn khất thực nào dầu tốt 
hay xấu ấy, cũng không tâng bốc bản thân, không khinh bỉ vị khác. Bởi vì, vị 
khôn khéo, không biếng nhác, có sự nhận biết rõ, có niệm trong trường hợp ấy 
nói đến vị tỳ khưu đã đứng vào dòng dõi của các bậc Thánh được biết tiếng là 
cao thượng từ thời xa xưa. 
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Và thêm nữa, vị tỳ khưu tự biết đủ với bất luận chỗ năm ngồi nào dầu tốt 
hay xấu, có lời ca ngợi về sự tự biết đủ với bất luận chỗ nằm ngồi nào dầu tốt 
hay xấu, và không vì nguyên nhân về chỗ nằm ngồi mà đạt đến sự tầm cầu sai 
trái, không phù hợp, khi không nhận được chỗ nằm ngồi thì không băn khoăn, 
và khi đã nhận được chỗ nằm ngồi thì thọ dụng, không bị vướng mắc, không bị 
mê mắn, không bị phạm tội, có sự nhìn thấy điều bất lợi, có tuệ về sự buông xả. 
Và hơn nữa, do sự tự biết đủ với bất luận chỗ năm ngồi nào dầu tốt hay xấu ấy, 
cũng không tâng bốc bản thân, không khinh bỉ vị khác. Bởi vì, vị khôn khéo, 
không biếng nhác, có sự nhận biết rõ, có niệm trong trường hợp ấy nói đến vị tỳ 
khưu đã đứng vào dòng dõi của các bậc Thánh được biết tiếng là cao thượng từ 
thời xa xưa. 


Và thêm nữa, vị tỳ khưu tự biết đủ với bất luận vật dụng là thuốc men 
chữa bệnh nào dầu tốt hay xấu, có lời ca ngợi về sự tự biết đủ với bất luận vật 
dụng là thuốc men chữa bệnh nào dầu tốt hay xấu, và không vì nguyên nhân về 
vật dụng là thuốc men chữa bệnh mà đạt đến sự tầm cầu sai trái, không phù hợp, 
khi không nhận được vật dụng là thuốc men chữa bệnh thì không băn khoăn, và 
khi đã nhận được vật dụng là thuốc men chữa bệnh thì thọ dụng, không bị 
vướng mắc, không bị mê mân, không bị phạm tội, có sự nhìn thấy điều bất lợi, 
có tuệ về sự buông xả. Và hơn nữa, do sự tự biết đủ với bất luận vật dụng là 
thuốc men chữa bệnh nào dầu tốt hay xấu ấy, cũng không tâng bốc bản thân, 
không khinh bỉ vị khác. Bởi vì, vị khôn khéo, không biếng nhác, có sự nhận biết 
rõ, có niệm trong trường hợp ấy nói đến vị tỳ khưu đã đứng vào dòng dõi của 
các bậc Thánh được biết tiếng là cao thượng từ thời xa xưa; - “VỊ ấy nên biết 
chừng mực ở đây, với mục đích vừa lòng' là như thế. 


Vị ấy, được bảo vệ về các điều ấy, có đời sống kiềm chế ở trong làng - 
Vị ấy, được bảo vệ về các điều ấy: đã được bảo vệ, đã được gìn giữ, đã được 
hộ trì, đã được thu thúc về y phục, về đồ ăn khất thực, về chỗ nằm ngồi, về vật 
dụng là thuốc men chữa bệnh; - “vị Ấy, được bảo vệ về các điều ấy” là như vậy. 
Hoặc là, đã được bảo vệ, đã được gìn giữ, đã được hộ trì, đã được thu thúc về 
các xứ; - “vị ấy, được bảo vệ về các điều ấy” còn là như vậy. Sống kiềm chế ở 
trong làng: đã kiềm chế, có bản thân đã được kiềm chế, có bản thân đã được 
kiềm giữ, đã được bảo vệ, đã được gìn giữ, đã được hộ trì, đã được thu thúc ở 
trong làng; - “Vị ấy, được bảo vệ về các điều ấy, có đời sống kiềm chế ở trong 
làng' là như thế. 
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Dầu cho bị xúc phạm, không nên nói lời nói thô lỗ: bị xúc phạm, bị 
mắng nhiếc, bị khinh bi, bị đụng chạm, bị chê trách, bị gièm pha, không nên nói 
lại, không nên đáp lại một cách thô lỗ, một cách thô bạo, không nên sỉ vả lại 
người đang sỉ vả, không nên chọc giận lại người đang chọc giận, không nên cãi 
lộn với người đang cãi lộn, không nên tạo ra sự cãi cọ, không nên tạo ra sự cãi 
lộn, không nên tạo ra sự cãi vã, không nên tạo ra sự tranh cãi, không nên tạo ra 
sự gây gô, nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm dứt, nên làm cho không còn 
hiện hữu sự cãi cọ, sự cãi lộn, sự cãi vã, sự tranh cãi, sự gây sô. Nên tránh khỏi, 
xa lánh, tránh xa, đi ra ngoài, rời ra, thoát khỏi, không bị ràng buộc với sự cãi 
cọ-cãi lộn-tranh luận-tranh cãi-gây gô, nên sống với tâm đã được làm trở thành 
không còn giới hạn; - dầu cho bị xúc phạm, không nên nói lời nói thô lỗ' là như 
thê. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
“Sau khi đạt được vật thực và y phục lúc đúng thời, 
vị ấy nên biết chừng mực ở đây, với mục đích vừa lòng. 


VỊ áy, được bảo vệ về các điều ấy, có đời sông kiêm chế ở trong làng, 


Ạ 


dầu cho bị xúc phạm, không nên nói lời nói thô lô. 
16 - 18 


Có mắt nhìn xuống và không buông thả bản chân (ải đó đây), 
nên sắn bó với việc tham thiên, nên có nhiêu tỉnh thức, 

sau khi nỗ lực về hành xả, có bản thân định tĩnh, 

nên cắt đứt chỗ trú của sự suy nghĩ và (nên cắt đứt) sự hồi hận. 


Có mắt nhìn xuống và không buông thả bản chân (đi đó đây): Có mắt 
buông lung là thế nào? Ở đây, một vị tỳ khưu nào đó buông thả con mắt, có 
trạng thái buông thả ở mắt (nghĩ rằng): “Nên thấy điều chưa thấy, nên bỏ qua 
điều đã thấy,” rồi từ tu viện này đến tu viện khác, từ vườn hoa này đến vườn 
hoa khác, từ ngôi làng này đến ngôi làng khác, từ thị trấn này đến thị trấn khác, 
từ thành phố này đến thành phố khác, từ quốc độ này đến quốc độ khác, từ xứ 
Sở này đến xứ sở khác, đeo đuôi cuộc du hành lâu dài, cuộc du hành bắt định để 
nhìn ngắm cảnh sắc; có mắt buông lung là như vậy. 
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Hoặc là, vị ty khưu, khi đã vào đến xóm nhà, khi đi dọc theo con đường 
thì đi không thu thúc: vị ấy vừa đi vừa nhìn voi, nhìn ngựa, nhìn xe, nhìn người 
đi bộ, nhìn các phụ nữ, nhìn các nam nhân, nhìn các cậu trai, nhìn các cô gái, 
nhìn các cửa tiệm, nhìn mặt tiền của các căn nhà, nhìn lên, nhìn xuống, nhìn 
xem hướng chính hướng phụ; có mắt buông lung còn là như vậy. 


Hoặc là, vị tỳ khưu, sau khi nhìn thấy cảnh sắc bằng mắt, có sự năm giữ 
hình tướng, có sự nắm giữ chỉ tiết. Do nguyên nhân nào mà vị ấy, trong khi 
sống, có nhãn quyền không được thu thúc, khiến các sự tham đắm, ưu phiền, 
các ác bất thiện pháp có thê xâm nhập, vị ấy không thực hành sự thu thúc đối 
với nguyên nhân ấy, không hộ trì nhãn quyền, không tiến hành sự thu thúc ở 
nhãn quyên; có mắt buông lung còn là như vậy. 


Hoặc hơn nửa, giống như một số tôn giả Sa-môn và Bả-la-môn, sau khi 
thọ thực các bữa ăn được bố thí do đức tin, các vị ấy lại sống, đeo đuổi việc xem 
trình diễn có hình thức như vầy; tức là múa, hát, đờn, vũ hội, nghe kể chuyện, 
vỗ tay theo nhịp, đánh chiêng, đánh trống, biểu diễn thời trang, trò chơi với 
banh sắt, trò tung hứng tre, lễ bốc mộ, đấu voi, đấu ngựa, đấu trâu, đấu bò 
mộng, đấu bò đực, đấu dê, đấu cừu, đấu gà, đấu chim cút, đấu gậy, đánh bốc, 
đấu vật, tập trận, dàn quân, đóng quân, xem sự điều quân, hoặc là như thế; có 
mắt buông lung còn là như vậy. 


Không có mắt buông lung là thế nào? Ở đây, một vị tỳ khưu nào đó không 
buông thả con mắt, không có trạng thái buông thả ở mắt (không nghĩ rằng): 
“Nên thấy điều chưa thấy, nên bỏ qua điều đã thấy,” rồi không từ tu viện này 
đến tu viện khác, không từ vườn hoa này đến vườn hoa khác, không từ ngôi 
làng này đến ngôi làng khác, không từ thị trấn này đến thị trấn khác, không từ 
thành phố này đến thành phố khác, không từ quốc độ này đến quốc độ khác, 
không từ xứ sở này đến xứ sở khác, không đeo đuôi cuộc du hành lâu dài, cuộc 
du hành bắt định đề nhìn ngắm cảnh sắc; không có mắt buông lung là như vậy. 


Hoặc là, vị ty khưu, khi đã vào đến xóm nhà, khi đi dọc theo con đường 
thì đi thu thúc: vị ấy đi mà không nhìn voi, -nt- không nhìn xem hướng chính 
hướng phụ; không có mắt buông lung còn là như vậy. 


Hoặc là, vị tỳ khưu, sau khi nhìn thấy cảnh sắc bằng mắt, không có sự 
năm giữ hình tướng, -nt- không tiễn hành sự thu thúc ở nhãn quyền; không có 
mắt buông lung còn là như vậy. 
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Hoặc hơn nữa, giống như một số tôn giả Sa-môn và Bà-la-môn, sau khi 
thọ thực các bữa ăn được bồ thí do đức tin, -nt- xem sự điều quân, hoặc là như 
thế. VỊ ây tránh xa việc đeo đuôi để xem trình diễn có hình thức như thế Ấy; 
không có mắt buông lung còn là như vậy; - “có mắt nhìn xuống' là như thế. 


Và không buông thả bàn chân: Buông thả bàn chân là thế nào? Ở đây, 
một vị tỳ khưu nào đó buông thả bàn chân, có trạng thái buông thả ở bàn chân, 
từ tu viện này đến tu viện khác, -nt- đeo đuôi cuộc du hành lâu dài, cuộc du 
hành bất định để nhìn ngắm cảnh sắc; buông thả bàn chân là như vậy. Hoặc là, 
vị tỳ khưu, thậm chí ở bên trong tu viện của hội chúng, cũng buông thả bàn 
chân, có trạng thái buông thả ở bản chân, không phải vì sự lợi ích là nguyên 
nhân, không phải vì công việc là nguyên nhân, bị phóng túng, có tâm không 
được văng lặng, rồi từ gian phòng này đi đến gian phòng khác, từ trú xá này -nt- 
chuyện về sự hiện hữu và không hiện hữu là như vẫy, hoặc là như thế; buông 
thả bàn chân còn là như vậy. 


Và không buông thả bàn chân: Nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm 
dứt, nên làm cho không còn hiện hữu trạng thái buông thả ở bàn chân. Nên 
tránh khỏi, xa lánh, tránh xa, đi ra ngoài, rời ra, thoát khỏi, không bị ràng buộc 
với việc buông thả bàn chân, nên sống với tâm đã được làm trở thành không còn 
giới hạn. Nên có sự thích thú trong việc thiền tịnh, được thích thú trong việc 
thiền tịnh, gắn bó với sự văng lặng của tâm thuộc nội phần, có thiền không bị xa 
rời, thành tựu minh sát, là người gia tăng việc ngụ ở các ngôi nhà trống vắng, 
chứng thiền, thích thú với thiền, gắn bó với trạng thái đơn độc, chú trọng mục 
đích của mình; - “có mắt nhìn xuống và không buông thả bàn chân (đi đó đây)' 
là như thế. 


Nên gắn bó với việc tham thiền, nên có nhiều tỉnh thức - Nên gắn bó 
với việc tham thiền: Gắn bó với việc tham thiền vì hai lý do: gắn bó, gắn vào, 
gắn chặt, găn liền với việc làm sanh khởi sơ thiền chưa được sanh khởi; gắn bó, 
gắn vào, găn chặt, gắn liền với việc làm sanh khởi nhị thiền - tam thiền - tứ 
thiền chưa được sanh khởi; gắn bó với việc tham thiền là như vậy. Hoặc là, 
luyện tập, tu tập, thực hành thường xuyên sơ thiền đã được sanh khởi; luyện tập, 
tu tập, thực hành thường xuyên nhị thiền - tam thiền - tứ thiền đã được sanh 
khởi; gắn bó với việc tham thiền còn là như vậy. 

Nên có nhiều tỉnh thức: Ở đây, vị tỳ khưu, vào ban ngày làm trong sạch 
tâm khỏi các pháp ngăn trở bằng việc kinh hành, bằng việc ngồi, vào ban đêm 
trong canh đầu làm trong sạch tâm khỏi các pháp ngăn trở bằng việc kinh hành, 
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băng việc ngồi, vào ban đêm trong canh giữa áp dụng thế nằm của sư tử bằng 
sườn bên phải, đặt bàn chân chồng lên bàn chân, có niệm, có sự nhận biết rõ, 
chú tầm đến ý tưởng của việc thức dậy, vào ban đêm trong canh cuối sau khi 
thức dậy, làm trong sạch tâm khỏi các pháp ngăn trở bằng việc kinh hành, bằng 
việc ngồi; - “nên găn bó với việc tham thiền, nên có nhiêu tỉnh thức" là như thế. 


Sau khi nỗ lực về hành xả, có bản thân định tĩnh - Hành vi: là sự hành 
xả, biểu hiện của hành xả, biểu hiện của hành xả vượt trội, trạng thái bình đẳng 
của tâm, trạng thái an tịnh của tâm, trạng thái trung dung của tâm ở tứ thiên. 


Có bản thân định tĩnh: là sự ôn định, sự đứng vững, sự kiên định, sự 
không rối loạn, sự không tán loạn, trạng thái tâm ý không bị phân tán, sự văng 
lặng, định quyên, định lực, chánh định của tâm. Sau khi nỗ lực về hành xả, có 
bản thân định tĩnh: có tâm được nhất điểm, có tâm không bị tán loạn, có tâm ý 
không bị phân tán dựa trên nền tảng của sự hành xả ở tứ thiển; - “sau khi nỗ lực 
về hành xả, có bản thân định tĩnh” là như thế. 


Nên cắt đứt chỗ trú của sự suy nghĩ và (nên cắt đứt) sự hối hận - Sự 
suy nghĩ: Có chín sự suy tư: suy tư về dục” suy tư về sân hận, suy tư về hãm 
hại, suy tư về thân quyến, suy tư về xứ sở, suy tư về chư Thiên, suy tư liên quan 
đến sự trắc ân đối với người khác, suy tư liên quan đến lợi lộc, sự trọng vọng, 
và sự nôi tiếng, suy tư liên quan đến việc không bị khi dễ; các việc này gọi là 
chín sự suy tư. Sự nghĩ tưởng về dục là chỗ trú của các Suy tư về dục, sự nghĩ 
tưởng về sân hận là chỗ trú của các suy tư về sân hận, sự nghĩ tưởng về hãm hại 
là chỗ trú của các suy tư về hãm hại. Hoặc là, vô minh là chỗ trú, tác ý không 
đúng đường lối là chỗ trú, ngã mạn về bản thân là chỗ trú, không hỗ thẹn (tội 
lỗi) là chỗ trú, không ghê sợ (tội lỗi) là chỗ trú, phóng dật là chỗ trú của các suy 
nghĩ, của các suy tư, của các tư duy. Sự hối hận: vẻ bối rối ở bàn tay cũng là 
hối hận, vẻ bối rỗi ở bàn chân cũng là hối hận, vẻ bối rối ở bàn tay và bàn chân 
cũng là hối hận, lầm tưởng là được phép trong việc không được phép, lầm 
tưởng là không được phép trong việc được phép, làm tưởng là có tội ở việc vô 
tội, lầm tưởng là vô tội ở việc có tội. Sự hối hận nào có hình thức như vậy là 
biểu hiện hối hận, trạng thái hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của Ý, VIỆC 
này gọi là hối hận. 

Thêm nữa, sự hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên do hai 
nguyên nhân: do trạng thái đã làm và do trạng thái đã không làm. Thế nào là sự 
hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên do trạng thái đã làm và do 
trạng thái không làm? Sự hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên 
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rằng: “Ta đã làm uế hạnh về thân, ta đã không làm thiện hạnh về thân.” Sự hối 
hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên rằng: “Ta đã làm uế hạnh về 
khâu, - “Ta đã làm uế hạnh về ý, -”Ta đã giết hại sinh mạng, ta đã không tránh 
Xa SỰ giết hại sinh mạng.” Sự hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh 
lên răng: “Ta đã trộm cắp, - “Ta đã tà hạnh trong các dục, - “Ta đã nói dối,- “Ta 
đã nói đâm thọc, - “Ta đã nói thô lô, ta đã không tránh xa việc nói thô lỗ, - “Ta 
đã nói nhảm nhí, - '““Fa đã hành động tham đắm, - “Ta đã hành động sân hận, - 
“Ta đã thực hành tà kiến, ta đã không thực hành chánh kiến.” Như vậy là sự hối 
hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên do trạng thái đã làm và do 
trạng thái đã không làm. 


Hoặc là, sự hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rỗi của ý sanh lên rằng: 
“Ta không phải là người thực hành đây đủ các giới.” Sự hối hận, sự ăn năn của 
tâm, sự bối rối của ý sanh lên rằng: “Ta là người có các giác quan không được 
gìn giữ.” - “Ta là người không biết chừng mực về vật thực.” - “Ta chưa luyện 
tập về tỉnh thức.” - “Ta chưa đây đủ niệm và sự nhận biết rõ.” - “Bốn sự thiết 
lập nệm chưa được ta tu tập.” -”Bốn chánh cần chưa được ta tu tập.” - “Bốn 
nền tảng của thần thông chưa được ta tu tập.” - “Năm quyền chưa được ta tu 
tập.” - “Năm lực chưa được ta tu tập.” - “Bảy yếu tố đưa đến giác ngộ chưa 
được ta tu tập.” - “Đạo lộ thánh thiện tám chi phần chưa được ta tu tập.” - “Khô 
chưa được ta biết toàn diện.” - “Tập chưa được ta dứt bỏ.” - “Đạo chưa được ta 
tu tập.” - “Diệt chưa được ta chứng ngộ.” Nên cắt đứt chỗ trú của sự suy nghĩ 
và (nên cắt đứt) sự hối hận: Nên cắt đứt, nên cắt, nên cắt rời, nên cắt lìa, nên 
dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm dứt, nên làm cho không còn hiện hữu sự suy 
nghĩ, chỗ trú của sự suy nghĩ, và sự hối hận; - “nên cắt đứt chỗ trú của sự Suy 
nghĩ và (nên cắt đứt) sự hối hận' là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
“Có mắt nhìn xuống và không buông thả bàn chân (ải đó đây), 
nên gắn bó với việc tham thiên, nên có nhiêu tỉnh thức, 


sau khi nỗ lực về hành xả, có bản thân định tĩnh, 
nên cắt đứt chô trú của sự suy nghĩ và (nên cất đứt) sự hồi hận. ” 


16 - 19 
BỊ quở trách bởi những lời nói, VỊ (tÈ khưu) có niệm nên hoan hỷ. 


Nên phá vỡ sự cứng cỏi đôi với các vị đồng phạm hạnh. 
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Nên thốt lên lời nói tốt lành, (lời nói) không vượt quá giới hạn. 
Không nên suy nghĩ về chuyện phiếm luận của những người (khác). 


BỊ quở trách bởi những lời nói, vị (ty khưu) có niệm nên hoan hỷ - BỊ quở 
trách: Các vị thầy tế độ, hoặc các vị thầy dạy học, hoặc các vị đồng thầy tế độ, 
hoặc các vị đồng thầy dạy học, hoặc các bạn bè, hoặc các vị đồng quan điểm, 
hoặc các vị thân thiết, hoặc các vị thân hữu quở trách rằng: “Này đại đức, đối 
với ông điều này là không phù hợp, đối với ông điều này là không được đạt đến, 
đối với ông điều này là không thích hợp, đối với ông điều này là không hợp với 
bản tánh.” (Vị ấy) nên thiết lập niệm, rồi nên vui thích, nên thích thú, nên vui 
mừng, nên tùy hý, nên ước muốn, nên ưng thuận, nên ước nguyện, nên mong 
cầu, nên nguyện cầu sự quở trách ấy. Cũng giống như người nữ hoặc người nam 
còn trẻ, ở tuôi thanh niên, ưa thích trang điểm, vừa mới gội đầu, sau khi nhận 
được tràng hoa sen, hoặc tràng hoa nhài, hoặc tràng hoa đủ loại, nên thọ lãnh 
bằng hai tay và đặt lên ở đỉnh đầu, rồi nên vui thích, nên thích thú, nên vui 
mừng, nên tùy hỳ, nên ước muốn, nên ưng thuận, nên ước nguyện, nên mong 
cầu, nên nguyện cầu. Tương tự như vậy, (vị ấy) nên thiết lập niệm, rồi nên vui 
thích, nên thích thú, nên vui mừng, nên tùy hỷ, nên ước muốn, nên ưng thuận, 
nên ước nguyện, nên mong câu, nên nguyện cầu sự quở trách ấy. 


1. “Nên nhận biết người thông mình, có sự nhìn thấy được lỗi lầm, có lời 
nói khiển trách, như là người chỉ ra những của cải chôn giấu (cho mình); nên 
giao thiệp với người sáng suốt như thế ấy. Đối với người giao thiệp với vị như 
thể ấy, thì trở nên tốt hơn, không có xấu hơn. ” 


2. “Người (nào) có thể giáo giới, có thể chỉ dạy, có thể ngăn cản điều không 
tốt lành, thật vậy đối với những người tốt thì người ấy được yêu mến, đối với 
những người xấu thì không được yêu mến. ” - 'bị quở trách bởi những lời nói, vị 
(tỳ khưu) có niệm nên hoan hỷ` là như thế. 


Nên phá vỡ sự cứng cỏi đối với các vị đồng phạm hạnh - Các vị đồng 
phạm hạnh: là những vị có chung hành sự, có chung việc đọc tụng (giới bổn 
Pãtimokkha), có sự học tập giỗng nhau. Nên phá vỡ sự cứng cồi đối với các vị 
đồng phạm hạnh: Nên phá vỡ trạng thái tâm hẳn học, bản tánh cứng cỏi đối 
VỚI Các VỊ đồng phạm hạnh; nên phá vỡ năm sự cứng cỏi của tâm; nên phá vỡ ba 
sự cứng cỏi của tâm; nên đập vỡ, nên phá vỡ, nên đập tan sự cứng cỏi do tham 
á1, sự cứng cỏi do sân hận, sự cứng cỏi do sĩ mê; - “nên phá vỡ sự cứng cỏi đối 
với các vị đồng phạm hạnh" là như thế. 
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Nên thốt lên lời nói tốt lành, (lời nói) không vượt quá giới hạn: Nên 
thốt ra lời nói được khởi lên từ trí tuệ. Nên thốt ra, nên thốt lên lời nói liên hệ 
đến mục đích, liên hệ đến Giáo Pháp, hợp thời, có lý lẽ, có cơ sở; - “nên thốt lên 
lời nói tốt lành" là như thế. (Lời nói) không vượt quá giới hạn - Giới hạn: Có 
hai giới hạn: giới hạn về thời điểm và giới hạn về luân lý. Giới hạn về thời điểm 
là gì? Không nên nói lời nói không phải thời, không nên nói lời nói không phải 
lúc, không nên nói lời nói không phải thời không phải lúc, không nên nói lời nói 
không hợp thời, không nên nói lời nói không hợp lúc, không nên nói lời nói 
không hợp thời không hợp lúc. 


3... “Thật vậy, kẻ nào khi thời điển chưa đến mà thốt lên (lời nói) không phải 
lục, kẻ ấy bị giết chết nằm dài, tựa như chim cú con (ở chuyện Bồn Sanh 
Kokalika). ” 


Điêu này là giới hạn về thời điêm. 


Giới hạn về luân lý là gì? Khi bị luyến ái không nên nói lời nói, khi bị sân 
hận không nên nói lời nói, khi bị si mê không nên nói lời nói, không nên nói lời 
nói đối, không nên nói lời nói đâm thọc, không nên nói lời nói thô lỗ, không nên 
nói lời nói nhảm nhí, không nên nói, không nên thuyết, không nên phát ngôn, 
không nên giảng giải, không nên diễn tả; điều này là giới hạn về luân lý; - “nên 
thốt lên lời nói tốt lành, (lời nói) không vượt quá giới hạn' là như thế. 


Không nên suy nghĩ về chuyện phiếm luận của những người (khác) - 
Những người (khác): là các Sát-đề-ly, các Bà-la-môn, các thương buôn, các nô 
lỆ, các người tại g1a, các vị xuất gia, chư Thiên, và loài người. Không nên suy 
nghĩ, không nên làm sanh khởi sự suy nghĩ, không nên làm sanh khởi tâm, 
không nên làm sanh khởi sự suy tầm, không nên làm sanh khởi sự chú tâm về 
lời buộc tội, về lời gièm pha, về sự chê bai, về sự chê trách, về sự không nỗi 
tiếng, về sự không ca tụng, về sự hư hỏng về giới, hoặc về sự hư hỏng về hạnh 
kiểm, hoặc về sự hư hỏng về quan điểm, hoặc về sự hư hỏng về nuôi mạng: - 
'không nên suy nghĩ về chuyện phiếm luận của những người (khác)” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“BỊ quở trách bởi những lời nói, vị (t) khưu) có niệm nên hoan hỷ. 
Nên phá vỡ sự cứng cỏi đối với các vị đông phạm hạnh. 

Nên thốt lên lời nói tốt lành, (lời nói) không vượt quá giới hạn. 
Không nên suy nghĩ về chuyện phiếm luận của những người (khác). ” 
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16 - 20 


Và hơn thê nữa, có năm loại bụi bặm ở thê gian; đổi với chúng, vị có 
niệm nên học tập đê dẹp bỏ. Nên không chê sự luyện ái ở các sắc, ở các thỉnh, 
rồi ở các vị, ở các hương, ở các Xúc. 


Và hơn thế nữa, có năm loại bụi bặm ở thế gian - Và: Từ “atha' này là 
sự nối liền các câu văn, sự kết hợp các câu văn, sự làm đầy đủ các câu văn, sự 
gặp gỡ của các âm, trạng thái trau chuốt từ ngữ, tính chất tuần tự của các câu 
văn. Có năm loại bụi bặm: (luyến ái ở) sắc là bụi bặm, (luyến ái ở) thinh là bụi 
bặm, (luyến ái ở) hương là bụi bặm, (luyến ái ở) vị là bụi bặm, (luyến ái ở) xúc 
là bụi bặm. 


1. Luyến ải là bụi bặm, nhưng không phải nói đến bụi đất, 
từ 'bụi bặm ` này là tên gọi của luyễn ái. 

Các vị sáng suốt, sau khi dứt bỏ hẳn bụi bặm này, 

các vị ấy sống trong Giáo Pháp của Bậc đã tách lìa bụi bặm. 


2. Sân hận là bụi bặm, nhưng không phải nói đến bụi đất, 
từ “bụi bặm ` này là tên gọi của sân hán. 

Các vị sáng suốt, sau khi dứt bỏ hắn bụi bặm này, 

các vị ấy sống trong Giáo Pháp của Bậc đã tách lìa bụi bặm. 


3. Sĩ mê là bụi bặm, nhưng không phải nói đến bụi đất, 
từ “bụi bặm) này là tên gọi của sỉ mê. 

Các vị sáng suôi, sau khi dứt bỏ hắn bụi bặm này, 

các vị ấy sống trong Giáo Pháp của Bậc đã tách lìa bụi bặm. 


Ơ thê gian: ở thê gian của khô cảnh, ở thê gian của loài người, ở thê gian 
của chư Thiên, ở thê gian của các uân, ở thê gian của các giới, ở thê gian của 
các xứ; - “và hơn thê nữa, có năm loại bụi bặm ở thê gian là như thê. 


Đối với chúng, vị có niệm nên học tập để dẹp bỏ - Đối với chúng: là 
đối với sự luyễn ái ở sắc, đối với sự luyến ái ở thinh, đối với sự luyến ái ở 
hương, đối với sự luyến ái ở vị, đối với sự luyến ái ở xúc. Vị có niệm: Niệm là 
sự tùy niệm, niệm hiện tiền; niệm là trạng thái ghi nhớ, trạng thái ghi nhận, 
trạng thái không lơ là, trạng thái không quên lãng; niệm là niệm quyên, niệm 
lực, chánh niệm, niệm giác chi, con đường độc đạo; điều này được gọi là niệm. 
Người đã tiến đến, đã tiễn gần, đã đến gần, đã tiến vào, đã đạt đến, đã đầy đủ, 
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đã thành tựu niệm này, người ấy được gọi là có niệm. Nên học tập: Có ba sự 
học tập: học tập về thắng giới, học tập về thắng tâm, học tập về thắng tuệ. Việc 
nào là sự học tập về thắng giới? -nt- Việc này là sự học tập về thắng tuệ. Đối 
với chúng, vị có niệm nên học tập để dẹp bỏ: Người có niệm nên học tập về 
thắng giới, nên học tập về thắng tâm, nên học tập về thắng tuệ nhằm loại bỏ, 
nhằm bài trừ, nhằm dứt bỏ, nhằm làm văng lặng, nhằm buông bỏ, nhằm tịch 
tịnh đôi với chúng: đối với sự luyến ái ở sắc, đối với sự luyến ái ở thinh, đối với 
sự luyến ái ở hương, đối với sự luyến ái ở vị, đối với sự luyến ái ở xúc. Trong 
khi hướng tâm đến ba sự học tập này, thì nên học tập; trong khi biết, thì nên học 
tập; -nt- trong khi chứng ngộ pháp cần được chứng ngộ, thì nên học tập, nên 
hành xử, nên hành theo, nên thọ trì và vận dụng; - “đối với chúng, vị có niệm 
nên học tập để đẹp bỏ' là như thế. 


Nên khống chế sự luyến ái ở các sắc, ở các thỉnh, rồi ở các vị, ở các 
hương, ở các xúc: Nên khống chế, nên áp chế, nên ngự trị, nên đẻ bẹp, nên trấn 
áp, nên chà đạp sự luyến ái ở các sắc, ở các thinh, ở các vị, ở các hương, ở các 
XÚC; - “nên khống chế sự luyến ái ở các sắc, ở các thinh, rồi ở các VỊ, Ở Các 
hương, ở các xúc" là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Và hơn thể nữa, có năm loại bụi bặm ở thê gian; đôi với chúng, vị có 
niệm nên học tập đê dẹp bỏ. Nên không chê sự luyện đi ở các sắc, ở các thỉnh, 
rồi ở các vị, ở các hương, ở các xúc. ” 


16-21 


“VỊ tb khưu có niệm, có tâm khéo được giải thoát, nên loại bỏ sự mong 
muốn ở các pháp ấy. Vị ấy, đúng thời điểm, trong khi suy xét toàn diện một cách 
đúng đắn về Giáo Pháp, có trạng thái chuyên nhất (của tâm), vị ấy có thể diệt 
trừ sự tăm tối, ” (đức Thể Tôn nói vậy). 


Nên loại bỏ sự mong muốn ở các pháp ấy - ở các (pháp) ấy: ở các sắc, 
ở các thinh, ở các vị, ở các hương, ở các xúc. Sự mong muốn: là Sự mong muốn 
về dục, sự luyến ái về dục, niềm vui về dục, sự tham ái về dục, sự yêu mến về 
dục, sự nông nhiệt về dục, sự mê mân về dục, sự bám chặt vào dục, sự lôi cuốn 
của dục, sự gắn bó với dục, sự chấp thủ ở dục, -nt- sự che lấp do mong muốn ở 
các dục. Nên loại bỏ sự mong muốn ở các pháp ấy: nên loại bỏ, nên đẹp hăn, 
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nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm châm dứt, nên làm cho không còn hiện hữu sự 
mong muôn ở các pháp ây; - “nên loại bỏ sự mong muôn ở các pháp ây' là như 
thế. 


Vị tỳ khưu có niệm, có tầm khéo được giải thoát - Vị tỳ khưu: là vị tỳ 
khưu phàm nhân tốt lành hoặc vị tỳ khưu là bậc Hữu Học. Có niệm: Niệm là sự 
tùy niệm, -nt- chánh niệm, niệm giác chi, con đường độc đạo; điều này được gọi 
là niệm. Người đã tiến đến niệm này, -nt- người ấy được gọi là có niệm. Vị tỳ 
khưu có niệm, có tâm khéo được giải thoát: Đối với vị thể nhập sơ thiền, tâm 
được thoát khỏi, được giải thoát, khéo được giải thoát khỏi các pháp che lấp. 
Đối với vị thể nhập nhị thiền, tâm được thoát khỏi, được giải thoát, khéo được 
giải thoát khỏi tầm và tứ. Đối với vị thể nhập tam thiền, tâm được thoát khỏi, 
được giải thoát, khéo được giải thoát khỏi hÿ. Đối với vị thể nhập tứ thiền, tâm 
được thoát khỏi, được giải thoát, khéo được giải thoát khỏi lạc và khô. Đối với 
vị thể nhập không vô biên xứ, tâm được thoát khỏi, được giải thoát, khéo được 
giải thoát khỏi sắc tưởng, bất bình tưởng, dị biệt tưởng. Đối với vị thể nhập thức 
vô biên xứ, tâm -nt- khỏi không vô biên xứ tưởng. Đối với vị thể nhập vô sở 
hữu xứ, tâm -nt- khỏi thức vô biên xứ tưởng. Đối với vị thể nhập phi tưởng phi 
phi tưởng xứ, tâm được thoát khỏi, được giải thoát, khéo được giải thoát khỏi vô 
sở hữu xứ tưởng. Đối với vị Nhập Lưu, tâm được thoát khỏi, được giải thoát, 
khéo được giải thoát khỏi sự nhận thức sai trái về thân, sự hoài nghi, sự bám víu 
vào giới và phận sự, tà kiến tiềm ấn, hoài nghỉ tiềm ân, và các phiền não cộng 
trú với mỗi pháp ấy. Đối với vị Nhất Lai, tâm được thoát khỏi, được giải thoát, 
khéo được giải thoát khỏi ái dục tiềm ân và bất bình tiềm ấn có tính chất thô 
thiển, và các phiền não cộng trú với mỗi pháp ấy. Đối với vị Bất Lai, tâm được 
thoát khỏi, được giải thoát, khéo được giải thoát khỏi sự ràng buộc của ái dục và 
sự ràng buộc của bất bình có tính chất vi tế, ái dục tiềm ân và bất bình tiềm ấn 
có tính chất vi tế, và các phiền não cộng trú với mỗi pháp ấy. Đối với vị A-la- 
hán, tâm được thoát khỏi, được giải thoát, khéo được giải thoát khỏi ái sắc, ái vô 
sắc, ngã mạn, phóng dật, vô minh, ngã mạn tiềm ân, hữu ái tiềm ấn, vô minh 
tiềm ấn, các phiền não cộng trú với mỗi pháp ấy, và mọi hiện tướng ở bên 
ngoài; - “vị tỳ khưu có niệm, có tâm khéo được giải thoát” là như thế. 

Vị ấy, đúng thời điểm, trong khi suy xét toàn diện một cách đúng đắn 
về Giáo Pháp - Đúng thời điểm: Khi tâm bị phóng túng là thời điểm của (tu 
tập) định, khi tâm đã được định tĩnh là thời điểm của minh sát. 
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1. Vị nỗ lực tâm vào thời điểm (này) và kiềm chế tâm vào thời điểm khác, 
khích lệ tâm đúng thời điểm, tập trung tâm vào thời điểm (thích hợp), hành xả 
đúng thời điểm, vị hành giả ấy là người rành rẽ về thời điểm. 


2. Việc nỗ lực là vào thời điểm nào? Việc kiểm chế là vào thời điểm nào? 
Thời điểm cân khích lệ là vào thời điểm nào? và thời điểm của vắng lặng là thời 
điểm như thế nào? Làm thể nào giúp cho các hành giả nhìn thấy thời điểm hành 
xả của tâm? 


3. Khi tâm bị lui sụt là (thời điểm của) việc nỗ lực, nhưng khi tâm bị phóng 
tứng là (thời điểm của) việc kiềm chế, khi tâm đi đến sự không hứng thú, vào khi 
ấy nên khích lệ tám. 


4. Vào lúc tâm đã được khích lệ, không bị lui sụt, không bị phóng túng, thời 
điểm ấy là của sự vắng lặng và của ấn chứng, tâm thích thú ở bên trong (của để 
mục). 


3. Theo đúng phương thức này, vào lúc (tâm) được định tĩnh, sau khi nhận 
biết tâm đã được định tĩnh, nên hành xả tâm vào khi ấy. 


6. VỊ sáng trí, hiểu rõ về thời điểm, biết về thời điêm, rành rẽ về thời điểm 
nên suy xét án chứng của tâm đúng thời điểm, thuận theo thời điểm. 


Vị ấy, đúng thời điểm, trong khi suy xét toàn diện một cách đúng đắn 
về Giáo Pháp: trong khi suy xét toàn diện một cách đúng đắn về Giáo Pháp 
tằng: “Tát cả các hành là vô thường;” trong khi suy xét toàn điện một cách 
đúng đắn về Giáo Pháp rằng: “7á cả các hành là khổ; ” trong khi suy xét toàn 
diện một cách đúng đắn về Giáo Pháp rằng: “7á? cả các pháp là vô ngã; ” -nt- 
trong khi suy xét toàn diện một cách đúng đẫn về Giáo Pháp rằng: “Điều gì có 
bản tánh được sanh lên, toàn bộ điễu ấy đêu có bản tánh hoại diệt; ” - *vị ấy, 
đúng thời điểm, trong khi suy xét toàn điện một cách đúng đắn về Giáo Pháp' là 
như thê. 


Có trạng thái chuyên nhất (của tâm), vị ấy có thể diệt trừ sự tăm tối, 
(đức Thế Tôn nói vậy) - Có trạng thái chuyên nhất (của tâm): có tâm được 
nhất điểm, có tâm không bị tản mạn, có tâm ý không bị phân tán, có sự văng 
lặng, có tuệ quyền, có tuệ lực, có chánh định; - “có trạng thái chuyên nhất (của 
tâm)” là như thế. Vị ấy có thể diệt trừ sự tăm tối: là có thể tiêu diệt, có thê diệt 
trừ, có thể đứt bỏ, có thể xua đi, có thể làm chấm dứt, có thể làm cho không còn 
hiện hữu tất cả sự tăm tối bởi luyến ái, sự tăm tối bởi sân hận, sự tăm tối bởi sỉ 
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mê, sự tăm tôi bởi tà kiên, sự tăm tôi bởi ngã mạn, sự tăm tôi bởi ô nhiễm, sự 
tăm tôi bởi uê hạnh, sự tạo ra tăm tôi, sự làm cho mù mắt, sự tạo ra vô trí, sự 
diệt tận tuệ, đem đên sự buôn phiên, không vận hành đên Niệt Bàn. 


Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính. Thêm nữa, “vị có luyến ái 
đã được phá vỡ' là đức Thế Tôn; “vị có sân hận đã được phá vỡ' là đức Thế 
Tôn; “vị có si mê đã được phá vỡ' là đức Thế Tôn; “vị có ngã mạn đã được phá 
vỡ là đức Thế Tôn; “vị có tà kiến đã được phá vỡ' là đức Thế Tôn; “vị có cây 
gai đã được phá vỡ' là đức Thế Tôn; “vị có ô nhiễm đã được phá vỡ' là đức Thế 
Tôn; “vị đã phân phát, đã phân chia, đã phân phối Pháp bảo" là đức Thế Tôn; “vị 
thực hiện sự chấm dứt các hữu' là đức Thế Tôn; “vị có thân đã được tu tập, có 
giới đã được tu tập, có tâm đã được tu tập, có tuệ đã được tu tậpˆ là đức Thế 
Tôn; “vị đã thân cận các khu rừng, các nơi heo hút, các chỗ trú ngụ xa vắng có ít 
âm thanh, ít tiếng ồn, có bầu không gian vắng vẻ, tách biệt với dân chúng, thích 
hợp cho việc thiền tịnh là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về y phục, 
đồ ăn khất thực, chỗ nằm ngồi, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh” là đức Thế 
Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về vị của mục đích, về vị của Pháp, về vị của 
giải thoát, về thắng giới, về thắng tâm, về thăng tuệ” là đức Thế Tôn; “vị có dự 
phần hoặc sở hữu về bốn thiền, về bốn vô lượng (tâm), về bốn sự thể nhập vô 
sắc” là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về tám giải thoát, về tám thắng 
xứ (của thiền), về chín sự thể nhập và an trú theo tuần tự” là đức Thế Tôn; “vị 
có dự phần hoặc sở hữu về mười sự tu tập về tưởng, về mười sự thể nhập các đề 
mục &4sina, về định niệm hơi thở vào - hơi thở ra, về sự thể nhập các đề mục tử 
thï là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về bốn sự thiết lập niệm, bốn 
chánh cần, bốn nên tảng của thần thông, năm quyền, năm lực, bảy yếu tô đưa 
đến giác ngộ, đạo lộ thánh thiện tám chi phần' là đức Thế Tôn; “vị có dự phần 
hoặc sở hữu về mười Như Lai lực, về bốn pháp tự tin, về bốn tuệ phân tích, về 
sáu thắng trí, về sáu pháp của đức Phật” là đức Thế Tôn. Tên gọi “Thế Tôn' này 
không do mẹ tạo ra, không do cha tạo ra, không do anh (em) trai tạo ra, không 
do chị (em) gái tạo ra, không do bạn bè hoặc thân hữu tạo ra, không do các thân 
quyến và những người cùng huyết thống tạo ra, không do các Sa-môn hoặc Bà- 
la-môn tạo ra, không do chư Thiên tạo ra, sự tận cùng của giải thoát này là sự 
quy định thuộc về chư Phật Thế Tôn do sự đạt được, do sự chứng ngộ trí Toàn 
Tri ở cội cây Bồ Đề, tức là “đức Thế Tôn;' - “có trạng thái chuyên nhất (của 
tâm), vị ấy có thể diệt trừ sự tăm tối, (đức Thế Tôn nói vậy)? là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
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“Ƒ{† tÈ khưu có niệm, có tâm khéo được giải thoát, nên loại bỏ sự mong 
muốn ở các pháp ấy. Vị ấy, đúng thời điểm, trong khi suy xét toàn diện một cách 
đúng đắn về Giáo Pháp, có trạng thái chuyên nhất (của tâm), vị ấy có thể diệt 
trừ sự tăm tôi, ” (đức Thể Tôn nói vậy). 


Diễn Giải Kinh về Säriputta được đầy đủ - phần thứ mười sáu. 


ĐẠI DIỄN GIẢI ĐƯỢC CHẤM DỨT. 


-—=ooOoo-- 
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Namo Tassa Bhagavato Arahato Sammaäa Sambuddhassa 


Kính lễ đức Thế Tôn, bậc A-la-hán, đắng Chánh Biến Tri! 


CULLANIDDESA 
TIỂU DIÊN GIẢI 
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PÄRÄAYANAVAGGO - PHẨM ĐƯỜNG ĐI ĐÈN BỜ KIA 


00. 
01. 
02. 
03. 
04. 
05. 
06. 
07. 
08. 
09. 
10. 
LÍ, 
12. 
13. 
14. 
15. 
1ó. 
17. 


1 
2 
3. 
4 
5 


Vatthugatha - Kệ ngôn giới thiệu 

AjItamanavapucchãa - Câu hỏi của thanh niên Aj1ta 
Tissametteyyamanavapucchãa - Câu hỏi của thanh niên AjIta 
Punnakamaänavapuccha - Câu hỏi của thanh niên Punnaka 
Mettagũmanavapuccha - Câu hỏi của thanh niên Mettagu 
Dhotakamanavapucchä - Câu hỏi của thanh niên Dhotaka 
UpasTvamanavapuccha - Câu hỏi của thanh niên UpasTva 
Nandamanavapucchãa - Câu hỏi của thanh niên Nanda 
Hemakamanavapuccha - Câu hỏi của thanh niên Hemaka 
Todeyyamanavapucchãä - Câu hỏi của thanh niên Todeyya 
Kappamanavapuccha - Câu hỏi của thanh niên Kappa 
Jatukannimanavapucchãa - Câu hỏi của thanh niên JatukanmI 
Bhadravudhamanavapuccha - Câu hỏi của thanh niên Bhadravudha 
Udayamanavapuccha - Câu hỏi của thanh niên Udaya 
Posalamanavapuccha - Câu hỏi của thanh niên Posala 
Mogharajamanavapucchãa - Câu hỏi của thanh niên MogharãJa 
PilgIyamanavapuccha - Câu hỏi của thanh niên PIñgiya 


Pãrãyanãnugrti - Phần Tường Thuật Kinh Đường Đi Đến Bờ Kia 


Ajitasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Ajita. 
Tissametteyyasuttaniddeso —- Diễn Giải Kinh Tissametteyya. 
Punnakasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Punnaka. 
Mettagũsuttaniddeso —- Diễn Giải Kinh Mettagi. 


Dhotakasuttaniddeso — Diễn Giải Kinh Dhotaka. 
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18. 


Upasivasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Upasfva. 
Nandasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Nanda. 
Hemakasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Hemaka. 
Todeyyasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Todeyya. 
Kappasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Kappa. 
Jatukannisuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Jatukann. 
Bhadrävudhasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Bhadrävudha. 
Udayasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Udaya 
Posälasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Posäla. 
Mogharäjasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Mogharäja. 
Pingiyasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Pingiya. 
Pärãyanãnugïtiniddeso - Diễn Giải Phần Tường Thuật Kinh Đường 
Đi Đên Bò Kia. 

Khaggavisãnasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Sừng Tê Ngưu. 


Pathamo Vaggo - Phẩm Thứ Nhất 

Dutfiyo Vaggo - Phẩm Thứ Nhì 

Tatiyo Vaggøo - Phẩm Thứ Ba 

Catuttho aggo - Phẩm Thứ Tư Phẩm Đường Đi Đến Bờ Kia 


-=0ooOoo-- 
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LỜI GIỚI THIỆU 


kxw«w 


Niddesa là tựa đề của tập Kinh thứ mười một trong mười lăm tập thuộc 
Khuddakanikaya - Tiểu Bộ. Niddesa được chia làm hai tập: Mahaniddesapali - 
Đại Diễn Giải (TTPV 35) và Cullaniddesapäli - Tiểu Diễn Giải (TTPV 36). Tập 
Kinh Mahãniddesapäli - Đại Diễn Giải là tài liệu giải thích về phẩm 4, 
Atthakavagga - Phẩm Nhóm Tám, còn Cullaniddesapäli - Tiểu Diễn Giải giải 
thích tiếp phẩm 5, Pãrãyanavagga - Phẩm Đường Đi Đến Bờ Kia, tức là phẩm 
cuỗi, và cộng thêm bài Kinh Khaggavisãna - Kinh Sừng Tê Ngưu thuộc phẩm I, 
Uragavagga - Phẩm Rắn, tất cả đều được trích ra từ tập Kinh Suttanipätapäli - 
Kinh Tập, thuộc Tạng Kinh, Tiểu Bộ. Chúng tôi không nghiệm ra được lý do 
tác giả lại chọn lọc và diễn giải hai phâm trên cộng thêm chỉ một bài Kinh 
Khaggavisana - Kinh Sừng Tê Ngưu của tập Suttanipatapäli - Kinh Tập mà bỏ 
qua các phâm và các bài Kinh còn lại. Cách thức diễn giải ở tập Kinh này, 
Cullaniddesapäli - Tiểu Diễn Giải, cũng tương tự như ở tập 1, Mahãniddesapäli 
- Đại Diễn Giải, nghĩa là chú trọng vào việc giải thích các từ đơn và các lời giải 
thích này được lập lại mỗi khi những từ ấy xuất hiện ở các kệ ngôn khác, thêm 
vào đó là các phần giải thích cho các nhóm từ hoặc một phần của câu kệ ngôn; 
đôi lúc lời giải thích chỉ là sự sắp xếp lại thứ tự của các từ ở câu văn giúp cho 
việc xác định ý nghĩa được dễ dàng hơn. 


Nội dung của Pãrãyanavagganiddeso - Diễn Giải Phẩm Đường Đi Đến 
Bờ Kia mở đầu với phần trình bày lại đầy đủ các kệ ngôn của Pãrãyanavagga - 
Phẩm Đường Đi Đến Bờ Kia và gồm có ba phần: 


- Phần mở đầu: Vatthugäthä - Kệ Ngôn Dẫn Chuyện, giới thiệu câu 
chuyện của vị Bà-la-môn Bãvari và lý do vị này phái các đệ tử của mình đi đến 
gặp đức Phật (S6 kệ ngôn). 

- Phần các câu hỏi: ghi lại các câu hỏi và đáp diễn ra giữa 16 đệ tử của 
vị Bà-la-môn Bãvari và đức Phật, bắt đầu với các câu hỏi của thanh niên Bà-la- 


môn AjIta, v.v... (93 kệ ngôn) 


- Và phân kết: Pãräyanãnugrti - Phần Tường Thuật Về Đường Đi Đến Bờ 
Kia, kể lại việc thanh niên Bà-la-môn Pingiya, cháu gọi Bà-la-môn Bãvari bằng 


485 


cậu, đã trở về để gặp lại và tường thuật mọi chuyện cho Bà-la-môn Bãvarl, đồng 
thời cũng đã tạo duyên cho vị này đạt đến quả vị A-la-hán (26 kệ ngôn). 


Tác giả đã không giải thích 56 kệ ngôn của phần mở đầu, có lẽ ý nghĩa 
của câu chuyện dẫn nhập ở phần này không có gì khó hiểu, mà chỉ thực hiện 
việc diễn giải cho hai phần sau: Phần các câu hỏi gồm 93 kệ ngôn, được chia 
làm 16 phần nhỏ tương xứng với 16 vị đệ tử của Bà-la-môn Bãvari với số lượng 
câu hỏi ít hay nhiều tùy theo mỗi vị. Thanh niên Bà-la-môn Tissametteyya hỏi ít 
nhất với 3 câu hỏi, thanh niên Bà-la-môn Mettagn hỏi nhiều nhất với 12 câu hỏi, 
các vị khác thì tùy duyên sự với 4, 5, 6, 7, hoặc 8 câu hỏi. Với mỗi câu hỏi của 
các vị ấy thì có câu trả lời của đức Thế Tôn. Và phần kết gồm có 26 kệ ngôn 
cũng đã được giải thích đầy đủ. Tổng cộng các kệ ngôn đã được diễn giải gồm 
có 119 câu và được liệt kê chỉ tiết như sau: 


1. Ajitasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Ajita 

2: Tissametteyyasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Tissametteyya 
3. Punnakasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Punnaka 

4. Mettagũsuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Mettagũ 

5. Dhotakasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Dhotaka 

6. Upasïvasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh UpasTva 

1. Nandasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Nanda 

8. Hemakasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Hemaka 

9. Todeyyasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Todeyya 

10. Kappasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Kappa 

11. _ Jatukannsuttaniddeso - Diễn Giải Kinh JatukannT 

12. Bhadrävudhasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Bhadrävudha 
13. Udayasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Udaya 

14. Posälasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Posäla 
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15.  Mogharäjasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Mogharäja 
l6. _ Piñgiyasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Pingiya 


17. _ Pãrãyanänugtiniddeso - Diễn Giải Phần Tường Thuật Về Đường Đi Đến 
Bờ Kia. 


Nội dung của Khaggavisãnasuttaniddeso - Diễn Giải Kinh Sừng Tê Ngưu 
được chia làm bốn vagga (phẩm), tông cộng gồm có 41 kệ ngôn được phân chia 
ra như sau: 


Pathamo Vaggo - Phẩm Thứ Nhất (10 kệ ngôn) 
Dutiyo Vaggo - Phẩm Thứ Nhì (10 kệ ngôn) 
Tatiyo Vaggo - Phẩm Thứ Ba (10 kệ ngôn) 
Catuttho Vaggo - Phẩm Thứ Tư (10 kệ ngôn) 


Văn bản Pali được trình bày ở tập Kinh này đã được phiên âm lại từ văn 
bản Päli - Sinhala, ấn bản Buddha Jayanti Tripitaka Series của nước quốc giáo 
Sri Lanka. Chúng tôi xin thành tâm tán dương công đức của Venerable 
Mettavihar1 đã hoan hỷ cho phép chúng tôi sử dụng văn bản đã được phiên âm 
sẵn đang phô biến trên mạng internet. Điểm đóng góp của chúng tôi trong việc 
thực hiện văn bản Pa]i Roman này là dò lại kỹ lưỡng văn bản đã được phiên âm 
và so sánh kiểm tra những điểm khác biệt về văn tự ở Tam Tạng của các nước 
Thái Lan, Miễn Điện, và Anh Quốc được ghi ở phần cước chú, đồng thời bổ 
sung thêm một số điểm khác biệt đã phát hiện được trong lúc so sánh các văn 
bản với nhau. 


Về phương diện dịch thuật và trình bày văn bản tiếng Việt, chúng tôi đã 
ghi nghĩa Việt của các kệ ngôn bằng văn xuôi nhằm diễn tả trọn vẹn ý nghĩa của 
văn bản gốc. Trong phần nhiều các trường hợp, hai đòng kệ ngôn gồm bốn pãda 
là được hoàn chỉnh về ý nghĩa. Nhưng có một vài trường hợp, ý nghĩa được nối 
từ kệ ngôn này sang kệ ngôn khác, thì chúng tôi dịch gom chung các kệ ngôn có 
liên quan lại với nhau; ngược lại, ở một số nơi khác, nếu thứ tự sắp xếp các 
đoạn dịch Việt là thuận tiện cho việc tách rời, thì chúng tôi sử dụng dẫu gạch 
ngang (—) ở cuối kệ ngôn trước và ở đầu kệ ngôn sau để báo hiệu sự tiếp nối. 
Trong trường hợp một số các kệ ngôn Päli gồm 3 hoặc 4 dòng có ý nghĩa được 
tách biệt theo từng dòng một, chúng tôi ngắt câu dịch Việt thành từng dòng 
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riêng biệt tương ứng với từng câu Pa]i đê tiện việc đôi chiêu, so sánh, tìm hiệu, 
và học hỏi. 


Về văn phong của lời dịch, chúng tôi chủ trương ghi lại lời tiếng Việt sát 
theo văn bản gốc và có găng không bỏ sót từ nào không dịch. Lời văn tiếng Việt 
của chúng tôi có chứa đựng những mấu chốt giúp cho những ai có ý thích 
nghiên cứu Pãli thấy ra được cấu trúc của loại ngôn ngữ này, đồng thời tạo sự 
thuận tiện cho công việc hiệu đính trong tương lai. Việc làm này của chúng tôi 
không hăn đã được hoàn hảo, dẫu sao cũng là bước khởi đầu nhằm thúc đây 
phong trào nghiên cứu cô ngữ Phật Học của người Việt Nam. Tuy nhiên, một số 
sai sót trong quá trình phiên dịch đương nhiên không thể tránh khỏi, chúng tôi 
xin chịu hoàn toàn trách nhiệm về trình độ có hạn. 


Nhân đây, chúng tôi cũng xin chân thành ghi nhận sự quan tâm chăm sóc 
trực tiếp hoặc gián tiếp đối với công tác phiên dịch của chúng tôi về phương 
diện vật thực bồi dưỡng và thuốc men chữa bệnh của các vị hữu ân sau: tập thê 
Phật tử Việt Nam tại Hong Kong, gia đình Phật tử Phạm Trọng Độ, gia đình 
Phật tử Minh Hỷ & Diệu Tâm, gia đình Nha Sĩ Phạm Văn Giai, Đạo Hữu 
Nguyễn Tín Dũng, Phật tử Hoàng Thị Nhàn, Phật tử Bùi Lan Khanh, Phật tử 
Phạm Thu Hương, Phật tử Vivian Nguyen (Hoa Kỳ), Phật tử Tâm Hạnh (Đúc), 
Phật tử Nguyễn Thị Thanh Bạch (Úc), Phật tử Nguyễn Thị Kim Liên, gia đình 
Phật tử Vũ Đình Lâm, Phật tử Lê Ngọc Diệp, Phật tử Nguyễn Thị Mai Thào, 
Phật tử Đặng Thu Trang, và sự động viên tính thần của Phật tử Dương Tường 
Khải Như (Việt Nam) trong quá trình phiên dịch. Công việc soạn thảo này được 
thông suốt, không bị gián đoạn, chính là nhờ có sự hỗ trợ nhiệt tình và quý báu 
của quý vị. Thành tâm cầu chúc quý vị luôn giữ vững niềm tin và thành tựu 
được nhiều kết quả trong công việc tu tập giải thoát. 


Một điều thiếu sót lớn nếu không đề cập đến sự nhiệt tình giúp đỡ của Sư 
Cô Mỹ Thúy đã sắp xếp thời gian để đọc lại bản thảo một cách kỹ lưỡng và đã 
đóng góp nhiều ý kiến sâu sắc giúp cho chúng tôi tránh được một số điểm vụng 
về trong việc sử dụng từ ngữ tiếng Việt. Chúng tôi cũng xin thành tâm tùy hý và 
tán dương công đức của các thí chủ đã nhiệt tâm đóng góp tài chánh giúp cho 
Công Trình Ấn Tống Tam Tạng Song Ngữ Pali - Việt được tồn tại và phát triển, 
mong sao phước báu Pháp thí này luôn dẫn dắt quý vị vào con đường tu tập 
đúng theo Chánh Pháp, thành tựu Chánh Trí, chứng ngộ Niết Bàn, không còn 
luân hồi sanh tử nữa. 
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Nhân đây, cũng xi thành kính tri ân công đức của Ngài Hòa Thượng 
Ven. Devahandiye Paññasekara Nayaka Mahathera, tu viện trưởng tu viện SrI 
Jayawardhanaramaya Colombo 8 - Sri Lanka, đã cung cấp trú xứ và các vật 
dụng cần thiết giúp cho chúng tôi có thể tập trung toàn thời gian cho công việc 
thực hiện tập Kinh này. 


Cuối cùng, ngưỡng mong phước báu phát sanh trong công việc soạn thảo 
tập Kinh này được thành tựu đến thầy tổ, song thân, và tất cả chúng sanh trong 
tam giới. Nguyện cho hết thảy đều được an vui, sức khỏe, có trí tuệ, và tỉnh tấn 
tu tập ngõ hầu thành đạt cứu cánh giải thoát, chấm dứt khổ đau. 


Kính bút, ngày 2l tháng 4 năm 2018 
T) Khưu Indacanda 
(Trương đình Dũng) 


-=ooOoo-- 
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Namo Tassa Bhagavato Arahato Sammaäa Sambuddhassa 


Kính lễ đức Thế Tôn, bậc A-la-hán, đắng Chánh Biến Tri! 
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TIỂU DIÊN GIẢI 
KỆ NGÔN DẦN CHUYỆN 


1. Có vị Bà-la-môn tỉnh thông chú thuật, trong khi ước nguyện về trạng 
thái vô sở hữu, từ thành phố đáng yêu của xứ Kosala đã đi đến khu vực phía 
Nam. 

2. VỊ ấy đã trú ngụ ở địa phận Assaka, kế bên vùng Mũilaka, bên bờ sông 
GodävarT (sống) bằng vật lượm lặt và trái cây. 

3. Và đã có một ngôi làng rộng lớn kề cận với bờ sông ấy. Với thu nhập 
phát sanh từ nơi Ấy, vị Bà-la-môn đã sắp đặt một cuộc tế lễ vĩ đại. 

4. Sau khi đã công hiến cuộc tế lễ vĩ đại, vị Bà-la-môn đã đi vào lại nơi 
ân cư. Khi vị ấy đã đi vào trong, một người Bà-la-môn khác đã đi đến. 

5. Và người ấy, với bàn chân bị sưng vù, run lập cập, có răng đóng bợn, 
với đầu lắm bụi, đã đi đến gần vị Bà-la-môn và cầu xin năm trăm (tiền). 

6. Sau khi nhìn thấy kẻ ấy đấy, (Bà-la-môn) BãvarT đã mời chỗ ngồi, đã 
hỏi về sự an lạc và tốt lành, rồi đã nói lời này: 

7. “Quả thật, cái gì thuộc về tôi mà là vật có thê bố thí, thì tôi đã ban phát 
tất cả rồi. Này ông Bà-la-môn, xin hãy hiểu cho tôi, tôi không có năm trăm. 

8. “Nếu trong khi được tôi cầu xin, mà ngài không ban cho, thì vào ngày 
thứ bảy, cái đầu của ngài hãy bề tan thành bảy mảnh.” 

9. Sau khi làm thủ thuật, kẻ dối trá ấy đã thốt lời hăm dọa. Sau khi nghe 
được lời nói ấy của kẻ ấy, Bãvar đã trở nên sầu khô. 

10. (VỊ ấy) trở nên héo mòn, không thức ăn, đã bị đâm trúng bởi mũi tên 
sầu muộn, Rồi cũng thế, đối với người có tâm như vậy, ý không vui thích trong 
việc tham thiền. 

11. Sau khi nhìn thấy BãvarT bị run sợ, bị sầu khổ, vị Thiên nhân có lòng 
mong mỏi điều tốt đẹp, đã đi đến gặp Bãvarï và đã nói lời này: 

12. “Gã ấy không nhận biết về cái đầu. Gã dối trá ấy là kẻ tầm cầu tài sản. 
Sự hiểu biết của gã ấy về cái đầu hay về việc làm vỡ cái đầu không hiện hữu.” 
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13. “Thưa tiên nữ, nêu nàng biết, khi được tôi hỏi, xin nàng hãy nói với 
tôi vê điêu ây, vê cái đâu và vê việc làm vỡ cái đâu. Chúng tôi xIn lăng nghe lời 
nói của nàng về điêu ây.” 


14. “Ngay cả tôi cũng không biệt vê điêu này; sự hiệu biệt của tôi về lĩnh 
vực này không hiện hữu. Kiên thức ở lĩnh vực này, cái đâu và việc làm vỡ cái 
đâu, chỉ riêng thuộc về các đâng Chiên Thăng.” 


15. “Vậy thi hiện nay, ở trái đât hình câu này, người nào biệt về cái đầu 
và về việc làm vỡ cái đâu? Thưa tiên nữ, xin nàng hãy nói điêu ây cho tôi.” 


1ó. “Bậc Lãnh Đạo Thế Gian, hậu duệ của đức vua Okkaka, con trai dòng 
Sakya, đắng Mặt Trời, trước đây đã ra đi từ thành Kapilavatthu. 


17. Này Bà-la-môn, vị ấy chính là đắng Toàn Giác, bậc đã đi đến bờ kia 
đối với tất cả các pháp, đã đạt được năng lực của tất cả các thắng trí, bậc Hữu 
Nhãn về tất cả các pháp, đã đạt đến sự cạn kiệt đối với tất cả các nghiệp, đã 
được giải thoát về sự diệt tận các mầm tái sanh. 


18. Vị ấy là đức Phật, đắng Thế Tôn ở thế gian, bậc Hữu Nhãn thuyết 
giảng Giáo Pháp. Ông hãy đi đến và hỏi vị ấy. Vị ấy sẽ giải thích điều ấy cho 
ông.” 


19. Sau khi nghe được câu nói “Đắng Toàn Giác,” BãvarT đã trở nên phân 
khởi. Nỗi sầu muộn của vị này đã trở thành nhỏ nhoi, và ông ta đã đạt được 
niềm vui bao la. 


20. Vị Bãvarï ấy, có ý hài lòng, phấn khởi, sanh nỗi hân hoan, hỏi người 
tiên nữ ấy rằng: “Đắng Bảo Hộ Thế Gian ở ngôi làng hoặc ở phố thị nào, hay ở 
xứ sở nào? Chúng tôi sẽ đi đến nơi ấy và lễ bái đắng Toàn Giác, bậc tối thượng 
của loải người.” 


21. “Đẳng Chiến Thắng ở Sãvatthi, cung điện của xứ Kosala, có tuệ rộng 
lớn, có sự sáng suốt quảng đại cao quý. Người con trai dòng Sakya ấy không kẻ 
sánh bằng, không còn lậu hoặc, là bậc Nhân Ngưu, vị hiểu biết về việc làm vỡ 
cái đầu.” 


22. Sau đó, vị Bà-la-môn đã bảo những người học trò tinh thông về chú 
thuật rằng: “Này các cậu thanh niên hãy đi đến, ta sẽ nói. Các ngươi hãy lắng 
nghe lời nói của ta. 
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23. Sự xuất hiện thường xuyên ấy của vị nào là điều khó đạt được ở thế 
gian, vị ấy hôm nay đã hiện khởi ở thế gian, được biết tiếng là “Đắng Toàn 
Giác.” Chúng ta hãy nhanh chóng đi đến Sãvatthi và diện kiến bậc tối thượng 
của loải người.” 


24. “Thưa Bà-la-môn, vậy làm thế nào chúng con có thể biết là “Đức 
Phật” sau khi nhìn thấy? Xin thầy hãy nói ra cho những người không biết chúng 
con đề chúng con có thê nhận biết vị ấy.” 


25. “Các tướng trạng của bậc đại nhân quả đã được lưu truyền ở các chú 
thuật, và ba mươi hai điều đã được thuật lại đầy đủ theo thứ tự. 


26. Vị nào có những tướng trạng của bậc đại nhân này ở các phần thân 
thể, đối với vị ấy chỉ có hai lối đi, bởi vì lối đi thứ ba không có. 


27. Nếu sống tại gia, vị ấy sẽ chinh phục trái đất này và cai quản đúng 
pháp. không nhờ vào gậy gộc, không nhờ vào gươm đao. 


28. Và nếu vị ấy xuất gia, rời nhà sống không nhà, thì (sẽ) trở thành đẳng 
Toàn Giác, bậc A-la-hán, đẳng Vô Thượng, có màn che (vô minh) đã được xua 
tan. 


29. Các ngươi hãy hỏi, chỉ băng ý mà thôi, vê việc sanh ra và về dòng họ, 
vê tướng trạng, vê các chú thuật, vê các học trò, vê những điêu khác nữa (liên 
quan đền ta), về cái đầu và về việc làm vỡ cái đâu. 


30. Nếu là đức Phật, bậc có sự nhìn thấy không bị ngăn trở, thì vị ấy sẽ 
đáp lại các câu hỏi được hỏi bằng ý thông qua lời nói. 
31. Sau khi lắng nghe lời nói của Bävar1T, mười sáu vị Bà-la-môn học trò 


là: Ajita, Tissametteyya, Punnaka, rồi Mettagn, 


32. - Dhotaka, và Upasrva, Nanda, rồi Hemaka, hai vị Todeyya, và 
Kappa, và vị sáng suốt Jatukannl, 


33. - Bhadravudha, và Udaya, luôn cả Bà-la-môn Posala, và vị thông 
minh Mogharäjã, và vị đại ấn sĩ Pingiya. 


34. Tất cả là những vị có đồ chúng riêng, được nỗi tiếng khắp cả thế gian, 
có thiền chứng, thích thú với thiền, sáng trí, đã được huân tập thành thói quen 
trong quá khứ. 
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35. Sau khi đã đảnh lễ Bãvarï, và thực hiện việc nhiễu quanh vị Ấy, tất cả 
có tóc bện, mặc y da đê, đã ra đi hướng về phía bắc. 


36. (Họ đã đi) đến Patitthana của xứ sở Miũlaka trước tiên, rồi đến 
MahnssatI, luôn cả U]jjenI, Gonaddha, Vedisä, và (thành phố) có tên Vana. 


37. Rồi đến Kosambi, luôn cả säketa, và thành phố hạng nhất Sãvatthi, 
Setavya, Kapilavatthu, và cung điện Kusinära. 


38. Pãvã, và thành phố Bhogã, Vesälï, thành phố xứ Magadha, và điện 
thờ Pasanakam đáng yêu, thích ý. 


39. Tựa như người bị khát nước được nước mát, tựa như thương buôn 
được lợi lớn, tựa như người bị thiêu đốt bởi sức nóng được bóng râm, họ đã vui 
mừng trẻo lên ngọn núi. 


40. Và vào thời điểm ấy, đức Thế Tôn, được hội chúng Tỳ-khưu tôn vinh, 
thuyết giảng Giáo Pháp cho các vị Tỳ-khưu, tựa như con sư tử gầm thét ở khu 
rừng. 


41. Ajita đã nhìn thấy đắng Toàn Giác tựa như mặt trời có trăm ánh hào 
quang, giống như mặt trăng đã tiến gần đến sự tròn đầy vào ngày mười lăm. 


42. Rồi sau khi nhìn thấy các phân thân thể của vị này và dấu hiệu được 
đây đủ, Ajita, đứng ở một bên, mừng rỡ, đã hỏi bằng ý các câu hỏi rằng: 


43. “Xin Ngài hãy xác định và nói về việc sanh ra (của vị BãvarT). Xin 
Ngài hãy nói về đòng họ cùng với tướng trạng. Xin Ngài hãy nói về sự toàn hảo 
ở các chú thuật. VỊ Bà-la-môn (Bävar1) dạy bảo được bao nhiêu?” 


44. “Tuôi thọ là một trăm hai mươi. Và theo dòng họ vị ấy là Bãvari. Ở 
thân thể vị này có ba tướng trạng. Là vị tinh thông về ba bộ Vệ Đà. 


45. Là người đã đạt đến sự toàn hảo về pháp (Bà-la-môn) của mình, về 
tướng trạng và về lịch sử, về từ vựng và về nghi lễ, (Bãvarï) dạy bảo năm trăm 
(học trò).” 


46. “Thưa bậc Tối Thượng Nhân, thưa bậc đã cắt đứt tham ái, xin Ngài 
hãy giải thích chỉ tiết về các tướng trạng của BãvarT, xin chớ để chúng tôi bị 
hoải ngh1.” 
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47. “(Người ấy) che khuất khuôn mặt bằng cái lưỡi, có sợi lông ở khoảng 
giữa chân mày của người này, vật được che giấu sau lớp vải (vật kín) được bọc 
lại; này người thanh niên, hãy biết như thế.” 


48. Trong khi không nghe bất kỳ câu hỏi nào, mà đã nghe các câu hỏi 
được trả lời, tất cả mọi người sanh nỗi hân hoan, tay chắp lại, suy nghĩ rằng: 


49. “Vậy thì vị Trời nào, hay đắng Đại Phạm, hoặc (Thiên vương) Inda 
chồng của Sujã, đã hỏi bằng ý những câu hỏi ấy? (Đức Phật) đáp lại điều này 
cho a1?” 

50. “Vị Bãvarï hỏi về cái đầu và về việc làm vỡ cái đầu. Thưa đức Thế 
Tôn, xin Ngài hãy trả lời điều ấy. Thưa bậc ấn sĩ, xin Ngài hãy xua đi nỗi nghi 
ngờ của chúng tôi.” 

51. “Người hãy biết vô minh là “cái đầu”, minh với việc đập vỡ cái đầu, 
được liên kết với tín, niệm, định, ... với ước muốn và tinh tấn.” 

52. Do đó, với nỗi hân hoan lớn lao, sau khi trấn tĩnh lại người thanh niên 
Bà-la-môn đã khoác tắm da dê một bên vai, quỳ xuống đê đầu ở hai bàn chân 
(đức Phật và nói rằng): 


53. “Thưa Ngài, Bà-la-môn BävarI, có tâm phân khởi, có ý tốt lành, cùng 
với các học trò đảnh lễ hai bàn chân của Ngài, thưa bậc Hữu Nhãn.” 


34. “Mong sao Bà-la-môn Bãvar1 cùng với các học trò được an lạc. Và 
luôn cả ngươi nữa hãy được an lạc. Này người thanh niên, chúc người sông thọ. 


55. Từ cơ hội đã được tạo ra, ngươi hãy hỏi mọi điêu hoài ngh1 của tât cả, 
của Bavarl, hoặc của ngươi, bât cứ điêu gì ngươi mong muôn ở trong tâm.” 


56. Với cơ hội đã được tạo ra bởi đắng Toàn Giác, Ajita đã ngồi xuống, 
chấp tay lại, tại nơi ấy đã hỏi đức Như Lai câu hỏi thứ nhất. 


Dứt Kệ Ngôn Dẫn Chuyện. 


-=ooOoo-- 
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1. CÂU HỎI CỦA THANH NIÊN AJITA 


1-1. (Tôn giả Ajita nói rằng:) “Thế giới bị bao trùm bởi cái gì? Không 
chói sáng bởi điều gì? Ngài hãy nói cái gì là vật làm uế nhiễm đối với (thế giới) 
này? Cái gì là sự nguy hiểm lớn lao đối với nó (thế giới)?” 


1-2. (Đức Thế Tôn nói: “Này Ajita,) thế giới bị bao trùm bởi vô minh, 
không chói sáng bởi keo kiệt, bởi xao lãng. Ta nói tham muốn là vật làm uế 
nhiễm, khổ là sự nguy hiểm lớn lao đối với nó (thế giới).” 


1-3. (Tôn giả Ajita nói rằng:) “Các dòng chảy tuôn tràn khắp mọi nơi, cái 
gì là sự ngăn cản các dòng chảy? Ngài hãy nói về sự ngăn chặn các dòng chảy, 
các dòng chảy được chặn đứng bởi cái gì?” 


1-4. (Đức Thế Tôn nói: “Này Ajita,) những dòng chảy nào hiện diện ở thế 
gian, niệm là sự ngăn cản chúng. Ta nói về sự ngăn chặn các dòng chảy, chúng 
được chặn đứng bởi tuệ.” 

1-5. (Tôn giả AjIta nói rằng:) “Tuệ và luôn cả niệm, danh và sắc, thưa 
Ngài, được tôi hỏi điều này, xin Ngài hãy nói lên, ở đâu điều này được hoại 


diệt?” 


1-6. “Ngươi đã hỏi câu hỏi về điều nào, này Ajita, Ta trả lời cho ngươi về 
điêu ây, vê việc danh và sắc dược hoại diệt không dư sót. Do sự diệt tận của 
thức, ở đây, điêu này (danh và sắc) được hoại diệt.” 


1-7. “Những vị nào đã hiểu rõ Giáo Pháp (là các bậc A-la-hán) và những 
vị nào là các bậc Hữu Học đông đảo ở nơi này, tôi hỏi bậc Chín Chắn về oai 
nghi của những vị ấy, thưa Ngài, xin Ngài hãy nói lên.” 


1-§. “Không nên khát khao ở các dục, không nên bị khuấy động bởi tâm, 
thiện xảo đối với tất cả các pháp, có niệm, vị Tỳ-khưu ra đi du phương.” 


Dút Câu Hỏi Của Thanh Niên Ajita. 


-=ooOoo-- 
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2. CÂU HỎI CỦA THANH NIÊN 
TISSAMETTEYYA 


2-1. (Tôn giả Tissametteyya nói răng:) “Ở đây, người nào được hài lòng ở 
thế gian? Đối với người nào các sự xao động không hiện hữu? Người nào, sau 
khi biết rõ cả hai thái cực, không bị nhiễm bân ở khoảng giữa nhờ vào trí tuệ? 
Ngài nói ai là “bậc đại nhân”? Ở đây, người nào đã vượt qua thợ may (tham 
á1)?” 


2-2. (Đức Thế Tôn nói: “Này Metteyya,) vị có Phạm hạnh về các dục, đã 
xa lìa tham ái, luôn luôn có niệm, sau khi đã suy xét, vị Tỳ-khưu được tịch diệt. 
Đối với vị ấy, các sự xao động không hiện hữu. 


2-3. Vị ấy, sau khi biết rõ cả hai thái cực, không bị nhiễm bân ở khoảng 
giữa nhờ vào trí tuệ. Ta nói vị ấy là “bậc đại nhân”. Ở đây, vị ây vượt qua thợ 
may (tham á1).” 


Dút Câu Hỏi Của Thanh Niên Tissametteyya. 


-=ooOoo-- 


3. CÂU HỎI CỦA THANH NIÊN 
PUNNAKA 


3-1. (Tôn giả Punnaka hỏi rằng:) “Với ý định hỏi câu hỏi, tôi đã đi đến 
với bậc không dục vọng, bậc có sự nhìn thấy gốc rễ (của các pháp): “Nương tựa 
vào điều gì, các vị ấn sĩ, loài TBƯỜI, các Sát-đề-ly, các Bà-la-môn, đối với các 
thiên thần, đã chuẩn bị lễ hiến tế đông đảo tại nơi này, ở thế gian. Thưa đức Thế 
Tôn, tôi hỏi ngài. Xin ngài hãy trả lời tôi về điều này.” 


3-2. (Đức Thế Tôn nói: “Này Punnaka,) bất cứ những al, các vị ân sĩ, loài 
người, các Sát-đế-ly, các Bà-la-môn, đối với các thiên thần, đã chuẩn bị lễ hiến 
tế đông đảo tại nơi này, ở thế gian, này Punnaka, trong khi mong ước bản thê 
này, bị phụ thuộc vào tuổi già, họ đã chuẩn bị lễ hiến tế.” 
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3-3. (Tôn giả Punnaka hỏi rằng:) “Bất cứ những al, các vị ấn sĩ, loài 
người, các Sát-đế-ly, các Bà-la-môn, đối với các thiên thần, đã chuẩn bị lễ hiến 
tế đông đảo tại nơi này, ở thế gian, thưa đức Thế Tôn, có phải những người ấy, 
không xao lãng ở đường lối tế lễ, thưa ngài, thì họ đã vượt qua sanh và già? 
Thưa đức Thế Tôn, tôi hỏi ngài. Xin ngài hãy trả lời tôi về điều này.” 


3-4. (Đức Thế Tôn nói: “Này Punnaka,) những kẻ mong ước, khen ngợi, 
cầu khẩn, cúng tẾ, những kẻ cầu khấn các dục bởi vì lợi lộc, Ta nói rằng: 
“Những kẻ ấy, do sự gắn bó vào tế lễ, bị luyến ái với sự luyến ái vào hiện hữu, 
đã không vượt qua sanh và g1ả”.” 

3-5. (Tôn giả Punnaka hỏi rằng:) “Thưa ngài, nếu những kẻ ấy, do sự gắn 
bó vào tế lễ, đã không vượt qua sanh và già nhờ vào các lễ hiến tế, vậy giờ đây, 
thưa ngài, người nào ở thế giới chư Thiên và nhân loại đã vượt qua sanh và già? 
Thưa đức Thế Tôn, tôi hỏi ngài. Xin ngài hãy trả lời tôi về điều này.” 

3-6. (Đức Thế Tôn nói: “Này Punnaka,) sau khi đã suy xét nơi này và nơi 
khác ở thế gian, vị nào không có sự dao động tại bất cứ nơi nào ở thế gian, là 
bậc an tịnh, không còn khói mù, không phiền muộn, không mong cầu, Ta nói 
rằng, vị ấy đã vượt qua sanh và già.” 


Dút Câu Hỏi Của Thanh Niên Punnaka. 


--ooOoo-- 


4. CÂU HỎI CỦA THANH NIÊN 
METTAGŨ 


4-1. (Tôn giả Mettagũ nói rằng:) “Thưa đức Thế Tôn, tôi hỏi ngài. Xin 
ngài hãy trả lời tôi về điều này. Tôi nghĩ rằng ngài là bậc đã đạt được sự hiểu 
biết, có bản thân đã được tu tập. Từ đâu mà các khổ này đã được khởi lên, bất 
kể loại nào ở thế gian, với nhiều hình thức?” 


4-2. (Đức Thế Tôn nói: “Này Mettagi,) quả thật ngươi đã hỏi Ta về 
nguồn sanh khởi của khổ. Ta sẽ tuyên thuyết về điều ấy cho ngươi theo như 
điều Ta nhận biết. Các khô phát khởi đều có căn nguyên là mầm tái sanh, bất kê 
loại nào ở thế gian, với nhiều hình thức. 
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4-3. Thật vậy, kẻ nào, (do) không biết, tạo ra mầm tái sanh, là kẻ nøu, (sẽ) 
đi đến khổ lần này rồi lần khác. Vì thế, người có sự quán xét về sự sanh ra và 
phát khởi của khô, trong khi biết, không nên tạo ra mầm tái sanh.” 


4-4. (Tôn giả Mettagũ nói rằng:) “Điều nào chúng tôi đã hỏi ngài, ngài đã 
giải thích cho chúng tôi. Chúng tôi hỏi ngài điều khác, vậy xin ngài hãy trả lời 
điều ấy. Làm thế nào các bậc sáng trí vượt qua dòng lũ, sanh và già, sầu muộn 
và than vãn? Thưa bậc hiền trí, xin ngài hãy khéo léo giảng rõ điều ấy cho tôi, 
bởi vì pháp này đã được ngài biết đúng theo bản thể.” 


4-5. (Đức Thế Tôn nói: “Này Mettagũ,) Ta sẽ giải thích cho ngươi Giáo 
Pháp, về pháp đã được thấy, không phải do nghe nói lại, sau khi hiểu pháp ấy, 
Vị có niệm, trong khi sống, có thể Vượt qua sự vướng mắc ở thế gian.” 


4-6. “Và tôi thích thú về điều ấy, thưa bậc đại ấn sĩ, về Giáo Pháp tối 
thượng. Sau khi hiểu pháp ấy, vị có niệm, trong khi sống, có thể vượt qua sự 
vướng mắc ở thế gian.” 


4-7. (Đức Thế Tôn nói: “Này Mettagũ,) bất cứ điều gì mà ngươi tự mình 
nhận biết, bên trên, bên đưới, luôn cả bề ngang và khoảng giữa, ngươi hãy xua 
đi sự vui thích, sự chấp chặt, và tâm thức liên quan đến các pháp ấy; không nên 
trụ lại ở hiện hữu. 


4-8. An trú như vậy, có niệm, không xao lãng, vị Ty-khưu, trong khi 
sống, sau khi từ bỏ các vật đã được chấp là của ta, là vị hiểu biết, ngay tại nơi 
này, có thể đứt bỏ khô đau, sanh, già, sầu muộn và than vãn.” 


4-9. (Tôn giả Mettagũ nói răng:) “Tôi thích thú lời nói này của bậc đại ân 
sĩ, đã khéo được trình bày, thưa ngài Gotama, không liên quan đến mầm tái 
sanh, bởi vì đức Thế Tôn đương nhiên đã dứt bỏ khổ, bởi vì pháp này đã được 
ngài biết đúng theo bản thê. 


4-10. Và thưa bậc hiền trí, những người nào được ngài giáo huấn không 
ngừng nghỉ, những người ấy chắc chắn có thể dứt bỏ khổ đau. Vì thế, thưa bậc 
long tượng, sau khi gặp ngài, con xin kính lễ ngài. Mong sao đức Thế Tôn sẽ 
giáo huấn con không ngừng nghỉ.” 


4-11. (Đức Thế Tôn nói: “Này Mettagũ,) vị Bà-la-môn nào mà ngươi có 
thê biết rõ là bậc đã đạt được sự hiểu biết, không còn vướng bận, không bị dính 
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mặc ở dục và hữu, vị ây đương nhiên đã vượt qua dòng lũ này, và đã vượt qua 
đến bờ kia, không còn cọc nhọn (ô nhiễm), không còn hoài nghi. 


4-12. “Và người nào ở nơi này, có sự hiểu biết, là bậc đã đạt được sự hiểu 
biết, sau khi tháo gỡ sự bấu víu này ở hữu và phi hữu, người ấy có tham ái đã 
được xa lìa, không còn phiền muộn, không có mong cầu, Ta nói rằng, vị ấy đã 
vượt qua sanh vả g1ả.” 


Dứt Câu Hói Của Thanh Niên Mettagn. 


-=ooOoo-- 


5. CÂU HỎI CỦA THANH NIÊN 
DHOTAKA 


5-1. (Tôn giả Dhotaka nói rằng:) “Thưa đức Thế Tôn, con hỏi ngài. Xin 
ngài hãy trả lời con về điều này. Thưa bậc đại ân sĩ, con mong mỏi lời nói của 
ngài. Sau khi lắng nghe lời tuyên bố của ngài, con có thể học tập về sự tịch diệt 
cho bản thân.” 


5-2. (Đức Thế Tôn nói: “Này Dhotaka,) chính vì điều ấy, ngươi hãy thực 
hiện sự năng nỗ, ngay tại nơi này, hãy là người có sự chín chắn, có niệm. Sau 
khi lắng nghe lời tuyên bố từ nơi đây, nên học tập về sự tịch diệt cho bản thân.” 


5-3. (Tôn giả Dhotaka nói rằng:) “Con nhìn thấy ở thế giới của chư Thiên 
và loài người, vị Bà-la-môn không còn vướng bận đang sinh hoạt (trong bốn oai 
nghĩ). Vì thế, thưa bậc Toàn Nhãn, con xin kính lễ Ngài. Thưa vị dòng Sakya, 
xin Ngài hãy giải thoát cho con khỏi các nỗi nghỉ hoặc.” 


5-4. (Đức Thế Tôn nói: “Này Dhotaka,) Ta sẽ không có khả năng về việc 
giúp cho giải thoát bất cứ người nào ở thế gian có nỗi nghi hoặc, này Dhotaka. 
Nhưng trong khi hiểu được Giáo Pháp tối thượng, như vậy ngươi có thể vượt 
qua dòng lũ này.” 


5-5. (Tôn giả Dhotaka nói rằng:) “Thưa đẳng Phạm Thiên, xin ngài hãy từ 
mẫn chỉ dạy pháp viễn ly để con có thể nhận thức được pháp ấy, theo đó, ví như 
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hư không, không bị xáo trộn, con có thể sống ở chính nơi này, được an tịnh, 
không nương nhờ.” 


5-6. (Đức Thế Tôn nói: “Này Dhotaka,) Ta sẽ giải thích cho ngươi về sự 
an tịnh, về pháp đã được thấy, không phải do nghe nói lại; sau khi hiểu pháp ấy, 
vị có niệm, trong khi sống, có thể vượt qua Sự vướng mắc ở thế gian.” 


5-7. (Tôn giả Dhotaka nói răng:) “Và con thích thú về điều ấy, thưa bậc 
đại ấn sĩ, về sự an tịnh tối thượng; sau khi hiểu pháp Ấy, VỊ có niệm, trong khi 
sống, có thể vượt qua sự vướng mắc ở thế gian.” 


5-8. (Đức Thế Tôn nói: “Này Dhotaka,) bất cứ điều gì mà ngươi tự mình 
nhận biết, bên trên, bên dưới, luôn cả bề ngang và khoảng giữa, sau khi hiểu 
điều này là “sự quyến luyến” ở thế gian, ngươi chớ tạo ra tham ái ở hữu và phi 
hữu.” 


Dứt Câu Hỏi Của Thanh Niên Dhotaka. 


-=ooOoo-- 


6. CÂU HỎI CỦA THANH NIÊN 
UPASIVA 


6-1. (Tôn giả UpasTva nói rằng:) “Thưa vị dòng Sakya, một mình con, 
không nương tựa (nơi nào), con không có khả năng vượt qua dòng lũ lớn. Thưa 
bậc Toàn Nhãn, xin Ngài hãy nói về đối tượng, được nương tựa vào nơi ấy, con 
có thể vượt qua dòng lũ này.” 


6-2. (Đức Thế Tôn nói: “Này Upasĩva,) trong khi xem xét về Vô Sở Hữu 
Xứ, có niệm, nương tựa vào (ý niệm) “không có,”, ngươi hãy vượt qua dòng lũ. 
Sau khi dứt bỏ các dục, đã xa lánh hắn các điều nghi hoặc, ngươi hãy quán sát 
sự cạn kiệt của tham ái, đêm và ngày.” 


6-3. (Tôn giả Upasĩva nói rằng:): “*Vị nào đã xa lìa sự luyến ái ở tất cả các 
dục, đã nương tựa vào Vô Sở Hữu Xứ sau khi từ bỏ pháp (chứng đắc) khác, đã 
hướng đến sự giải-thoát-do-tưởng cao nhất, phải chăng vị ấy có thể trụ lại ở nơi 
ấy, không đi tiếp nữa?” 
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6-4. (Đức Thế Tôn nói: “Này Upasĩva,) vị nào đã xa lìa sự luyến ái ở tất 
cả các dục, đã nương tựa vào Vô Sở Hữu Xứ sau khi từ bỏ pháp (chứng đắc) 
khác, đã hướng đến sự giải-thoát-do-tưởng cao nhất, VỊ ấy có thể trụ lại ở nơi 
ấy, không đi tiếp nữa.” 


6-5. (Tôn giả Upasiva nói răng:) “Nếu vị ấy trụ lại ở nơi ấy, không đi tiếp 
nữa, thậm chí một số năm, thưa bậc Toàn Nhãn, ngay tại chỗ Ấy, VỊ ấy có thể có 
sự mát mẻ, được giải thoát, có phải thức của vị thuộc hạng như thế ấy có thể 
diệt tắt?” 


6-6. (Đức Thế Tôn nói: “Này Upasïva,) giỗng như ngọn lửa đã bị dập tắt 
bởi lực đẩy của làn gió, thời đi đến sự chấm dứt, không đạt đến danh xưng; 
tương tự như vậy, vị hiền trí đã được giải thoát khỏi danh thân (tập hợp các yếu 
tố thuộc về tâm) thời đi đến sự chấm dứt, không đạt đến danh xưng. 


6-7. (Tôn giả Upasïva nói rằng:) “Có phải vị ấy đi đến sự chấm dứt hay vị 
ấy không có (hiện hữu), hay là vị ấy thật sự ở vào trạng thái trường tồn, vô 
bệnh? Thưa bậc hiển trí, xin Ngài hãy giảng rõ tường tận điều ấy cho con, bởi vì 
pháp này đã được Ngài biết đúng theo bản thể.” 


6-8. (Đức Thế Tôn nói: “Này UpasTva,) đối với vị đã đi đến sự chấm dứt, 
thì không có sự ước lượng. Với điều nào người ta có thê nói về vị ấy, thì điều ấy 
không còn có đối với vị ấy. Khi tất cả các pháp đã được bứng lên hoàn toàn, 
ngay cả nền tảng của lời nói cũng được bứng lên hoản toàn.” 


Dứt Câu Hói Của Thanh Niên UpastIva. 


-=ooOoo-- 


7. CÂU HỎI CỦA THANH NIÊN NANDA 


7-1. (Tôn giả Nanda nói rằng:) ““*Các bậc hiền trí hiện hữu ở thế gian”, 
mọi người nói như thế; theo Ngài, điều này (có ý nghĩa) thế nào? Họ nói người 
đã thành tựu về trí là bậc hiền trí, hay là người đã thực sự thành tựu về lối 
sống?” 


7-2. (Đức Thế Tôn nói: “Này Nanda,) không phải do thấy, không phải do 
nghe, không phải do trí, mà các bậc thiện xảo ở nơi đây gọi là bậc hiền trí. 
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Những người nào sau khi tiêu diệt đạo binh (ô nhiễm), sống không phiền muộn, 
không mong cầu, Ta nói rằng những người ấy là các bậc hiền trí.” 


7-3. (Tôn giả Nanda nói răng:) “Bất cứ những Sa-môn và Bà-la-môn nào 
nói rằng sự trong sạch là do điều đã được thấy và do điều đã được nghe, nói 
rằng sự trong sạch là do giới và phận sự, nói rằng sự trong sạch là do nhiều hình 
thức, có phải những vị ấy, thưa đức Thế Tôn, trong khi sống kiềm chế ở nơi ấy, 
họ đã vượt qua sanh và già, thưa Ngài? Con hỏi Ngài, thưa đức Thế Tôn, xin 
Ngài hãy trả lời con về điều này.” 


7-4. (Đức Thế Tôn nói: “Này Nanda,) bất cứ những vị Sa-môn và Bà-la- 
môn nào nói rằng sự trong sạch là do điều đã được thấy và do điều đã được 
nghe, nói rằng sự trong sạch là do giới và phận sự, nói rằng sự trong sạch là do 
nhiều hình thức, mặc dầu những vị ấy, trong khi sống kiềm chế ở nơi ấy, Ta nói 
rằng: “Họ đã không vượt qua sanh và già”.” 

7-5. (Tôn giả Nanda nói rằng:) “Bất cứ những vị Sa-môn và Bà-la-môn 
nào nói rằng sự trong sạch là do điều đã được thấy và do điều đã được nghe, nói 
rằng sự trong sạch là do giới và phận sự, nói rằng sự trong sạch là do nhiều hình 
thức. 


7-6. Thưa bậc hiền trí, nếu Ngài nói những vị ấy là không vượt qua dòng 
lũ, vậy giờ đây, thưa Ngài, người nào ở thế giới chư Thiên và nhân loại đã vượt 
qua sanh và già? Con hỏi Ngài, thưa đức Thế Tôn, xin Ngài hãy trả lời con về 
điều này.” 


7-7. (Đức Thế Tôn nói: “Này Nanda,) Ta không nói rằng tất cả các vị Sa- 
môn và Bà-la-môn đều bị bao trùm bởi sanh và già. Ở đây, những vị nào đã đứt 
bỏ điều đã được thấy, hoặc điều đã được nghe, hoặc điều đã được cảm giác, 
hoặc thậm chí tất cả giới và phận sự, đã dứt bỏ mọi hình thức nhiều loại, đã biết 
toàn điện về tham ái, không còn lậu hoặc, Ta nói rằng “những con người ấy thật 
sự đã vượt qua dòng lũ”.” 

7-§. (Tôn giả Nanda nói rằng:) “Thưa ngài Gotama, con thích thú lời nói 
này của bậc đại ân sĩ, trạng thái không liên quan đến mầm tái sanh đã khéo được 
trình bày. Ở đây, những vị nào đã dứt bỏ điều đã được thấy, hoặc điều đã được 
nghe, hoặc điều đã được cảm giác, hoặc thậm chí tất cả giới và phận sự, đã dứt 
bỏ mọi hình thức nhiều loại, đã biết toàn diện về tham ái, không còn lậu hoặc, 
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con cũng nói rằng: “Những vị ấy đã vượt qua dòng lũ”. 
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Dứt Câu Hỏi Của Thanh Niên Nanda. 


-=ooOoo-- 


§. CÂU HỎI CỦA THANH NIÊN HEMAKA 


8-1. (Tôn giả Hemaka nói rằng:) “Những người nào trước đây đã giải 
thích cho con khác với lời dạy của đức Gotama (nói rằng): “Đã là như vây, sẽ là 
như vầy”, mọi điều ấy đều do nghe lời đồn đãi, mọi điều ấy đều là sự tăng 
trưởng của suy nghĩ, con đã không thích thú về điều ấy.” 

8-2. Và xin Ngài hãy nói ra cho con về Giáo Pháp, về sự diệt trừ tham ái, 
thưa bậc hiền trí; sau khi hiểu pháp ấy, con có niệm, trong khi sống, có thể vượt 
qua sự vướng mắc ở thế gian.” 

8-3. “Ở đây, sự xua đi mong muốn và luyến ái ở các vật có vẻ đáng yêu 
đã được thấy, đã được nghe, đã được cảm giác, đã được nhận thức, này 
Hemaka, là vị thế Niết Bàn, Bất Hoại. 

8-4. Sau khi hiểu thông điều này, những người nào có niệm, đã nhận thức 
được Giáo Pháp, đã được diệt tắt, và những người ấy luôn luôn yên tịnh, họ đã 
vượt qua sự vướng mắc ở thế gian.” 


Dứt Câu Hỏi Của Thanh Niên Hemaka. 


-=ooOoo-- 


9-CÂU HỎI CỦA THANH NIÊN TODEYYA 


9-1. (Tôn giả Todeyya nói rằng:) “Ở người nào các dục không sinh tôn, 
đối với người nào tham ái không tìm thấy, và người nào đã vượt qua các nỗi 
nghi hoặc, sự giải thoát của người ấy là như thế nào?” 


9-2. (Đức Thê Tôn nói: “Này Todeyya,) ở người nào các dục không sinh 
tôn, đôi với người nào tham ái không tìm thây, và người nào đã vượt qua các 
nỗi nghi hoặc, đối với người ấy không có sự giải thoát nào khác nữa.” 
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9-3. “Vị ấy không còn mong ước, hay là (vị ấy) đang mong ước? Vị ấy có 
sự hiểu biết hay là có sự sắp đặt nhờ vào tuệ? Thưa vị dòng Sakya, để cho con 
có thê nhận biết về vị hiền trí, thưa bậc Toàn Nhãn, xin Ngài hãy nói rõ điều ấy 
cho con.” 


9-4. “VỊ ây không còn mong ước, vị ây không mong ước. VỊ ây có sự 
hiểu biết và không có sự sắp đặt nhờ vào tuệ. 


Này Todeyya, ngươi hãy nhận biết về vị hiền trí là như vậy, là vị không 
còn vướng bận, không bị dính mắc ở dục và hữu.” 


Dứt Câu Hỏi Của Thanh Niên Todeyya. 


-=ooOoo-- 


10. CÂU HỎI CỦA THANH NIÊN KAPPA 


10-1. (Tôn giả Kappa nói rằng:) “Thưa Ngài, xin Ngài hãy nói về hòn đảo 
dành cho những người đang đứng giữa hồ nước, ở dòng lũ có sự nguy hiểm lớn 
đã được sanh ra, dành cho những người đang bị chế ngự bởi lão và tử. Và xin 
Ngài hãy nói ra cho con về hòn đảo đề cho cái (khổ) khác giống như cái (khổ) 
này không thể xảy ra.” 


10-2. (Đức Thế Tôn nói: “Này Kappa,) Ta (sẽ) nói với ngươi về hòn đảo, 
này Kappa, dành cho những người đang đứng giữa hồ nước, ở dòng lũ có sự 
nguy hiểm lớn đã được sanh ra, dành cho những người đang bị chế ngự bởi lão 
và tử.” 


10-3. Hòn đào ấy là không vướng bận, không nắm giữ, không có cái nào 
khác, Ta gọi cái ấy là “Niết Bàn”, sự diệt trừ hoàn toàn lão và tử. 


10-4. Sau khi hiểu thông điều này, những người nào có niệm, đã nhận 
thức được Giáo Pháp, đã được diệt tắt, những người ấy không đi theo quyền lực 
của Ma Vương, những người ấy không là nô bộc của Ma Vương.” 


Dứt Câu Hỏi Của Thanh Niên Kappa. 


-—=ooOoo-- 
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11. CÂU HỎI CỦA THANH NIÊN 
JATUKANNI 


11-1. (Tôn giả JatukannT nói rằng:) “Thưa bậc anh hùng, sau khi con nghe 
VỀ vị không có ham muốn các dục, con đã đi đến để hỏi vị đã vượt qua dòng lũ, 
vị không có ham muốn. Thưa bậc có nhãn quan đã được đồng sanh (với trí Toàn 
Giác), xin Ngài hãy nói về vị thế an tịnh. Thưa đức Thế Tôn, xin Ngài hãy nói 
cho con về điều này đúng theo sự thật. 


11-2. Thật vậy, đức Thế Tôn sinh hoạt (cư xử) sau khi ngự trị các dục, 
tựa như thái dương, có sức nóng, ngự trị trái đất bằng sức nóng. Thưa bậc có tuệ 
bao la, đối với con là người có tuệ nhỏ nhoi, xin Ngài hãy chỉ dạy về Giáo Pháp 
để con có thể nhận thức sự lìa bỏ đối với sanh và già ở nơi đây.” 

11-3. (Đức Thế Tôn nói: “Này Jatukann,) ngươi hãy dẹp bỏ sự thèm khát 
ở các dục để nhìn thấy sự xuất ly là an toàn. Dâu đã được năm bắt hay đã được 
vứt bỏ, sự vướng bận chớ có hiện diện đối với ngươi. 


11-4. Điều nào trước đây (quá khứ), ngươi hãy làm khô héo điều ấy. Chớ 
có điều vướng bận sanh khởi đến ngươi sau này (vị lai). Nếu ngươi không năm 
lấy (điều gì) ở khoảng giữa (hiện tại), ngươi sẽ sống, được yên tịnh. 


11-5. Này Bà-la-môn, đôi với vị đã xa lìa sự thèm khát ở danh và sắc vê 
mọi phương diện, đôi với vị này các lậu hoặc không hiện hữu, bởi vì chúng, con 
người rơi vào sự cai quản của Tử thân.” 


Dút Câu Hỏi Của Thanh Niên JatukannI. 


-=ooOoo-- 


12. CÂU HỎI CỦA THANH NIÊN 
BHADRAVYUDHA 


12-1. (Tôn giả Bhadrãvudha nói rằng:) “Con khấn cầu bậc khôn ngoan, 
bậc từ bỏ chỗ trú ngụ, bậc cắt đứt tham ái, bậc không còn dục vọng, bậc từ bỏ 
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niềm vui, bậc đã vượt qua dòng lũ, bậc đã được giải thoát, bậc từ bỏ sự sắp đặt 
(do tham ái và tà kiến). Sau khi lắng nghe bậc Long Tượng, từ đây họ sẽ ra đi. 


12-2. Trong khi mong mỏi lời nói của Ngài, thưa bậc anh hùng, vô số 
người từ các xứ sở đã tụ hội lại. Xin Ngài hãy giảng rõ tường tận cho họ, bởi vì 
pháp này đã được Ngài biết đúng theo bản thể.” 


12-3. (Đức Thế Tôn nói: “Này Bhadrävudha,) nên dẹp bỏ mọi sự năm giữ 
và tham ái ở bên trên, bên dưới, luôn cả bề ngang và khoảng giữa. Bởi vì, mỗi 
một điều gì họ chấp thủ ở thế gian, do chính điều ấy Ma Vương theo đuổi loài 
Tười. 


12-4. Bởi vậy, trong khi nhận biết (điều này), vị Tỳ-khưu, có niệm, không 
nên chấp thủ bất cứ điều gì ở tất cả thế gian. Trong khi xem xét những người bị 
dính mắc ở sự nắm giữ như vậy, (vị ấy biết) nhân loại này bị vướng mắc ở lãnh 
địa của Thần Chết.” 


Dứt Câu Hỏi Của Thanh Niên Bhadrävudha. 


--ooOoo-- 


13. CÂU HỎI CỦA THANH NIÊN UDAYA 


13-1. (Tôn giả Udaya nói răng:) “Với ý định (hỏi) câu hỏi, con đã đi đến 
bậc có thiền chứng, không còn bụi bặm, đang ngồi, bậc đã làm xong phận sự, 
không còn lậu hoặc, đã đi đến bờ kia của tất cả các pháp, xin ngài hãy nói về sự 
giải thoát do trí giác ngộ, về sự phá vỡ vô minh.” 


13-2. (Đức Thê Tôn nói: “Này Udaya,) sự dứt bỏ đôi với những mong 
muôn về dục và những nỗi ưu phiên, cả hai loại, và việc xua đi sự dã dượi, việc 
ngăn cản các trạng thái hôi hận. 


13-3. Ta nói về sự giải thoát do trí giác ngộ, về sự phá vỡ vô minh có xả 
và niệm hoàn toản trong sạch, có sự suy tâm đúng pháp đi trước.” 


13-4. (Tôn giả Udaya nói rằng:) “Thế gian có cái gì là sự ràng buộc? Cái 
gì, đối với nó, là phương tiện xem xét? Do lìa bỏ cái gì được gọi là “Niết 
Bàn”?” 
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13-5. (Đức Thế Tôn nói: “Này Udaya,) Thế gian có vui thích là sự ràng 
buộc. Suy tầm, đối với nó, là phương tiện xem xét. Do lìa bỏ tham ái được gọi 
là “Niết Bàn”.” 


13-6. (Tôn giả Udaya nói rằng:) “Đối với vị có niệm như thế nào trong 
lúc thực hành, thì thức (của vị ấy) được đình chỉ? Chúng con đã đi đến đề hỏi 
đức Thế Tôn, hãy cho chúng con lắng nghe lời nói ấy của Ngài.” 


13-7. “Đối với vị không thích thú cảm thọ thuộc nội phần và ngoại phần, 
đối với vị có niệm như vậy trong lúc thực hành, thì thức (của vị ấy) được đình 
chỉ.” 


Dứt Câu Hói Của Thanh Niên Udaya. 


-=ooOoo-- 


14. CÂU HỎI CỦA THANH NIÊN POSALA 


14-1. (Tôn giả Posãla nói răng:) “Với ý định (hỏi) câu hỏi, con đã đi đến 
gặp bậc đã ngự đến bờ kia của tất cả các pháp, vị chỉ ra thời quá khứ, không còn 
dục vọng, đã cắt đứt sự nghi ngờ. 


14-2. Đối với vị có sắc tưởng đã không còn, có sự dứt bỏ toàn bộ về thân, 
đang nhìn thấy “không có gì” thuộc nội phần và ngoại phần, thưa vị dòng 
Sakya, con hỏi thêm về trí (của vị ấy); vị thuộc hạng như thế ấy nên được hướng 
dẫn thế nào?” 


14-3. (Đức Thế Tôn nói: “Này Posäla,) trong khi biết rõ tất cả các chỗ trú 
của thức, đức Như Lai biết vị ấy đang trú (ở đâu), đã thiên về (điều nào), có 
điều ấy là đích đến. 


14-4. Sau khi biết được nguồn xuất phát của Vô Sở Hữu, (biết được) 
rằng: “sự ràng buộc bởi vui thích”, sau khi biết rõ điều ấy như vậy, từ đó nhìn 
thấy rõ nơi ấy; đây là trí như thật của vị ấy, của vị Bà-la-môn đã sống hoàn 


” 


hảo. 
Dứt Câu Hỏi Của Thanh Niên Posäla. 


-=ooOoo-- 
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15. CÂU HỎI CỦA THANH NIÊN 
MOGHARAÄAJA 


15-1. (Tôn giả Mogharäja nói rằng:) “Con đã hỏi vị dòng Sakya hai lần. 
Bậc Hữu Nhãn đã không giải đáp cho con. Và con đã được nghe rằng: “(Được 
hỏi) đến lần thứ ba, bậc Thiên Nhân Ân Sĩ (sẽ) giải đáp.” 


15-2. Thế giới này, thế giới khác, thế giới Phạm Thiên luôn cả chư Thiên 
không (thể) biết rõ quan điểm của Ngài, của vị Gotama có danh vọng. 


15-3. Con đã đi đến bậc có nhãn quan vượt trội như vậy với ý định (hỏi) 
câu hỏi: Người đang xem xét thế giới như thế nào thì Tử Thần không nhìn thấy 
(người ấy)?” 


15-4. “Ngươi hãy xem xét thế giới là trống không, này Mogharäja, hãy 
luôn luôn có niệm. Sau khi nhồ lên tà kiến về bản ngã, như vậy có thể vượt qua 
Tử Thần. Người đang xem xét thế giới như vậy, Thần Chết không nhìn thấy 
(người ấy).” 


Dứt Câu Hỏi Của Thanh Niên Mogharäja. 


-—=ooOoo-- 


16. CÂU HỎI CỦA THANH NIÊN PIÑGIYA 


16-1. (Tôn giả Pingiya nói rằng:) “Con đã già, yếu sức, không còn vẻ đẹp, 
cặp mắt không còn trong sáng, việc nghe không thoải mái. Mong răng con chớ 
mệnh chung trong lúc còn mê muội. Xin Ngài hãy chỉ dạy về Giáo Pháp để con 
có thể nhận thức sự lìa bỏ đối với sanh và già ở nơi đây.” 


16-2. (Đức Thế Tôn nói: “Này Piägiya,) sau khi nhìn thấy những người bị 
hãm hại do duyên các sắc, những người xao lãng bị khổ sở do duyên các sắc, vì 
thế, ngươi, này Pingiya, là người không xao lãng, ngươi hãy từ bỏ sắc để không 
còn sanh ra lần nữa.” 
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16-3. (Tôn giả Pingiya nói rằng:) “Bốn hướng chính, bốn hướng phụ, bên 
trên, bên dưới, đây là mười phương. Đối với Ngài, không có bắt cứ điều gì ở thế 
gian là không được thấy, không được nghe, không được cảm giác, và không 
được nhận thức (bởi Ngài). Xin Ngài hãy chỉ dạy về Giáo Pháp để con có thê 
nhận thức sự lìa bỏ đối với sanh và già ở nơi đây.” 


16-4. (Đức Thế Tôn nói: “Này Piägiya,) trong khi xem xét những con 
người bị ngự trị bởi tham ái, bị sanh khởi bực bội, bị chế ngự bởi già; vì thế, 
ngươi, này Piñgiya, là người không xao lãng, ngươi hãy từ bỏ tham ái để không 
còn sanh ra lần nữa.” 


Dứt Câu Hỏi Của Thanh Niên Pingiya. 


-=ooOoo-- 


17. PHẢN TƯỜNG THUẬT VỀ ĐƯỜNG ĐI 
ĐÉN BỜ KIA 


Đức Thế Tôn đã nói điều này trong lúc cư ngụ ở xứ sở Magadha tại bảo 
điện Pãsãnaka. Được thỉnh cầu bởi mười sáu vị Bà-la-môn tùy tùng, Ngài đã 
giải đáp câu hỏi mỗi khi được hỏi. Nếu đối với từng câu hỏi một, sau khi hiểu 
thông ý nghĩa, sau khi hiểu thông Giáo Pháp, thì có thể thực hành đúng pháp và 
thuận pháp, và còn có thể đi đến bờ kia của già và chết. Các pháp này là sẽ đi 
đến bờ kia, vì thế, tên gọi của bài giảng pháp này là Đường Đi Đền Bờ Kia. 


1. VỊ AJita, vị Tissametteyya, vị Punnaka, TỒi Vị Mettagn, vị Dhotaka, và 
vị UpasTva, vị Nanda, rồi vị Hemaka, - 


2. - cả hai vị là vị Todeyya với vị Kappa, và vị sáng suốt Jatukanni, vị 
Bhadravudha, và vị Udaya, luôn cả Bả-lamôn Posala, vị thông minh 
Mogharäja, và vị đại ân sĩ Piñgiya, - 


3. - Những vị này đã đi đến gặp đức Phật, bậc ấn sĩ có đức hạnh đây đủ. 
Trong khi hỏi các câu hỏi vi tế, họ đã đến gần đức Phật tối thượng. 
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4. Được hỏi những câu hỏi, đức Phật đã giải đáp cho các vị ấy đúng theo 
sự thật. Với việc giải đáp các câu hỏi, bậc Hiền Trí đã làm hài lòng các vị Bà-la- 
môn. 


5. Các vị Ấy, được hài lòng với bậc Hữu Nhãn, đức Phật, đẳng Quyền 
Thuộc Của Mặt Trời, đã thực hành Phạm hạnh trong sự hiện diện của bậc có tuệ 
Cao quý. 


6ó. Theo như điều đã được chỉ bảo bởi đức Phật đối với từng câu hỏi một, 
người nào thực hành theo như thế thì có thế từ bờ bên này đi đến bờ kia. 


7. Người tu tập đạo lộ tối thượng có thế từ bờ bên này đi đến bờ kia. Đạo 
lộ ấy đưa đến việc đi đến bờ kia, vì thế gọi là Đường Đi Đến Bờ Kia. 


8. (Tôn giả Pingiya nói rằng:) “Tôi sẽ tường thuật Kinh Đường Đi Đến 
Bờ Kia”. Bậc không có vết nhơ, có sự thông minh bao la, không còn dục, đã ra 
khỏi rừng (ô nhiễm), bậc Long Tượng đã thấy như thế nào, Ngài đã nói ra như 
thế ấy. Nguyên nhân của việc gì khiến Ngài lại nói lời dối trá? 


9. Giờ đây tôi sẽ thuật lại lời nói đức độ của bậc đã dứt bỏ vết nhơ và sỉ 
mê, của bậc có sự dứt bỏ ngã mạn và gièm pha. 


10. Đức Phật, đẳng Toàn Nhãn, bậc xóa tan sự tăm tối, vị đã đi đến tận 
cùng thế giới, đã vượt trội mọi hữu, không còn lậu hoặc, đã dứt bỏ tất cả khô, vị 
xứng đáng có danh xưng đã được tôi hầu cận, thưa vị Bà-la-môn. 


11. Giống như loài lưỡng sanh, sau khi lìa bỏ khu rừng cây nhỏ, có thể 
sống ở khu rừng có nhiều trái cây, cũng như vậy, sau khi lìa bỏ người có tầm 
nhìn nhỏ nhoi, tôi tựa như con chim thiên nga đã đạt đến biển lớn. 


12. Những người nào trước đây đã giải đáp cho tôi khác với lời dạy của 
đức Gotama (nói rằng): “Đã là như vầy, sẽ là như vầy”, mọi điều ấy đều do 
nghe lời đồn đãi, mọi điều ấy đều là sự tăng trưởng của suy nghĩ. 


13. Vị xóa tan sự tăm tối, một mình, đang ngồi, có sự sáng chói, bậc tạo 
ra ánh sáng ây là vị Gotama có sự hiểu biết bao la, là vị Gotama có sự thông 
minh bao la. 

14. Vị ấy đã thuyết giảng cho tôi Giáo Pháp có thể thấy được bởi tự thân, 
không bị chỉ phối bởi thời gian, có sự diệt trừ tham ái, không có tai họa. Đối với 
pháp (Niết Bàn) ấy, không có điều tương đương ở bất cứ đâu.” 
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15. “Tại sao ngươi lại sống xa lìa vị Ấy, vị Gotama có sự hiểu biết bao la, 
vị Gotama có sự thông minh bao la, dầu chỉ trong chốc lát, này Piagiya? 


16. Vị ấy đã thuyết giảng cho ngươi Giáo Pháp có thể thấy được bởi tự 
thân, không bị chỉ phối bởi thời gian, có sự diệt trừ tham ái, không có tai họa. 
Đối với pháp (Niết Bàn) ấy, không có điều tương đương ở bắt cứ đâu.” 


17. “Tôi không sống xa lìa VỊ Ấy, vị Gotama có sự hiểu biết bao la, vị 
Gotama có sự thông minh bao la, dầu chỉ trong chốc lát, thưa vị Bà-la-môn. 


18. Vị ấy đã thuyết giảng cho tôi Giáo Pháp có thế thấy được bởi tự thân, 
không bị chỉ phối bởi thời gian, có sự diệt trừ tham ái, không có tai họa. Đối với 
pháp (Niết Bàn) ấy, không có điều tương đương ở bắt cứ đâu. 


19. Tôi nhìn thấy Ngài ấy bằng ý hoặc bằng mắt, ban đêm và ban ngày, 
thưa vị Bà-la-môn, không bị xao lãng. Trong khi kính lễ (đến Ngài), tôi sống 
qua đêm; chính bằng cách ấy, tôi nghĩ là sống không xa lìa. 


20. Tín, hỷ, tâm ý, và niệm của tôi không lìa xa lời giảng dạy của đức 
Gotama. Mỗi phương hướng nào bậc có tuệ bao la di chuyên đến, tôi đầy đều 
kính lễ theo chính mỗi phương hướng ấy. 


21. Đối với tôi, là người đã già nua, có thể lực và sức mạnh kém cỏi, 
chính vì thế, thân xác của tôi không theo đến được nơi ấy. Tôi thường đi đến 
băng cách hướng tâm, thưa vị Bà-la-môn, bởi vì ý của tôi đã được gắn bó với 
Ngài ấy. 


22. Trong khi nằm ở đám bùn (ngũ dục), đang chao đảo, tôi đã bơi từ hòn 
đảo này đến hòn đảo khác. Rồi tôi đã nhìn thấy đức Phật Toàn Giác, vị đã vượt 
qua dòng lũ, không còn lậu hoặc.” 


23. “Giống như Vakkali có đức tin đã được cởi trói, Bhadrãvudha và 
Älavigotama (cũng thế), tương tự y như vậy, ngươi cũng hãy giải thoát bằng 
đức tin. Này Piagiya, ngươi sẽ đi đến bờ kia đối với lãnh địa của Thần Chết.” 


24. “Sau khi lắng nghe lời nói của bậc hiển trí, con đây càng thêm tịnh 
tín. Ngài là đức Phật Toàn Giác, có màn che đã được cuôn lên, không còn sự 
cứng cỏi (của tâm), có tài biện giải. 
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25. Sau khi biết rõ chư Thiên bậc thượng, Ngài đã hiểu biết tất cả từ thấp 
đến cao. Bậc Đạo Sư là vị giải quyết dứt điểm các câu hỏi của những người có 
sự nghi ngờ đang bày tỏ (với Ngài). 


26. Đương nhiên, con sẽ đi đến trạng thái (Niết Bàn) không bị chuyển 
dịch, không bị lay động; không có pháp tương đương đối với Niết Bàn ở bất cứ 
đâu. Con không có sự nghỉ ngờ về nơi này. Xin Ngài hãy ghi nhận con là người 
có tâm đã được hướng đến như vậy.” 


Phẩm Đường Đi Đến Bờ Kia được chấm dứt. 


-=ooOoo-- 


DIỄN GIẢI PHẨM ĐƯỜNG ĐI ĐẾN BỜ KIA 


1. DIỄN GIẢI KINH AJITA 
1-1 


(Tôn giả Ajita nói rằng:) “Thế giới bị bao trùm bởi cái gì? Không chói 
sáng bởi điều gì? Ngài hãy nói cái gì là vật làm uế nhiễm đối với (thế giới) này? 
Sự nguy hiểm lớn lao của nó là gì?” 


Thế giới bị bao trùm bởi cái gì? - Thế giới: thế giới địa ngục, thế giới 
loài thú, thế giới ngạ quý, thế giới loài người, thế giới chư Thiên, thế giới của 
các uân, thế giới của các giới, thế giới của các xứ, thế giới này, thế giới khác, 
thế giới Phạm Thiên, thế giới chư Thiên; đây gọi là thế giới. Thế giới này bị bao 
bọc, bị bao trùm, bị bao kín, bị che lại, bị che kín, bị đậy kín bởi cái gì? - “thế 
giới bị bao trùm bởi cái gì” là như thế. 


Tôn giả Ajita nói rằng - Rằng: Từ “/ccz” này là sự nối liền các câu văn, 
sự kết hợp các câu văn, sự làm đầy đủ các câu văn, sự gặp gỡ của các âm, trạng 
thái trau chuốt từ ngữ, tính chất tuần tự của các câu văn. Tôn giả: Từ “ãyasmã” 
này là lời nói yêu mến, lời nói kính trọng, lời nói có sự tôn kính và có sự phục 
tùng. Ajita: là tên của vị Bảà-la-môn Ấy, là sự ấn định, sự chỉ định, sự quy định, 
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sự diễn tả, tên gọi, sự đặt tên, sự định danh, từ mô tả, tên hiệu, từ kêu gọi; - “tôn 
giả Ajita nói rằng” là như thế. 


Không chói sáng bởi điều gì? - Bởi điều gì mà thế giới không chói sáng, 
không tỏa sáng, không cháy sáng, không chiếu sáng, không được biết đến, 
không được nhận biết? - “không chói sáng bởi điều gì” là như thế. 


Ngài hãy nói cái gì là vật làm uế nhiễm đối với (thế giới) này? - Đối 
với thế giới, cái gì là vật làm lắm nhơ, là sự dính mắc, là sự cột trói, là vật làm ô 
nhiễm? Do cái gì, thế giới bị lắm nhơ, bị nhiễm bắn, bị vấy bản, bị ô uế, bị ô 
nhiễm, bị lắm lem, bị gắn bó, bị máng vào, bị vướng vào, bị giữ lại. Ngài hãy 
nói: Ngài hãy chỉ dạy, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai mở, 
hãy chia sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ; - “Ngài hãy nói cái gì là vật làm uế nhiễm 
đối với (thế giới) này” là như thế. 


Cái gì là sự nguy hiểm lớn lao đối với nó? - Đối với thế giới, cái gì là 
sự sợ hãi, là sự nguy hiêm lớn lao, là sự hành hạ, là sự đụng chạm, là sự bất 
hạnh, là sự nguy cơ? - “cái gì là sự nguy hiểm lớn lao đối với nó” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


(Tôn giả Ajita nói rằng:) “Thế giới bị bao trùm bởi cái gì? Không chói 
sáng bởi điều gì? Ngài hãy nói cái gì là vật làm uê nhiễm đối với (thế giới) này? 
Cái gì là sự nguy hiểm lớn lao đổi với nó (thế giới)?” 


1-2 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Ajita,) thế giới bị bao trùm bởi vô mình, không 
chói sáng bởi keo kiệt, bởi xao lãng. Ta nói tham muốn là vật làm uề nhiễm, khổ 
là sự nguy hiểm lớn lao đối với nó (thế giới). ” 


Thế giới bị bao trùm bởi vô minh - vô mỉnh: là sự không biết về Khổ, 
sự không biết về nhân sanh Khổ, sự không biết về sự diệt tận Khổ, sự không 
biết về sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ, sự không biết về điểm khởi đầu, 
sự không biết về điểm kết thúc, sự không biết về điểm khởi đầu và điểm kết 
thúc, sự không biết về các pháp tùy thuận duyên khởi này; sự không biết nào 
với hình thức như vậy là sự không nhìn thấy, không chứng ngộ, không thấu 
hiểu, không giác ngộ, không thấu triệt, không thu thập, không thâm nhập, không 
xem xét, không quán xét lại, không làm cho thấy rõ, không trong sáng, trạng 
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thái ngu s1, sự không nhận biết rõ, sự si mê, sự mê ám, sự mê muội, vô minh, sự 
lôi cuốn vào vô minh, sự gắn bó với vô minh, sự tiềm ân của vô minh, sự ngự trị 
của vô minh, sự ngăn trở của vô minh, sĩ mê là gốc rễ của bất thiện; điều này 
được gọi là vô minh. 


Thế giới: thế giới địa ngục, thế giới loài thú, thế giới ngạ quỷ, thế giới 
loài người, thế giới chư Thiên, thế giới của các uân, thế giới của các giới, thế 
giới của các xứ, thế giới này, thế giới khác, thế giới Phạm Thiên, thế giới chư 
Thiên; đây gọi là thế giới. Thế giới này bị bao bọc, bị bao trùm, bị bao kín, bị 
che lại, bị che kín, bị đậy kín bởi bởi vô minh này - “thế giới bị bao trùm bởi vô 
minh” là như thế. 


Ajita: Đức Thế Tôn xưng hô với vị Bà-la-môn ấy bằng tên. 


Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính. Thêm nữa, “vị có luyến ái 
đã được phá vỡ” là đức Thế Tôn; “vị có sân hận đã được phá vỡ” là đức Thế 
Tôn; “vị có si mê đã được phá vỡ” là đức Thế Tôn; “vị có ngã mạn đã được phá 
vỡ” là đức Thế Tôn; “vị có tà kiến đã được phá vỡ” là đức Thế Tôn; “vị có cây 
gai đã được phá vỡ” là đức Thế Tôn; “vị có ô nhiễm đã được phá vỡ” là đức 
Thế Tôn; “vị đã phân phát, đã phân chia, đã phân phối Pháp bảo” là đức Thế 
Tôn; “vị thực hiện sự chấm dứt các hữu” là đức Thế Tôn; “vị có thân đã được tu 
tập, có giới đã được tu tập, có tâm đã được tu tập, có tuệ đã được tu tập”, là đức 
Thế Tôn; “vị đã thân cận các khu rừng, các nơi heo hút, các chỗ trú ngụ xa văng 
có ít âm thanh, ít tiếng ồn, có bầu không gian vắng vẻ, tách biệt với dân chúng, 
thích hợp cho việc thiền tịnh” là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về y 
phục, đồ ăn khất thực, chỗ nằm ngồi, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh” là 
đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về vị của mục đích, về vị của Pháp, 
về vị của giải thoát, về thắng giới, về thắng tâm, về thắng tuệ” là đức Thế Tôn; 
“VỊ có dự phần hoặc sở hữu về bốn thiền, về bốn vô lượng (tâm), về bốn sự thể 
nhập vô sắc” là đức Thế Tôn; “vị có dự phần hoặc sở hữu về tám giải thoát, về 
tám thăng xứ (của thiền), về chín sự thể nhập và an trú theo tuần tự” là đức Thế 
Tôn; “vị có phần hoặc sở hữu về mười sự tu tập về tưởng, về mười sự thể nhập 
các đề mục kasina, về định niệm hơi thở vào - hơi thở ra, về sự thể nhập các đề 
mục tử thi” là đức Thế Tôn; “vị có phần hoặc sở hữu về bốn sự thiết lập niệm, 
bốn chánh cần, bốn nền tảng của thần thông, năm quyền, năm lực, bảy yếu tổ 
đưa đến giác ngộ, đạo lộ thánh thiện tám chi phần” là đức Thế Tôn; “vị có phần 
hoặc sở hữu về mười Như Lai lực, về bốn pháp tự tin, về bốn tuệ phân tích, về 
sáu thắng trí, về sáu pháp của đức Phật” là đức Thế Tôn. Tên gọi “Thế Tôn” này 
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không do mẹ tạo ra, không do cha tạo ra, không do anh (em) trai tạo ra, không 
do chị (em) gái tạo ra, không do bạn bè hoặc thân hữu tạo ra, không do các thân 
quyến và những người cùng huyết thống tạo ra, không do các Sa-môn hoặc Bà- 
la-môn tạo ra, không do chư Thiên tạo ra, sự tận cùng của giải thoát này là sự 
quy định thuộc về chư Phật Thế Tôn do sự đạt được, do sự chứng ngộ trí Toàn 
Tri ở cội cây Bồ Đề, tức là “đức Thế Tôn”; - “đức Thế Tôn nói: Này Ajita” là 
như thê. 


Không chói sáng bởi keo kiệt, bởi xao lãng - Keo kiệt - nói đến năm 
loại bỏn xẻn: bỏn xẻn về chỗ ở, bỏn xẻn về gia tộc, bón xẻn về lợi lộc, bỏn xẻn 
về danh tiếng, bỏn xẻn về Pháp; bỏn xẻn nào có hình thức như vậy là biểu hiện 
của bỏn xẻn, trạng thái của bỏn xẻn, sự hám lợi, keo kiệt, tính chất bủn xin, 
trạng thái bị nắm giữ của tâm; điều này được gọi là bỏn xẻn. Còn nữa, bỏn xẻn 
về uấn cũng là bỏn xẻn, bỏn xẻn về giới cũng là bỏn xẻn, bỏn xẻn về xứ cũng là 
bỏn xẻn, sự nắm lấy được gọi là bỏn xẻn. 


Xao lãng: cần được nói đến: Sự buông thả hoặc sự buông xuôi trong việc 
buông thả của tâm ở uế hạnh về thân, ở uế hạnh về khẩu, ở uễ hạnh về ý, hoặc ở 
năm loại dục, là trạng thái thực hành không nghiêm trang, trạng thái thực hành 
không liên tục, trạng thái thực hành không ồn định, có thói quen biếng nhác, 
trạng thái buông bỏ mong muốn, trạng thái buông bỏ bổn phận, sự không tập 
luyện, sự không tu tập, sự không làm thường xuyên, sự không quyết tâm, sự 
không chuyên cần, sự xao lãng trong việc tu tập các thiện pháp; sự xao lãng nào 
với hình thức như vậy là biểu hiện xao lãng, trạng thái xao lãng: việc này gọi là 
sự xao lãng. 


Không chói sáng bởi keo kiệt, bởi xao lãng: bởi sự keo kiệt này và bởi 
sự xao lãng này mà thế giới không chói sáng, không tỏa sáng, không cháy sáng, 
không chiếu sáng, không được biết đến, không được nhận biết; - “không chói 
sáng bởi keo kiệt, bởi xao lãng” là như thế. 


Ta nói tham muốn là vật làm uế nhiễm - Tham muốn: nói đến tham ái, 
tức là sự luyến LÊN luyến ái mãnh lIỆt, sự say đắm, sự chiều chuộng, niềm vui, 
niềm vui và luyến á1, SỰ luyến ái mãnh liệt của tâm, ước muốn, mê mắn, bám 
chặt, thèm khát, thèm thuồng, quyền luyến, đắm nhiễm, dục vọng, xảo trá, liên 
quan tái sanh, sự tạo ra khổ, người thợ may, cái lưới bẫy, sự cuốn trôi, sự vướng 
mắc, sợi chỉ trói, sự lan rộng, có sự ra sức, bạn đời, nguyện vọng, lối dẫn đến 
hữu, rừng cây, bụi rậm, sự thân thiết, sự thương yêu, sự trông mong, sự thân 
mật, sự mong mỏi, sự mong ước, trạng thái mong ước, sự mong mỏi về sắc, 
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mong mỏi về thỉnh, mong mỏi về hương, mong mỏi về vị, mong mỏi về xúc, 
mong mỏi về lợi lộc, mong mỏi về tài sản, mong mỏi về con trai, mong mỏi về 
mạng sống, tham muốn, khởi tham muốn, tham đắm, biểu hiện tham muốn, 
trạng thái tham muốn, tham lam, biểu hiện tham lam, trạng thái tham lam, xao 
xuyến, ham muốn vật vừa ý, luyến ái sai pháp, tham sai trái, đeo đuôi, khao 
khát, ước nguyện, mong cầu, ước nguyện tốt đẹp, dục ái, hữu ái, phi hữu ái, ái 
cõi Sắc, ái cõi vô sắc, ái Niết Bàn, ái cảnh sắc, ái cảnh thinh, ái cảnh khí, ái cảnh 
vị, ái cảnh xúc, ái cảnh pháp, dòng nước lũ, sự ràng buộc, trói buộc, chấp thủ, 
ngăn trở, ngăn che, che đậy, cột trói, làm ô nhiễm, tiềm ân, thâm nhập, quấn lấy, 
sự keo kiệt, cội nguồn của khổ, căn nguyên của khổ, nguồn sanh khổ, cạm bẫy 
của Ma Vương, lưỡi câu của Ma Vương, miếng mỗi của Ma Vương, lãnh địa 
của Ma Vương, mỗi nhử của Ma Vương, hành xứ của Ma Vương, sự trói buộc 
của Ma Vương, ái ví như dòng sông, ái ví như tắm lưới, ái ví như dây xích, ái ví 
như biển, tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện; điều này được gọi là tham 
muốn, là vật làm lắm nhơ, là sự dính mắc, là sự cột trói, là vật làm ô nhiễm đối 
với thế giới. Ta nói, Ta chỉ dạy, Ta chỉ bảo, Ta thông báo, Ta ấn định, Ta khai 
mở, Ta chia sẻ, Ta làm rõ, Ta bày tỏ rằng: “Do tham muốn này, thế giới bị lắm 
nhơ, bị nhiễm bắn, bị vấy bản, bị ô uế, bị ô nhiễm, bị lắm lem, bị gắn bó, bị 
máng vào, bị vướng vào, bị giữ lại”; - “Fa nói tham muốn là vật làm uế nhiễm” 
là như thế. 


Khổ là sự nguy hiểm lớn lao đối với nó (thế giới) - Khổ: là khổ sanh, 
khổ già, khổ bệnh, khô chết, khổ do sầu bi, khô do ưu não, khổ ở địa ngục, khổ 
ở loài thú, khổ ở thân phận ngạ quỷ, khô của loài người, khổ bắt nguồn từ việc 
nhập thai, khổ bất nguồn từ việc trụ thai, khổ bắt nguồn từ việc ra khỏi thai, khổ 
gắn liền sau khi sanh ra, khổ do kẻ khác áp đặt sau khi sanh ra, khổ do sự ra sức 
của bản thân, khổ do sự ra sức của kẻ khác, khô do pháp tạo tác, khổ do sự biến 
đổi, bệnh ở mắt, bệnh ở tai trong, bệnh ở mũi, bệnh ở lưỡi, bệnh ở thân, bệnh ở 
đầu, bệnh ở lỗ tai, bệnh ở miệng, bệnh ở răng, ho, suyên, số mũi, nhiệt, cảm sốt, 
đau bụng, xây xấm, kiết ly, đau bụng bão, dịch tả, phong cùi, khối u, bệnh 
chàm, lao phối, động kinh, mụt, nhọt, ghẻ ngứa, sảy, loét tay chân, máu và mật, 
bệnh tiểu đường, bệnh trĩ, ghẻ lở, loét hậu môn, bệnh phát khởi từ mật, bệnh 
phát khởi từ đàm, bệnh phát khởi từ gió, bệnh tổng hợp do mật-đàm-gió, bệnh 
sanh lên vì thay đổi thời tiết, bệnh sanh lên vì bốn oai nghi không đồng đều, 
bệnh thuộc dạng cấp tính, bệnh sanh lên vì quả của nghiệp, lạnh, nóng, đói, 
khát, đại tiện, tiểu tiện, các xúc chạm với ruồi muỗi gió nắng và các loài bò sát 
là khổ, cái chết của mẹ là khổ, cái chết của cha là khổ, cái chết của anh (em) trai 
là khổ, cái chết của chị (em) gái là khổ, cái chết của con trai là khổ, cái chết của 
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con gái là khổ, sự tốn hại về thân quyền là khổ, sự tôn hại về của cải là khổ, sự 
tồn hại vì bệnh tật là khổ, sự tốn hại về giới là khô, sự tốn hại về kiến thức là 
khổ, đối với những pháp nào có sự khởi lên ban đầu được nhận biết, có sự diệt 
tận lúc biến mất được nhận biết, có quả thành tựu nương vào hành động, có 
hành động nương vào quả thành tựu, có sắc nương vào danh, có danh nương 
vào sắc, bị theo sau bởi sanh, bị đeo đuổi bởi già, bị thống trị bởi bệnh, bị hành 
hạ bởi chết, được thiết lập ở khổ, là không nơi nương tựa, là không nơi trú ấn, là 
không nơi nương nhờ, có trạng thái không nơi nương nhờ; điều này được gọi là 
khô. Khổ này là sự sợ hãi, sự nguy hiểm lớn lao, sự hành hạ, sự đụng chạm, sự 
bất hạnh, sự nguy cơ đối với thế giới; - “khổ là sự nguy hiểm lớn lao đối với nó 
(thế giới)” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Ajita,) thế giới bị bao trùm bởi vô mình, không 
chói sáng bởi keo kiệt, bởi xao lãng. Ta nói tham muốn là vật làm uế nhiễm, khổ 
là sự nguy hiểm lớn lao đối với nó (thể giới). ” 


1-3 


(Tôn giả Ajita nói răng:) “Các dòng chảy tuôn tràn khặắp mọi nơi, cải gì 
là sự ngăn cản các dòng chảy? Ngài hãy nói về sự ngăn chặn các dòng chảy, 
các dòng chảy được chặn đứng bởi cải gì?” 


Các dòng chảy tuôn tràn khắp mọi nơi - Các dòng chảy: dòng chảy 
tham ái, dòng chảy tà kiến, dòng chảy ô nhiễm, dòng chảy uế hạnh, dòng chảy 
vô minh. Khắp mọi nơi: ở tất cả các xứ. Tuôn tràn: chúng tuôn tràn, chảy 
xuống, tuôn chảy, chảy liên tục; từ con mắt chúng tuôn tràn, chảy xuống, tuôn 
chảy, chảy liên tục ở sắc, từ lỗ tai chúng tuôn tràn -nf- ở thinh, từ lỗ mũi chúng 
tuôn tràn -nt- ở hương, từ lưỡi chúng tuôn tràn -nf- ở vị, từ thân chúng tuôn trằn 
-nft- ở xúc, từ ý chúng tuôn tràn -nt- ở pháp; tham ái ở sắc từ con mắt tuôn tràn, 
chảy xuống, tuôn chảy, chảy liên tục; tham ái ở thinh từ lỗ tai tuôn tràn, chảy 
xuống, tuôn chảy, chảy liên tục; tham ái ở hương từ lỗ mũi -nt-; tham ái ở vị từ 
lưỡi -nt-; tham ái ở xúc từ thân -nt-; tham ái ở pháp từ ý tuôn tràn, chảy xuống, 
tuôn chảy, chảy liên tục; - “các dòng chảy tuôn tràn khắp mọi nơi” là như thế. 


Tôn giả Ajita nói răng - Răng: Từ “/cc2” này là sự nôi liên các câu văn, 
-nt- tính chât tuân tự của các câu văn. Tôn giả: (Từ “ayasmađ” này) là lời nói 
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yêu mến, -nt- . Ajita: là tên của vị Bà-la-môn ấy, -nt- từ kêu gọi; - “tôn giả Ajita 
nói rằng” là như thế. 


Cái gì là sự ngăn cản các dòng chảy? - Cái gì là sự ngăn trở, sự ngăn 
cản, sự ngăn chặn, sự bảo vệ, sự gìn giữ đôi với các dòng chảy? - “cái gì là sự 
ngăn cản các dòng chảy” là như thê. 


Ngài hãy nói về sự ngăn chặn các dòng chảy - Ngài hãy nói, hãy chỉ 
dạy, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai mở, hãy chia sẻ, hãy làm 
rõ, hãy bày tỏ về sự ngăn trở, sự ngăn cản, sự ngăn chặn, về sự bảo vệ, về sự gìn 
giữ đối với các dòng chảy; - “Ngài hãy nói về sự ngăn chặn các dòng chảy” là 
như thê. 


Các dòng chảy được chặn đứng bởi cái gì? - Bởi cái gì mà các dòng 
chảy bị chặn đứng, bị cắt đứt, không tuôn tràn, không chảy xuống, không tuôn 
chảy, không chảy liên tục; - “các dòng chảy được chặn đứng bởi cái gì” là như 
thế. 


Vì thê, vị Bảà-la-môn ây đã nói răng: 


(Tôn giả Ajita nói rằng:) “Các dòng chảy chảy tràn khắp mọi nơi, cái gì 
là sự ngăn cản các dòng chảy? Ngài hãy nói về sự chế ngự các dòng chảy, các 
dòng chảy được chặn đứng bởi cái gì?” 


1-4 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Ajita,) những dòng chảy nào hiện diện ở thể 
gian, niệm là sự ngăn cản chúng. Ta nói về sự chế ngự các dòng chảy, chúng 
được chặn đứng bởi tuệ. ” 

Những dòng chảy nào hiện diện ở thế gian: là những dòng chảy đã 
được giải thích, đã được kế rõ, đã được chỉ dạy, đã được chỉ bảo, đã được thông 
báo, đã được ấn định, đã được khai mở, đã được chia sẻ, đã được làm rõ, đã 
được bày tỏ bởi Ta, tức là: dòng chảy tham ái, dòng chảy tà kiến, dòng chảy ô 
nhiễm, dòng chảy uế hạnh, dòng chảy vô minh, ở thế gian: ở thế gian của khổ 
cảnh, ở thế gian của loài người, ở thế gian của chư Thiên, ở thế gian của các 
uân, ở thế gian của các giới, ở thế gian của các xứ. Ajita: Đức Thế Tôn xưng hô 
với vị Bà-la-môn ấy bằng tên. 
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Niệm là sự ngăn cản chúng - Niệm: Niệm là sự tùy niệm, là niệm hiện 
tiền; niệm là trạng thái ghi nhớ, trạng thái ghi nhận, trạng thái không lơ là, trạng 
thái không quên lãng; niệm là niệm quyên, niệm lực, chánh niệm, niệm giác chỉ, 
con đường độc đạo; việc này được gọi là nệm. Sự ngăn cản: là sự ngăn trở, sự 
ngăn cản, sự ngăn chặn, sự bảo vệ, sự gìn giữ; - “mệm là sự ngăn cản chúng” là 
như thê. 


Ta nói về sự ngăn chặn các dòng chảy: Ta nói vê, Ta chỉ dạy, -nt- Ta 
làm rõ, Ta bảy tỏ vê sự ngăn trở, sự ngăn cản, sự ngăn chặn, sự bảo vệ, sự gìn 
giữ đôi với các dòng chảy; - “Fa nói về sự ngăn chặn các dòng chảy” là như thê. 


Chúng được chặn đứng bởi tuệ - Tuệ: Tuệ là sự nhận biết, -nt- sự 
không si mê, sự chọn lựa pháp, chánh kiến. Chúng được chặn đứng bởi tuệ: 
Nhờ vào tuệ mà các dòng chảy ây bị chặn đứng, bị cắt đứt, không tuôn tràn, 
không chảy xuống, không tuôn chảy, không chảy liên tục. 


Đối với người biết, đối với người thấy bằng tuệ rằng: “ Tất cả các hành là 
vô thường”, các dòng chảy ấy bị chặn đứng, bị cắt đứt, không tuôn tràn, không 
chảy xuống, không tuôn chảy, không chảy liên tục. Đối với người biết, đối với 
người thấy bằng tuệ ràng: “7át cả các hành là khổ”, các dòng chảy ấy bị chặn 
đứng, bị cắt đứt, không tuôn tràn, không chảy xuống, không tuôn chảy, không 
chảy liên tục. Đối với người biết, đối với người thấy bằng tuệ rằng: “Tát cả các 
hành là vô ngã”, các dòng chảy ấy bị chặn đứng, bị cắt đứt, không tuôn tràn, 
không chảy xuống, không tuôn chảy, không chảy liên tục. 


Đối với người biết, đối với người thấy bằng tuệ rằng: “J⁄ô minh duyên 
cho các hành”, các dòng chảy ấy bị chặn đứng, bị cắt đứt, không tuôn tràn, 
không chảy xuống, không tuôn chảy, không chảy liên tục. Đối với người biết, 
đối với người thấy bằng tuệ răng: “Các hành duyên cho hức”, -nt- “Thức duyên 
cho đanh sắc”, -nt- “Danh sắc duyên cho sáu xứ”, -nf- “Sáu xứ duyên cho xúc”, 
-nf- “Xc duyên cho /ho”, -nt-“7o duyên cho đ?”, -nf- “Ái duyên cho /”, -nt- 
“7hú duyên cho ##w”, -nt- “Hữu duyên cho san””, -nf- “Sanh duyên cho ião, 
f”, các dòng chảy ây bị chặn đứng, bị cắt đứt, không tuôn tràn, không chảy 
xuống, không tuôn chảy, không chảy liên tục. Đối với người biết, đối với người 
thấy bằng tuệ răng: “Do sự diệt tận của vó minh (đưa đến) sự diệt tận của các 
hàn?” -nt- “Do sự diệt tận của các hành (đưa đến) sự diệt tận của //#c”, -nt- 
“Do sự diệt tận của /h#c (đưa đến) sự diệt tận của đanh sắc”, -nt- “Do sự diệt 
tận của đanh sắc (đưa đến) sự diệt tận của sáu xứ”, -nt- “Do sự diệt tận của sảu 
xứ (đưa đến) sự điệt tận của xe”, -nt- “Do sự diệt tận của xe (đưa đến) sự diệt 
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tận của /ho”, -nt- “Do sự diệt tận của /ho (đưa đến) sự diệt tận của đï”, -nt- “Do 
sự điệt tận của đ¡ (đưa đến) sự diệt tận của 7z”, -nt- “Do sự diệt tận của //u 
(đưa đến) sự diệt tận của #Z”, -nt- “Do sự diệt tận của u (đưa đến) sự diệt 
tận của san”, -nt- “Do sự diệt tận của sanh (đưa đến) sự diệt tận của /ão, f”, 
các dòng chảy ẫy bị chặn đứng, bị cắt đứt, không tuôn tràn, không chảy xuống, 
không tuôn chảy, không chảy liên tục. 


Đối với người biết, đối với người thấy bằng tuệ răng: “Đây /à Khổ”, -nt- 
“Đây là nhân sanh Khổ”, -nt- “Đây là sự diệt tận Khổ”, -nt- “Đây là sự thực 
hành đưa đến sự diệt tận Khổ”, các dòng chảy ấy bị chặn đứng, bị cắt đứt, 
không tuôn tràn, không chảy xuống, không tuôn chảy, không chảy liên tục. 


Đối với người biết, đối với người thấy bằng tuệ rằng: “Đầy là các lậu 
hoặc”, -nt- “Đáy là nhán sanh các lậu hoặc”, -nt- “Đây là sự diệt tận các lậu 
hoặc”, -nt- “Đây là sự thực hành đưa đến sự diệt tận các lậu hoặc”, các dòng 
chảy ấy bị chặn đứng, bị cắt đứt, không tuôn tràn, không chảy xuống, không 
tuôn chảy, không chảy liên tục. 


Đối với người biết, đối với người thấy băng tuệ rằng: “Các pháp này cần 
được biết rõ”, -nt- “Các pháp này cần được biết toàn diện”, -nt- “Các pháp này 
cần được dứt bỏ”, -nt- “*Các pháp này cần được tu tập”, -nt- “Các pháp này cần 
được chứng ngộ”, các dòng chảy ấy bị chặn đứng, bị cắt đứt, không tuôn tràn, 
không chảy xuống, không tuôn chảy, không chảy liên tục. 


Đối với người biết, đối với người thấy bằng tuệ về nhân sanh khởi, về sự 
tiêu hoại, về sự hứng thú, về sự bắt lợi, về sự thoát ra của sáu xúc xứ, các dòng 
chảy ấy bị chặn đứng, bị cắt đứt, không tuôn tràn, không chảy xuống, không 
tuôn chảy, không chảy liên tục. 


Đối với người biết, đối với người thấy bằng tuệ về nhân sanh khởi, về sự 
tiêu hoại, về sự hứng thú, về sự bất lợi, về sự thoát ra của năm thủ uẫn, -nt- Đối 
với người biết, đối với người thấy bằng tuệ về nhân sanh khởi, về sự tiêu hoại, 
về sự hứng thú, về sự bất lợi, về sự thoát ra của bốn yếu tố chính (đắt, nước, lửa, 
gió), -nt- Đối với người biết, đối với người thấy bằng tuệ rằng: “Điều gì có bản 
tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy đều có bản tánh diệt tận”, các dòng chảy ấy 
bị chặn đứng, bị cắt đứt, không tuôn tràn, không chảy xuống, không tuôn chảy, 
không chảy liên tục; - “chúng được chặn đứng bởi tuệ” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
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(Đức Thế Tôn nói: “Này Ajita,) những dòng chảy nào hiện diện ở thế 
gian, niệm là sự ngăn cản chúng. Ta nói về sự chế ngự các dòng chảy, chúng 
được chặn đứng bởi tuệ. ” 


1-5 


(Tôn giả Ajita nói răng:) “Tuệ và luôn cả niệm, danh và sắc, thưa ngài, 
được tôi hỏi điều này, xin ngài hãy nói lên, ở đâu điêu này được hoại điệt? ” 


Tuệ và luôn cả niệm - Tuệ: Tuệ là sự nhận biết, sự chọn lựa, sự khám 
phá, sự chọn lựa pháp, sự quan sát, sự nhận định, sự phân biệt, sự thông thái, sự 
thông thạo, sự khôn khéo, sự thông suốt, sự cân nhắc, sự khảo sát, sự hiểu biết 
rộng rãi, sự thông minh, pháp dẫn đầu, sự thấy rõ, sự nhận biết rõ, vật xuyên 
thủng, tuệ là tuệ quyên, tuệ lực, tuệ là vũ khí, tuệ là lâu đài, tuệ là ánh sáng, tuệ 
là hào quang, tuệ là cây đèn, tuệ là báu vật, sự không sĩ mê, sự chọn lựa pháp, 
chánh kiến. Niệm: Niệm là sự tùy niệm, -nt- chánh niệm; - “tuệ và luôn cả 
niệm” là như thế. 


Tôn giả Ajita nói rằng: -nt- từ kêu gọi; - “tôn giả Ajita nói rằng” là như 
thế. 


Danh và sắc, thưa Ngài - Danh: Bốn nhóm không có sắc. Sắc: là bốn 
yếu tố chính (đất, nước, lửa, gió) và sắc liên quan đến bốn yếu tố chính. Thưa 
Ngài: từ “mãrisã” này là lời nói yêu mến, lời nói kính trọng, lời nói có sự tôn 
kính và có sự phục tùng: - “danh và sắc, thưa Ngài” là như thế. 


Được tôi hỏi điều này, xin Ngài hãy nói lên - Điều này được tôi (hỏi): 
là điều mà tôi hỏi, điều mà tôi yêu cầu, điều mà tôi thỉnh cầu, điều mà tôi đặt 
niềm tin. Được hỏi: được vấn, được yêu cầu, được thỉnh cầu, được đặt niềm tin. 
Xin Ngài hãy nói lên: xin Ngài hãy nói, hãy chỉ dạy, hãy chỉ bảo, hãy thông 
báo, hãy ấn định, hãy khai mở, hãy chia sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ; - “được tôi 
hỏi điều này, xin Ngài hãy nói lên” là như thế. 


Ở đâu điều này được hoại diệt? - Ở đâu điều này được diệt tận, được 
văng lặng, đi đến sự tiêu hoại, được tịch tịnh? - “ở đâu điều này được hoại 
diệt?” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 
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(Tôn giả Ajita nói răng:) “Tuệ và luôn cả niệm, danh và sắc, thưa ngài, 
được tôi hỏi điều này, xin ngài hãy nói lên, ở đâu điêu này được hoại điệt? ” 


1-6 


“Ngươi đã hỏi câu hỏi về điểu nào, này AjHa, Ta trả lời cho ngươi về 
điêu ấy, về việc danh và sắc được hoại diệt không dự sót. Do sự điệt tận của 
thức, ở đáy, điêu này (danh và sắc) được hoại diệt. ” 


Ngươi đã hỏi câu hỏi về điều nào — Về điêu nào: là vê tuệ, vê niệm, vê 
danh và sắc. Ngươi đã hỏi: Ngươi đã vân, ngươi đã yêu câu, ngươi đã thỉnh câu, 
ngươi đã đặt niêm tín; - “ngươi đã hỏi câu hỏi vê điêu nào” là như thê. 


Này Ajita, Ta trả lời cho ngươi về điều ấy - Ajita: Đức Thế Tôn xưng 
hô với vị Bà-La-môn ấy bằng tên. Về điều ấy: là về tuệ, về niệm, về danh và 
sắc. Ta trả lời: Ta nói, Ta chỉ dạy, Ta chỉ bảo, Ta thông báo, Ta ấn định, Ta 
khai mở, Ta chia sẻ, Ta làm rõ, Ta bày tỏ; - “này AjIta, Ta trả lời cho ngươi về 
điều ấy” là như thế. 


Về việc danh và sắc được hoại diệt không dư sót - Danh: Bốn nhóm 
không có sắc. Sắc: là bốn yếu tố chính (đất, nước, lửa, gió) và sắc liên quan đến 
bốn yếu tố chính. Không dư sót: tất cả theo tông thể, tất cả trong mọi trường 
hợp, một cách trọn vẹn, không còn dư sót, từ “asesam” này là lỗi nói của sự bao 
gồm. Được hoại diệt: được diệt tận, được vắng lặng, đi đến sự tiêu hoại, được 
tịch tịnh; - “về việc danh và sắc được hoại diệt không dư sót” là như thế. 


Do sự diệt tận của thức, ở đây, điều này (danh và sắc) được hoại diệt: 
Nhờ vào trí của Đạo Nhập Lưu với sự diệt tận của thức liên quan đến sự tạo tác, 
các pháp nào - danh và sắc - có thể sanh khởi ở sự luân hồi không biết được 
điểm khởi đầu tối đa là bảy kiếp sống, ở đây, các pháp này được diệt tận, được 
văng lặng, đi đến sự tiêu hoại, được tịch tịnh. Nhờ vào trí của Đạo Nhất Lai với 
sự diệt tận của thức liên quan đến sự tạo tác, các pháp nào - danh và sắc - có thể 
sanh khởi ở năm cõi hữu tối đa là hai kiếp sống, ở đây, các pháp này được diệt 
tận, được văng lặng, đi đến sự tiêu hoại, được tịch tịnh. Nhờ vào trí của Đạo Bất 
Lai với sự diệt tận của thức liên quan đến sự tạo tác, các pháp nào - danh và sắc 
- có thê sanh khởi ở sắc giới và vô sắc giới tối đa là một kiếp sống, ở đây, các 
pháp này được diệt tận, được vắng lặng, đi đến sự tiêu hoại, được tịch tịnh. Nhờ 
vào trí của Đạo A-la-hán với sự diệt tận của thức liên quan đến sự tạo tác, các 
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pháp nào - danh và sắc - có thể sanh khởi, ở đây, các pháp này được diệt tận, 
được vắng lặng, đi đến sự tiêu hoại, được tịch tịnh. Đối với vị A-la-hán đang 
viên tịch Niết Bàn ở cảnh giới Niết Bàn không còn dư sót, với sự diệt tận của 
thức cuối cùng, (các pháp) tuệ, niệm, danh, và sắc, ở đây, các pháp này được 
diệt tận, được văng lặng, đi đến sự tiêu hoại, được tịch tịnh; - “do sự diệt tận của 
thức, ở đây, điều này (danh và sắc) được hoại diệt” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Ngươi đã hỏi câu hỏi về điểu nào, này Ajia, Ta trả lời cho ngươi về 
điêu ấy, về việc danh và sắc được hoại diệt không dự sót. Do sự điệt tận của 
thức, ở đây, điều này (danh và sắc) được hoại diệt. ” 


17 


“Những vị nào đã hiểu rõ Giáo Pháp (là các bậc A-la- hán) và những vị 
nào là các bậc Hữu Học động đảo ở nơi này, tôi hỏi bậc Chín Chăn về oai nghỉ 
của những vị ây, thưa ngài, xin ngài hãy nói lên. ” 


“Những vị nào đã hiểu rõ Giáo Pháp - Đã hiểu rõ Giáo Pháp: nói đến 
các bậc A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt. Vì lý do gì mà những vị đã hiểu 
rõ Giáo Pháp được gọi là các bậc A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt? Các vị 
ấy đã hiểu rõ Giáo Pháp, đã biết Giáo Pháp, đã cân nhắc Giáo Pháp, đã xác định 
Giáo Pháp, đã rõ rệt Giáo Pháp, đã minh định Giáo Pháp; đã hiểu rõ Giáo Pháp, 
đã biết Giáo Pháp, đã cân nhắc Giáo Pháp, đã xác định Giáo Pháp, đã rõ rệt 
Giáo Pháp, đã minh định Giáo Pháp răng: “7t cả các hành là vô thường”; đã 
hiểu rõ Giáo Pháp, -nt- rằng: “Tá: cả các hành là khổ”; đã hiểu rõ Giáo Pháp, - 
nt- răng: “7á cả các pháp là vô ngấ”; đã hiểu rõ Giáo Pháp, -nt- rằng: “J⁄ô minh 
duyên cho các hành”; đã hiểu rõ Giáo Pháp, đã biết Giáo Pháp, đã cân nhắc 
Giáo Pháp, đã xác định Giáo Pháp, đã rõ rệt Giáo Pháp, đã minh định Giáo 
Pháp rằng: “Điều gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điểu ấy đêu có bản tánh 
hoại diệt.” 

Hoặc là, đối với các vị ấy, các uân đã được hiểu rõ, các giới đã được hiểu 
rõ, các xứ đã được hiểu rõ, các cảnh giới tái sanh đã được hiểu rõ, các sự tái 
sanh đã được hiểu rõ, sự nói liền tái sanh đã được hiểu rõ, các hữu đã được hiểu 
rõ, sự luân hồi đã được hiểu rõ, sự luân chuyển đã được hiểu rõ. 
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Hoặc là, các vị ấy tồn tại trong giai đoạn cuối của các uân, tồn tại trong 
giai đoạn cuối của các giới, tồn tại trong giai đoạn cuối của các xứ, tồn tại trong 
giai đoạn cuối của cảnh giới tái sanh, tồn tại trong giai đoạn cuối của sự tái 
sanh, tồn tại trong giai đoạn cuối của sự nối liền tái sanh, tồn tại trong giai đoạn 
cuối của kiếp sống, tồn tại trong giai đoạn cuối của luân hồi, tồn tại trong giai 
đoạn cuối của sự luân chuyển, tồn tại trong kiếp sống cuối cùng, tổn tại trong 
thân xác cuối cùng, với việc duy trì thân xác cuối cùng là các vị A-la-hán. 


“Đổi với các vị ấy, đây là lần cuối cùng, thân xác này là sau chót, việc 
sanh tử luân hồi, việc sanh ra lân nữa không có đôi với các vị áy. ” 


Vì lý do ấy mà những vị đã hiểu rõ Giáo Pháp được gọi là các bậc A-la- 
hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt; - “những vị nào đã hiểu rõ Giáo Pháp” là như 
thế. 


Và những vị nào là các bậc Hữu Học đông đảo ở nơi này - Các bậc 
Hữu Học: Vì lý do gì mà được gọi là các bậc Hữu Học? “Các vị học tập” là các 
bậc Hữu Học. Và các vị học tập gì? Các vị học tập thắng giới, học tập thắng 
tâm, và học tập thắng tuệ. Việc nào là sự học tập về thắng giới? Ở đây, vị Tỳ- 
khưu là vị có giới, sống thu thúc với sự thu thúc của giới bốn patimokkha, thành 
tựu về hạnh kiểm và hành xứ, thấy sự sợ hãi trong các tội nhỏ nhặt, thọ trì và 
thực hành trong các điều học. Nhóm giới nhỏ, nhóm giới lớn, giới là nên tảng, 
phần khởi đầu, sự thực hành, sự ngăn giữ, sự thu thúc, sự mở đầu, sự dẫn đầu 
nhằm chứng đạt các thiện pháp; việc này là sự học tập về thắng giới. 


Việc nào là sự học tập về thăng tâm? Ở đây, vị Tỳ-khưu ngay sau khi tách 
ly khỏi các dục, -nt- đạt đến và trú thiền thứ nhất -nt- thiền thứ nhì -nt- thiền thứ 
ba -nt- thiền thứ tư; việc này là sự học tập về thắng tâm. 


Việc nào là sự học tập về thắng tuệ? Ở đây, vị Tỳ-khưu là vị có tuệ, thành 
tựu về tuệ hướng đến sự sanh diệt, góp phần vào Sự thấu triệt cao thượng, dẫn 
đến việc cạn kiệt hoàn toàn của khổ. Vị ây nhận biết đúng theo thực thể rằng: 
“Đây là Khổ”, nhận biết đúng theo thực thể rằng: “Đây là nhân sanh Khổ”, -nt- 
“Đây là sự diệt tận Khổ”, -nt- “Đây là sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ”, 
nhận biết đúng theo thực thể răng: “Đây !à các lậu hoặc”, -nt- “Đây là nguyên 
nhân của các lậu hoặc”, -nt-“Đáy là sự diệt tận các lậu hoặc”, -nt- “Đáy là sự 
thực hành đưa đến sự diệt tận các lậu hoặc”: việc này là sự học tập về thắng 
tuệ. 
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Trong khi hướng tâm đến ba sự học tập này, các vị học tập; trong khi biết, 
các vị học tập; trong khi thấy, các vị học tập; trong khi quán xét lại, các vị học 
tập; trong khi quyết định tâm, các vị học tập; trong khi hướng đến đức tin, các 
vị học tập; trong khi ra sức tính tấn, các vị học tập; trong khi thiết lập niệm, các 
vị học tập; trong khi tập trung tâm, các vị học tập; trong khi nhận biết bằng tuệ, 
các vị học tập; trong khi biết rõ pháp cần được biết rõ, các vị học tập; trong khi 
biết toàn diện pháp cần được biết toàn diện, các vị học tập; trong khi dứt bỏ 
pháp cần được dứt bỏ, các vị học tập; trong khi tu tập pháp cần được tu tập, các 
vị học tập; trong khi chứng ngộ pháp cần được chứng ngộ, các vị học tập, hành 
xử, hành theo, thọ trì và vận dụng: vì lý do ây mà được gọi là các bậc Hữu Học. 


Đông đảo: là có nhiều. Các bậc Hữu Học này là các bậc Nhập Lưu, các 
bậc đang đạt đến (quả vị Nhập Lưu), các bậc Nhất Lai, các bậc đang đạt đến 
(quả vị Nhất Lai), các bậc Bất Lai, các bậc đang đạt đến (quả vị Bất LaI), các 
bậc A-la-hán, và các bậc đang đạt đến (quả vị A-la-hán). 


Ở nơi này: ở quan điểm này, ở sự chấp nhận này, ở sự ưa thích này, ở sự 
năm giữ này, ở Pháp này, ở Luật này, ở Pháp và Luật này, ở giáo lý này, ở 
Phạm hạnh này, ở lời dạy này của bậc Đạo Sư, ở bản thân này, ở thế giới loài 
người này; - “và những vị nào là các bậc Hữu Học đông đảo ở nơi này” là như 
thê. 


Tôi hỏi bậc Chín Chắn về oai nghỉ của những vị ấy, thưa Ngài, xin 
Ngài hãy nói lên: bởi vì Ngài là người chín chắn, sáng suốt, có tuệ, có sự giác 
ngộ, có trí, có sự rành rẽ, có sự thông minh. Của những vị ấy: của những vị đã 
hiểu rõ Giáo Pháp (A-la-hán) và của những vị Hữu Học. Về oai nghỉ: về hành 
động, về hành vi, về lối ứng xử, về cách hành xử, về hành xứ, về Sự trú ngụ, về 
lối thực hành. (Được) hỏi: được vấn, được yêu cầu, được thỉnh cầu, được đặt 
niềm tin. Xin Ngài hãy nói lên: xin Ngài hãy nói, hãy chỉ dạy, hãy chỉ bảo, hãy 
thông báo, hãy ấn định, hãy khai mở, hãy chia sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ. Thưa 
Ngài: Từ “mãrisã” này là lời nói yêu mến, lời nói kính trọng, lời nói có sự tôn 
kính và có sự phục tùng: - “tôi hỏi bậc Chín Chắn về oai nghỉ của những vị ấy, 
thưa Ngài, xin Ngài hãy nói lên” là như thế. 


Vì thế, vị Bà-la-môn ấy đã nói rằng: 
“Những vị nào đã hiểu rõ Giáo Pháp (là các bậc A-la- hán) và những vị 


nào là các bậc Hữu Học đông đảo ở nơi này, tôi hỏi bậc Chín Chăn về oai nghỉ 


, 


của những vị ây, thưa ngài, xin ngài hãy nói lên. ` 
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1-8 


“Không nên khát khao ở các dục, không nên bị khuấy động bởi tâm, thiện 
xảo đổi với tất cả các pháp, có niệm, vị tỳ khưu ra đi dụ phương. ” 


Không nên khát khao ở các dục - Các dục: theo sự phân loại thì có hai 
loại dục: vật dục và ô nhiễm dục. Các loại nào là vật dục? Các sắc hợp ý, các 
thính hợp ý, các hương hợp ý, các vị hợp ý, các xúc hợp ý, các vật trải lót, các 
vật đắp, các tôi trai và tớ gái, dê cừu, gà heo, voi bò ngựa lừa, ruộng, đất, vàng, 
bạc, làng mạc, thị trấn, kinh thành, quốc độ, xứ sở, khu trại, nhà kho, và bất cứ 
vật gì đưa đến sự luyến ái là vật dục. 


Thêm nữa là các dục quá khứ, các dục vị lai, các dục hiện tại, các dục nội 
phần, các dục ngoại phân, các dục nội và ngoại phân, các dục hạ liệt, các dục 
trung bình, các dục cao quý, các dục thuộc địa ngục, các dục thuộc loài người, 
các dục thuộc cõi trời, các dục hiện tiền, các dục được tạo ra, các dục được 
người khác tạo ra, các dục không được tạo ra, các dục thuộc sở hữu, các dục 
không thuộc sở hữu, các dục được chấp là của ta, các dục không được chấp là 
của ta, tính luôn tất cả các pháp dục giới, tất cả các pháp sắc giới, tất cả các 
pháp vô sắc giới, các dục có nền tảng là tham ái, có cảnh giới là tham ái, với ý 
nghĩa đưa đến sự ham muốn, với ý nghĩa đưa đến sự luyến ái, với ý nghĩa đưa 
đến sự Say đắm. Các điều này được gọi là vật dục. 


Các loại nào là ô nhiễm dục? Mong muốn là dục, luyến ái là dục, mong 
muốn và luyến ái là dục, tư duy là dục, luyến ái là dục, tư duy và luyến ái là 
dục, (ô nhiễm dục) là sự mong muốn về dục, sự luyến ái về dục, niềm vui về 
dục, sự tham ái về dục, sự yêu mến về dục, sự nồng nhiệt về dục, sự thèm khát 
về dục, sự mê mân về dục, sự bám chặt vào dục, sự lôi cuốn của dục, sự gắn bó 
với dục, sự chấp thủ ở dục, sự che lắp do mong muốn về dục liên quan đến ngũ 
dục. 


2. “Này dục, ta đã nhìn thấy gốc rễ của ngươi. Này dục, ngươi sanh lên 
từ sự tư duy. Ta sẽ không tư duy về ngươi nữa. Này dục, như vậy ngươi sẽ 
không hình thành. ” 


Các điêu này được gọi là ô nhiễm dục. 


Thèm khát: nói đến tham ái, tức là sự luyến ái, luyến ái mãnh liệt, -nt- 
tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. 
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Không nên khát khao ở các dục: không nên khát khao, không nên bị 
giữ lại ở các vật dục do ô nhiễm dục, nên là người không bị thèm khát, không bị 
buộc trói, không bị mê mẫn, không bị gần gũi, có sự thèm khát đã được xa lìa, 
có sự thẻm khát đã được tách lìa, có sự thẻm khát đã được từ bỏ, có sự thèm 
khát đã được tây trừ, có sự thèm khát đã được giải thoát, có sự thèm khát đã 
được dứt bỏ, có sự thèm khát đã được buông bỏ, có sự luyến ái đã được xa lìa, 
có sự luyến ái đã được tách lìa, có sự luyến ái đã được từ bỏ, có sự luyến ái đã 
được tây trừ, có sự luyến ái đã được giải thoát, có sự luyến ái đã được dứt bỏ, có 
sự luyến ái đã được buông bỏ, không còn khao khát, được tịch diệt, có trạng thái 
mát mẻ, có sự cảm thọ lạc, nên sống với trạng thái cao thượng tự thân; - “không 
nên khát khao ở các dục” là như thế. 


Không nên bị khuấy động bởi tâm - Tâm: tức là tâm, ý; ý thức, trái 
tim, chất xám, ý, ý xứ, ý quyên, thức, thức uân, từ đó ý thức giới sanh lên. Do 
uế hạnh về thân, tâm bị khuấy động, bị khuấy rối, bị di động, bị đụng chạm, bị 
dao động, bị chao đảo, không được vắng lặng; do uế hạnh về khâu -nt- do uế 
hạnh về ý -nt- do luyến ái -nt- do sân hận -nt- đo si mê -nt- đo giận dữ -nt- do 
thù hẳn -nt- do gièm pha -nt- do ác ý -nt- do ganh ty -nt- đo bỏn xẻn -nt- do xảo 
trá -nf- do lừa gạt -nt-do bướng bỉnh -nt- do hung hăng -nf- do ngã mạn -nt- do 
cao ngạo -n- do đam mê -nt- do xao lãng -nt- do tất cả ô nhiễm -nt- đo tất cả uễ 
hạnh -nt- do mọi sự lo lắng -nt- do mọi sự bực bội -nt- do mọi sự nóng nảy -nf- 
do tất cả các pháp tạo tác bất thiện, tâm bị khuấy động, bị khuấy rối, bị đi động, 
bị đụng chạm, bị dao động, bị chao đảo, không được văng lặng. 


Không nên bị khuấy động bởi tâm: nên là người có tâm không bị khuấy 
động, không bị khuấy rối, không bị đi động, không bị đụng chạm, không bị dao 
động, không bị chao đảo, được vắng lặng; nên dứt bỏ, nên dút trừ, nên xua ởi, 
nên làm chấm dứt, nên khiến cho không con hiện hữu các ô nhiễm tạo ra trạng 
thái khuấy động; nên là người đã xa lánh, đã tránh khỏi, đã tránh xa, đã đi ra 
ngoài, đã được rời ra, đã được thoát khỏi, không bị ràng buộc với các ô nhiễm 
tạo ra trạng thái khuấy động, nên sống với tâm đã được làm trở thành không còn 
giới hạn; - “không nên bị khuấy động bởi tâm” là như thế. 


Thiện xảo đối với tất cả các pháp: là thiện xảo đối với tất cả các pháp 
rằng: “Tát cả các hành là vô thường”, thiện xảo đối với tất cả các pháp rằng: 
“Tát cả các hành là khổ”, thiện xảo đối với tất cả các pháp rằng: “Tát cả các 
pháp là vô ngã”, thiện xảo đôi với tất cả các pháp rằng: “lô mình duyên cho các 
hành”, -nt- thiện xảo đối với tất cả các pháp răng: “Điều gì có bản tánh được 
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sanh lên, toàn bộ điều ây đêu có bản tánh hoại điệt”; như vậy là “thiện xảo đôi 
với tât cả các pháp.” 


Hoặc là, thiện xảo đối với tất cả các pháp là vô thường, thiện xảo đối với 
tất cả các pháp là khô - là cơn bệnh - là mụt ghẻ - là mũi tên - là tai ương - là tật 
nguyễn - là không sai khiến được - là tiêu hoại - là tai họa - là bất hạnh - [là 
không thú vị] - là sợ hãi - là nguy cơ - là thay đối - là mảnh mai - là không bền - 
là không nơi nương náu - là không nơi trú ấn - là không nơi nương nhờ - là 
trạng thái không nơi nương nhờ - là trống rỗng - là rỗng không - là trống không 
- là vô ngã - là bất lợi - là có bản chất biến đổi - là không có cốt lõi - là gốc gác 
của tai ương - là kẻ giết hại - là vật hư hỏng - là có sự rò rỉ - là bị tạo tác - là mỗi 
nhử của Ma Vương - là có bản chất sanh ra - là có bản chất già - là có bản chất 
bệnh - là có bản chất chết - là có bản chất sầu-bi-khổ-ưu-não - là có bản chất ô 
nhiễm - là nhân sanh khởi - là sự biến hoại - là sự hứng thú - là sự bắt lợi - là sự 
thoát ra; như vậy cũng là “thiện xảo đối với tất cả các pháp.” 


Hoặc là, thiện xảo về uẫn, thiện xảo về giới, thiện xảo về xứ, thiện xảo về 
tùy thuận duyên khởi, thiện xảo về việc thiết lập niệm, thiện xảo về chánh cần, 
thiện xảo về nền tảng của thần thông, thiện xảo về quyên, thiện xảo về lực, thiện 
xảo về yếu tố đưa đến giác ngộ, thiện xảo về Đạo, thiện xảo về Quả, thiện xảo 
về Niết Bàn; như vậy cũng là “thiện xảo đối với tất cả các pháp.” 


Hoặc là, tất cả các pháp nói đến mười hai xứ: mắt và các sắc, tai và các 
thính, mũi và các hương, lưỡi và các vị, thân và các xúc, ý và các pháp. Và thật 
vậy, khi nào sự mong muốn và luyến ái ở các xứ thuộc nội phần và ngoại phần 
được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm 
cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện sanh khởi trong tương lai, cho 
đến như thế cũng là thiện xảo đối với tất cả các pháp; - “thiện xảo đối với tất cả 
các pháp” là như thế. 


Có niệm, vị Tỳ-khưu ra đi du phương - Có niệm: Có niệm bởi bốn lý 
do: Có niệm trong khi tu tập sự thiết lập niệm ở việc quan sát thân trên thân, có 
niệm trong khi tu tập sự thiết lập nệm ở việc quan sát thọ trên các thọ, có niệm 
trong khi tu tập sự thiết lập niệm ở việc quan sát tâm trên tâm, có niệm trong khi 
tu tẬp sự thiết lập niệm ở việc quan sát pháp trên các pháp. 


Có niệm còn bởi bốn lý do khác: Có niệm do lánh xa thất niệm, có niệm 
do trạng thái đã thực hành các pháp cần phải thực hành đối với niệm, có niệm 
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do trạng thái đã tiêu diệt các pháp đối nghịch với niệm, có niệm do trạng thái 
không lơ là đối với các pháp ấn chứng của niệm. 


Có niệm còn bởi bốn lý do khác: có niệm do trạng thái đã thành tựu về 
niệm, có niệm do trạng thái đã trú ở niệm, có niệm do trạng thái quen thuộc với 
niệm, có niệm đo trạng thái không thối thất đối với niệm. 


Có niệm còn bởi bốn lý do khác: có niệm do trạng thái tự tại, có niệm do 
trạng thái được an tịnh, có niệm do trạng thái được yên lặng, có niệm do trạng 
thái đã thành tựu pháp của bậc chân nhân. Có niệm do tùy niệm Phật, có niệm 
do tùy niệm Pháp, có niệm do tùy niệm Tăng, có niệm do tùy niệm giới, có 
niệm do tùy niệm xả thí, có niệm do tùy niệm Thiên, có niệm do niệm hơi thở 
vào - hơi thở ra, có niệm do niệm sự chết, có niệm do niệm đặt ở thân, có niệm 
do tùy niệm Niết Bàn. Niệm là sự tùy niệm, -nf- chánh niệm, niệm giác chi, con 
đường độc đạo; điều này được gọi là niệm. VỊ đã tiến đến, đã tiễn gần, đã tiến 
vào, đã tiến sát, đã đạt đến, đã tròn đủ, đã thành tựu niệm này, vị này được gọi 
là có niệm. 


Vị Tỳ-khưu: Tỳ-khưu do trạng thái đã phá vỡ bảy pháp: thân kiến được 
phá vỡ, hoài nghi được phá vỡ, sự bám víu vào giới và phận sự được phá vỡ, 
luyến ái được phá vỡ, sân hận được phá vỡ, sĩ mê được phá vỡ, ngã mạn được 
phá vỡ, các ác bất thiện pháp, các điều ô nhiễm đưa đến tái sanh, có sự phiền 
muộn, có kết quả khô, đưa đến sanh-già-chết ở vị lai được phá vỡ. 


3. (Đức Thể Tôn nói: “Này Sabhiya,) vị đã tự mình thực hành theo đường 
lỗi, đã đi đến sự tịch diệt hoàn toàn (ô nhiễm), đã vượt qua sự nghỉ ngò, đã lìa 
bỏ (hai thái cực) phi hữu và hữu, đã được hoàn mãn, có sự tái sanh đã được 
cạn kiệt, vị ấy là T)-khưu”;- “vị Tỳ-khưu có niệm” là như thế. 


Có niệm, vị Tỳ-khưu ra đi du phương: có niệm, vị Tỳ-khưu ra đi du 
phương là vị có niệm khi đi, vị có niệm khi đứng, vị có niệm khi ngồi, VỊ CÓ 
niệm khi nằm, vị có niệm khi đi tới, vị có niệm khi đi lui, vị có niệm khi nhìn 
qua, vị có niệm khi nhìn lại, vị có niệm khi co tay, vị có niệm khi duỗi tay, vị có 
niệm khi mang y hai lớp, bình bát, y phục, vị có niệm khi thực hành, khi trú 
ngụ, khi sinh hoạt, khi vận hành, khi bảo hộ, khi nuôi dưỡng, khi bảo dưỡng; - 
“có niệm, vị Tỳ-khưu ra đi du phương” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
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“Không nên khát khao ở các dục, không nên bị khuấy động bởi tâm, thiện 
xảo đổi với tất cả các pháp, có niệm, vị Tỳ-khưu ra đi du phương. ” 


Cùng với lúc kết thúc câu kệ ngôn, Pháp nhãn không nhiễm bụi trần, 
không vết nhơ đã sanh khởi đến nhiều ngàn sinh mạng là những người có cùng 
Sự mong muốn, có cùng sự thực hành, có cùng chủ tâm, có cùng sự huân tập 
thành thói quen (trong quá khứ) với vị Bà-la-môn ấy, rằng: “Điều gì có bản tánh 
được sanh lên, toàn bộ điều ẫy đều có bản tánh hoại diệt”. Và hơn nữa, tâm của 
vị Bà-la-môn ấy đã không còn chấp thủ và đã được giải thoát khỏi các lậu hoặc. 
Ngay khi đạt đến phẩm vị A-la-hán, áo choàng da dê, tóc bện, y phục vỏ cây, 
gậy chống ba chân, bình nước, tóc, và râu đều biến mắt. Ajita trở thành [vị Tỳ- 
khưu) có đầu cạo, mặc y phục vải màu ca-sa, mang y hai lớp, bình bát, và y, 
băng hành động thuận theo đạo lý, đã ngồi xuống, chắp tay lên, cúi lạy đức Thế 
Tôn (nói răng): “Bạch Ngài, đức Thế Tôn là bậc đạo sư của con, con là người đệ 
tử.” 


Diễn Giải Kinh Ajita được hoàn tắt. 


--00000-- 


2. DIỄN GIẢI KINH TISSAMETTEYYA 
2-1 


(Tôn giả Tissametteyya nói rằng:) “Ở đây, người nào được hài lòng ở thể 
gian? Đối với người nào các sự dao động không hiện hữu? Người nào, sau khi 
biết rõ cả hai thải cực, không bị nhiễm bản ở khoảng giữa nhờ vào trí tuệ? Ngài 
nói ai là 'bậc đại nhân? Ở đây, người nào đã vượt qua thợ may (tham ái)?” 


Ở đây, người nào được hài lòng ở thế gian? - Người nào ở thế gian 
được vul sướng, được vừa lòng, được hoan hỷ, có tâm tư được trọn vẹn; - “ở 
đây, người nào được hài lòng ở thế gian?” là như thế. 


Tôn giả Tissametteyya nói rằng - Rằng: Từ “¿ccz” này là sự nói liền 
các câu văn, sự kết hợp các câu văn, sự làm đầy đủ các câu văn, sự gặp gỡ của 
các âm, trạng thái trau chuốt từ ngữ, tính chất tuần tự của các câu văn. Tôn giả: 
Từ “ãyásmã” này là lời nói yêu mến, lời nói kính trọng, lời nói có sự tôn kính 
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và có sự phục tùng. Tissa: là tên của vị Bà-la-môn ấy, là sự ấn định, sự chỉ định, 
sự quy định, sự diễn tả, tên gọi, sự đặt tên, sự định danh, từ mô tả, tên hiệu, từ 
kêu gọi. Metteyya: là họ của vị Bà-la-môn Ấy, là sự ấn định, sự chỉ định, sự quy 
định, sự diễn tả; - “tôn giả Tissametteyya nói rằng” là như thế. 


Đối với người nào các sự xao động không hiện hữu? - Sự xao động do 
tham ái, sự xao động do tà kiến, sự xao động do ngã mạn, sự xao động do ô 
nhiễm, sự xao động do (ngũ) dục. Đối với người nào, các sự xao động này 
không có, không hiện hữu, không tìm thấy, không tôn tại, đã được dứt bò, đã 
được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, 
đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; - “đối với người nào các sự xao động 
không hiện hữu?” là như thế. 


Người nào sau khi biết rõ cả hai thái cực: Người nào sau khi biết rõ cả 
hai thái cực là sau khi biết được, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi 
minh định, sau khi làm rõ rệt; - “người nảo sau khi biết rõ cả hai thái cực” là 
như thế. 


Không bị nhiễm bấn ở khoảng giữa nhờ vào trí tuệ: nhờ vào trí tuệ mà 
không bị nhiễm bắn ở khoảng giữa, đã không bị lắm nhơ, đã không bị vấy bân, 
đã đi ra ngoài, đã được rời ra, đã được thoát khỏi, không bị ràng buộc, sống với 
tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; - “không bị nhiễm bân ở khoảng 
giữa nhờ vào trí tuệ” là như thế. 


Ngài nói ai là bậc đại nhân? - Bậc đại nhân là con người cao cả, con 
người hạng nhất, con người thù thắng, con người dẫn đầu, con người tôi thượng, 
con người lỗi lạc, con người cao quý. Ngài nói ai: Ngài thuyết về ai, Ngài nghĩ 
về ai, Ngài nói đến ai, Ngài nhìn thấy ai, Ngài diễn tả về ai; - “Ngài nói ai là bậc 
đại nhân?” là như thế. 

Ở đây, người nào đã vượt qua thợ may (tham ái)? - ở đây, người nào 


đã vượt qua, đã vượt khỏi, đã vượt quá, đã vượt qua hắn, đã vượt qua khỏi thợ 
may tham ái? - “ở đây, người nào đã vượt qua thợ may (tham ái)?” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


(Tôn giả Tissametteyya nói rằng:) “Ở đây, người nào được hài lòng ở thế 
gian? Đối với người nào các sự dao động không hiện hữu? Người nào, sau khi 
biết rõ cả hai thải cực, không bị nhiễm bản ở khoảng giữa nhờ vào trí tuệ? Ngài 
nói ai là “bậc đại nhân ”? Ở đây, người nào đã vượt qua thợ may (tham ái)?” 
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(Đức Thế Tôn nói: “Này Metteyya,) vị có Phạm hạnh về các dục, đã xa 
la tham ái, luôn luôn có niệm, sau khi đã suy xét, vị Tỳ-khưu được tịch tịnh. 
Đối với vị ấy, các sự dao động không hiện hữu. ” 


Vị có Phạm hạnh về các dục - Các dục: theo sự phân loại thì có hai loại 
dục: vật dục và ô nhiễm dục. -nt- Các điều này được gọi là vật dục. -nt- Các 
điều này được gọi là ô nhiễm dục. 


Vị có Phạm hạnh: Phạm hạnh nói đến sự kiêng cử, sự xa lánh, sự kiềm 
chế, sự tránh xa, sự không làm, sự không hành động, sự không vi phạm, sự 
không vượt qua lằn ranh đối với việc đạt đến các pháp thấp kém. Thêm nữa, 
theo cách không vòng vo, Phạm hạnh nói đến đạo lộ thánh thiện tám chi phần, 
tức là: chánh kiến, chánh tư duy, chánh ngữ, chánh nghiệp, chánh mạng, chánh 
tinh tấn, chánh niệm, chánh định. Vị nào đã tiến đến, đã tiến gần, đã tiến vào, đã 
tiến sát, đã đạt đến, đã tròn đủ, đã thành tựu đạo lộ thánh thiện tám chi phần 
này, VỊ ấy được gọi là “vị có Phạm hạnh”. Giống như với tài sản được gọi là 
“người có tài sản”, với của cải được gọi là “người có của cải”, với danh vọng 
được gọi là “người có danh vọng”, với tải nghệ được gọi là “người có tài nghệ”, 
với giới được gọi là “người có giới”, với nỗ lực được gọi là “người có nỗ lực”, 
với trí tuệ được gọi là “người có trí tuệ”, với kiến thức được gọi là “người có 
kiến thức”, tương tự y như vậy, người nào đã tiễn đến, đã tiến gần, đã tiến vào, 
đã tiến sát, đã đạt đến, đã tròn đủ, đã thành tựu đạo lộ thánh thiện tám chi phần 
này, người ẫy được gọi là “vị có Phạm hạnh”; - “vị có Phạm hạnh về các dục” là 
như thế. 


Metteyya: Đức Thế Tôn xưng hô với vị Bà-la-môn ấy bằng họ. Đức Thế 
Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy định do việc chứng ngộ, tức là 
“đức Thế Tôn”; - “đức Thế Tôn nói: Này Metteyya” là như thế. 


Đã xa lìa tham ái, luôn luôn có niệm - Tham ái: tham ái cảnh sắc, -nt- 
tham ái cảnh pháp. Đối với vị nào, tham ái ấy đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, 
đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu 
đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, vị ấy được gọi là có tham ái đã được xa lìa, có tham ái 
đã được tách lìa, có tham ái đã được từ bỏ, có tham ái đã được tây trừ, có tham 
ái đã được giải thoát, có tham ái đã được dứt bỏ, có tham ái đã được buông bỏ, 
có luyễn ái đã được xa lìa, có luyến ái đã được tách lìa, có luyến ái đã được từ 
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bỏ, có luyến ái đã được tây trừ, có luyến ái đã được giải thoát, có luyến ái đã 
được dứt bỏ, có luyến ái đã được buông bỏ, không còn khao khát, được tịch 
diệt, có trạng thái mát mẻ, có sự cảm thọ lạc, sống với trạng thái cao thượng tự 
thân. Luôn luôn: Luôn luôn là mọi lúc, mọi thời, thường khi, luôn khi, thường 
xuyên, liên tục, không gián đoạn, tiếp nối liên tục, sanh lên tuần tự (như sóng 
nước), không lưa thưa, không đứt khoảng, không ngừng lại, được liền lặn, trước 
bữa ăn, sau bữa ăn, vào canh đầu, vào canh giữa, vào canh cuối, vào hậu bán 
nguyệt, vào tiền bán nguyệt, vào mùa mưa, vào mùa lạnh, vào mùa nóng, ở 
chặng đầu của tuôi thọ, ở chặng giữa của tuổi thọ, ở chặng cuối của tuôi thọ. Có 
niệm: Có niệm bởi bốn lý do: Có niệm trong khi tu tập sự thiết lập niệm ở việc 
quan sát thân trên thân, có niệm trong khi tu tập sự thiết lập niệm ở việc quan 
sát thọ trên các thọ, có niệm trong khi tu tập sự thiết lập niệm ở việc quan sát 
tâm trên tâm, có niệm trong khi tu tập sự thiết lập niệm ở việc quan sát pháp 
trên các pháp.-nt- vị ấy được gọi là có niệm; - “đã xa lìa tham ái, luôn luôn có 
niệm” là như thế. 


Sau khi đã suy xét, vị Tỳ-khưu được tịch diệt - Suy xét: nói đến trí, tức 
là tuệ, là sự nhận biết, sự chọn lựa, sự khám phá, -nt- sự không sĩ mê, sự chọn 
lựa pháp, chánh kiến. Sau khi đã suy xét: sau khi đã suy xét là sau khi biết được, 
sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt; sau 
khi đã suy xét, sau khi biết được, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi 
minh định, sau khi làm rõ rệt rằng: “7á: cả các hành là vô thường”, -nt- “Tất cả 
các hành là khổ”, -nt- “Tất cả các pháp là vô ngẩ”, -nt- “Vô mình duyên cho 
các hành”, sau khi đã suy xét, sau khi biết được, sau khi cân nhắc, sau khi xác 
định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt rằng: “Điều gì có bản tánh được 
sanh lên, toàn bộ điễu ấy đều có bản tánh hoại diệt.” 


Hoặc là, sau khi đã suy xét, sau khi biết được -nt- là vô thường: sau khi 
đã suy xét, sau khi biết được là khô -nt- là cơn bệnh -nt- là mụt ghẻ -nt- là mũi 
tên -nt- là sự thoát ra, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau 
khi làm rõ rệt. Được tịch diệt: có trạng thái đã được tịch diệt đối với luyến ái là 
đã được tịch diệt; có trạng thái đã được tịch diệt đối với sân hận là đã được tịch 
diệt; có trạng thái đã được tịch diệt đối với si mê là đã được tịch diệt; có trạng 
thái đã được tịch diệt đối với sự giận dữ - thù hẳn - gièm pha - ác ý - ganh ty - 
bỏn xẻn - xảo trá - lừa gạt -bướng bỉnh - hung hăng - ngã mạn - cao ngạo - đam 
mê - xao lãng - tất cả ô nhiễm - tất cả uế hạnh - mọi sự lo lắng - mọi sự bực bội 
- mỌI sự nóng nảy - tất cả các pháp tạo tác bắt thiện là đã được tịch diệt. Vị Ty- 
khưu: Ty-khưu do trạng thái đã phá vỡ bảy pháp -nt- đã được hoản mãn, có sự 
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tái sanh đã được cạn kiệt, vị ây là Tỳ-khưu; - “sau khi đã suy xét, vị Tỳ-khưu 
được tịch diệt” là như thế. 


Đối với vị Ấy, các sự xao động không hiện hữu — Đối với vị ấy: đối với 
vị A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt. Các sự xao động: là sự xao động do 
tham ái, sự xao động do tà kiến, sự xao động do ngã mạn, sự xao động do ô 
nhiễm, sự xao động do (ngũ) dục. Đối với vị ấy, các sự xao động này không có, 
không hiện hữu, không tìm thấy, không tồn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ 
tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được 
thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; - “đối với VỊ Ấy, các sự xao động không hiện hữu” 
là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Metteyya,) vị có Phạm hạnh về các dục, đã xa 
la tham ái, luôn luôn có niệm, sau khi đã suy xét, vị Tỳ-khưu được tịch tịnh. 
Đối với vị ấy, các sự dao động không hiện hữu. ” 
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“VỊ ấy, sau khi biết rõ cả hai thải cực, không bị nhiễm bẩn ở khoảng giữa 
nhờ vào trí tuệ. Ta nói vị ấy là “bậc đại nhân”. Ở đáy, vị ấy yượt qua thợ may 
(tham ái). ” 


Vị ấy, sau khi biết rõ cả hai thái cực, không bị lắm nhơ ở khoảng 
giữa nhờ vào trí tuệ - Thái cực: là hai thái cực: xúc là một thái cực, nhân sanh 
khởi xúc là thái cực thứ hai, sự diệt tận xúc là khoảng giữa. Quá khứ là một thái 
cực, vị lai là thái cực thứ hai, hiện tại là khoảng giữa. Cảm thọ lạc là một thái 
cực, cảm thọ khổ là thái cực thứ hai, cảm thọ không khổ không lạc là khoảng 
giữa. Danh là một thái cực, sắc là thái cực thứ hai, thức là khoảng giữa. Sáu nội 
xứ là một thái cực, sáu ngoại xứ là thái cực thứ hai, thức là khoảng giữa. Sự 
chấp thân này là một thái cực, nhân sanh khởi sự chấp thân này là thái cực thứ 
hai, sự diệt tận việc chấp thân này là khoảng giữa. Trí tuệ nói đến tuệ. Tuệ là sự 
nhận biết, -nt- không sĩ mê, sự chọn lựa pháp, chánh kiến. 


Sự lắm nhơ: có hai sự lắm nhơ: lắm nhơ do tham ái và lắm nhơ do tà 
kiến. 
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Lắm nhơ do tham ái là điều nào? Cho đến vật đã được tạo lập ranh giới, 
đã được tạo lập biên giới, đã được tạo lập giới hạn, đã được tạo lập hạn định, đã 
thuộc sở hữu, đã được chấp là của ta bởi cái gọi là tham ái rằng: Cái này là của 
tôi, cái ấy là của tôi, chừng này là của tôi, cho đến chừng này là của tôi, các sắc, 
các thinh, các hương, các vị, các xúc, các vật trải, các vật đắp, các tôi trai tớ gái, 
các con đê cừu, các con gà, heo, voi, bò ngựa, lừa, ruộng, đất, vàng, bạc, làng, 
thị trấn, kinh thành, quốc độ, xứ sở, khu trại, nhà kho của tôi, và luôn cả toàn 
thể đại địa cầu, đều được chấp là của ta do tác động của tham ái, được giải rộng 
ra cho đến 108 ái; điều này là lắm nhơ do tham ái. 


Lắm nhơ do tà kiến là điều nào? Thân kiến có 20 nền tảng, tà kiến có 10 
nên tảng, hữu biên kiến có 10 nền tảng, quan điểm nào có hình thức như vậy là 
sự đi đến tà kiến, có sự nắm giữ của tả kiến, có sự hiểm trở của tà kiến, có sự 
bóp méo của tà kiến, có sự xáo động của tà kiến, có sự ràng buộc của tà kiến, là 
sự năm lấy, sự chấp nhận, sự chấp chặt, sự bám víu, con đường xấu, con đường 
sai trái, bản thể sai trái, ngoại giáo, sự nắm lấy đường lối trái nghịch, sự nắm lấy 
điều sai lệch, sự nắm lấy điều trái khuấy, sự nắm lấy điều sai trái, sự năm lấy 
điều không xác đáng cho là xác đáng, cho đến 62 tà kiến; điều này là lắm nhơ 
do tà kiến. 


Vị ấy, sau khi biết rõ cả hai thái cực, không bị lắm nhơ ở khoảng 
giữa nhờ vào trí tuệ: là sau khi biết rõ, sau khi biết được, sau khi cân nhắc, sau 
khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt cả hai thái cực và khoảng 
giữa nhờ vào trí tuệ, vị ấy không bị lắm nhơ, không bị nhiễm bẩn, không bị vấy 
bân, đã không bị lắm nhơ, đã không bị nhiễm bần, đã không bị vấy bần, đã đi ra 
ngoài, đã được rời ra, đã được thoát khỏi, không bị ràng buộc, sống với tâm đã 
được làm trở thành không còn giới hạn; - “vị ấy, sau khi biết rõ cả hai thái cực, 


không bị lắm nhơ ở khoảng giữa nhờ vào trí tuệ” là như thế. 


Ta nói vị ấy là bậc đại nhân: Bậc đại nhân là con người cao cả, con 
người hạng nhất, con người thù thắng, con người dẫn đầu, con người tối thượng, 
con người cao quý”, như thế Ta nói về vị ấy, Ta thuyết về vị ấy, [Ta nghĩ về vị 
ấy], Ta phát ngôn về vị ấy, Ta giảng giải về vị ấy, Ta diễn tả về vị ấy. 


Đại đức Sãriputta đã nói với đức Thế Tôn điều này: “Bạch Ngài, “bậc đại 
nhân, bậc đại nhân” được nói đến. Bạch Ngài, vậy cho đến mức nảo thì trở 
thành bậc đại nhân?”. “Này Sãriputta, người có tâm đã được giải thoát, Ta nói là 
“bậc đại nhân.” 
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Người có tâm chưa được giải thoát, Ta nói “không phải là bậc đại nhân”. 
Ở đây, này Sãriputta, vị Tỳ-khưu sống có sự quan sát thân trên thân thuộc nội 
phần, có nhiệt tâm, có sự nhận biết rõ rệt, có niệm, sau khi đã loại trừ tham đắm 
và ưu phiền ở thế gian. Đối với vị ấy, trong khi đang sống có sự quan sát thân 
trên thân, tâm của vị ấy được lìa khỏi luyến ái, được giải thoát khỏi các lậu hoặc 
không còn chấp thủ; -nt- trên các thọ -nt- trên tâm -nt- sống có sự quan sát pháp 
trên các pháp, có nhiệt tâm, có sự nhận biết rõ rệt, có niệm, sau khi đã loại trừ 
tham đắm và ưu phiền ở thế gian. Đối với vị ấy, trong khi đang sống có sự quan 
sát pháp trên các pháp, tâm của vị ấy được lìa khỏi luyến ái, được giải thoát 
khỏi các lậu hoặc không còn chấp thủ. Như vậy, này Sãriputta là có tâm đã được 
giải thoát. Này SãrIputta, người có tâm đã được giải thoát, Ta nói là “bậc đại 
nhân”. Người có tâm chưa được giải thoát, Ta nói “không phải là bậc đại nhân”; 
- “Ta nói vị ấy là bậc đại nhân” là như thế. 

Ở đây, vị ấy vượt qua thợ may (tham ái) - Thợ may nói đến tham ái, 
tức là sự luyến LÊN luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất 
thiện. Đối với người nào, thợ may tham ái ấy là đã được dứt bỏ, đã được trừ 
tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được 
thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, người ấy đã vượt qua, đã vượt khỏi, là đã vượt 
quá, đã vượt qua hắn, đã vượt qua khỏi thợ may tham ái; - “ở đây, vị ấy vượt 
qua thợ may (tham ái)” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Vị ấy, sau khi biết rõ cả hai thái cực, không bị nhiễm bẩn ở khoảng giữa 
nhờ vào trí tuệ. Ta nói vị ấy là “bậc đại nhân”. Ở đáy, vị ấy yượt qua thợ may 
(tham ái). ” 


Cùng với lúc kết thúc câu kệ ngôn, Pháp nhãn không nhiễm bụi trần, 
không vết nhơ đã sanh khởi đến nhiều ngàn sinh mạng là những người có cùng 
Sự mong muốn, có cùng sự thực hành, có cùng chủ tâm, có cùng sự huân tập 
thành thói quen (trong quá khứ) với vị Bà-la-môn ấy, rằng: “Điều gì có bản tánh 
được sanh lên, toàn bộ điều ấy đều có bản tánh hoại diệt”. Và hơn nữa, tâm của 
vị Bà-la-môn ấy đã không còn chấp thủ và đã được giải thoát khỏi các lậu hoặc. 
Ngay khi đạt đến phẩm vị A-la-hán, áo choàng da đê, tóc bện, y phục vỏ cây, 
gậy chống ba chân, bình nước, tóc, và râu đều biến mất. Vị ây có đầu cạo, mặc 
y phục vải màu ca-sa, mang y hai lớp, bình bát, và y, bằng hành động thuận theo 
đạo lý, đã ngồi xuống, chắp tay lên, cúi lạy đức Thế Tôn (nói rằng); “Bạch 
Ngài, đức Thế Tôn là bậc đạo sư của con, con là người đệ tử.” 
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Diễn Giải Kinh Tissametteyya được hoàn tắt. 


--00Ô00-- 


3- DIÊN GIẢI KINH PUNNAKA 
3-1 


(Tôn giả Punnaka nói rằng:) 


“Với ý định hỏi câu hỏi, tôi đã đi đến bậc không dục vọng, bậc có sự nhìn 
thấy gốc rễ (của các pháp): “Nương tựa vào điều gì, các vị ẩn sĩ, loài người, 
các Sáf-đế-ly, các Bà-la-môn, đối với các thiên thân, đã chuẩn bị lễ hiến tế 
đông đảo tại nơi này, ở thế gian. Thưa đức Thể Tôn, tôi hỏi Ngài. Xin Ngài hãy 
trả lời tôi về điều này. ” 


Bậc không dục vọng, bậc có sự nhìn thấy gốc rễ (của các pháp) - Dục 
vọng: nói đến tham ái, tức là sự luyến äI, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, 
tham, cội nguồn của bất thiện. Đối với đức Phật Thế Tôn, dục vọng tham ái ây 
đã được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm 
cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện sanh khởi trong tương lai. Vì thế, 
đức Phật là bậc không dục vọng. Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với dục vọng 
mà trở thành không dục vọng, đức Thế Tôn không xao động vì lợi lộc, không 
xao động vì không lợi lộc, không xao động vì danh vọng, không xao động vì 
không danh vọng, không xao động vì lời khen, không xao động vì lời chê, 
không xao động vì hạnh phúc, không xao động vì khô đau, không dao động, 
không run rấy, không chấn động; - “không dục vọng” là như thế. Bậc có sự 
nhìn thấy gốc rễ (của các pháp): Đức Thế Tôn có sự nhìn thấy gốc rễ, có sự 
nhìn thấy nhân, có sự nhìn thấy căn nguyên, có sự nhìn thấy nguồn xuất phát, có 
sự nhìn thấy nguồn sanh khởi, có sự nhìn thấy nguồn phát khởi, có sự nhìn thấy 
yếu tố nuôi dưỡng, có sự nhìn thấy đối tượng, có sự nhìn thấy duyên khởi, có sự 
nhìn thấy nhân sanh khởi. 


Ba gốc rễ của bất thiện: tham là gốc rễ của bắt thiện, sân là gốc rễ của bất 
thiện, si là gốc rễ của bất thiện. Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: 
“Ba pháp này, này các Tỳ-khưu, là căn nguyên đưa đến sanh khởi các nghiệp. 
Ba điều nào? Tham là căn nguyên đưa đến sanh khởi các nghiệp, sân là căn 
nguyên đưa đến sanh khởi các nghiệp, si là căn nguyên đưa đến sanh khởi các 
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nghiệp. Nay các Tỳ-khưu, không phải do nghiệp sanh lên bởi tham, do nghiệp 
sanh lên bởi sân, do nghiệp sanh lên bởi si, mà chư Thiên được biết đến, loài 
người được biết đến, hoặc thậm chí bất cứ cảnh giới an vui nào khác. Quả thật, 
này các Tỳ-khưu, do nghiệp sanh lên bởi tham, do nghiệp sanh lên bởi sân, do 
nghiệp sanh lên bởi si, mà địa ngục được biết đến, loài thú được biết đến, thân 
phận ngạ quỷ được biết đến, hoặc thậm chí bất cứ cảnh giới khô đau nào khác: ở 
địa ngục, ở loài thú, ở thân phận ngạ quỷ tùy theo sự tái sanh của bản thân. Đây 
là ba gốc rễ của bất thiện”, đức Thế Tôn biết và thấy như thế. “Đức Thế Tôn có 
sự nhìn thấy gốc rễ -nt- có sự nhìn thấy nhân sanh khởi” là như vậy. 


Ba gốc rễ của thiện: vô tham là gốc rễ của thiện, vô sân là gốc rễ của 
thiện, vô sỉ là gốc rễ của thiện. Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: 
“Ba pháp này, -nt- Này các Ty-khưu, không phải do nghiệp sanh lên bởi vô 
tham, do nghiệp sanh lên bởi vô sân, do nghiệp sanh lên bởi vô s1, mà địa ngục 
được biết đến, loài thú được biết đến, thân phận ngạ quỷ được biết đến, hoặc 
thậm chí bất cứ cảnh giới khổ đau nào khác. Quả thật, này các Tỳ-khưu, do 
nghiệp sanh lên bởi vô tham, do nghiệp sanh lên bởi vô sân, do nghiệp sanh lên 
bởi vô si, mà chư Thiên được biết đến, nhân loại được biết đến, hoặc thậm chí 
bất cứ cảnh giới an vui nào khác: ở chư Thiên và ở loài người tùy theo sự tái 
sanh của bản thân. Đây là ba gốc rễ của thiện”, đức Thế Tôn biết và thấy như 
thế. “Đức Thế Tôn có sự nhìn thấy gốc rễ -nt- có sự nhìn thấy nhân sanh khởi” 
là như vậy. 


Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này các Tỳ-khưu, bất cứ 
những pháp nào là bất thiện, dự phần vào bắt thiện, thuộc về nhóm bắt thiện, tất 
cả những pháp ấy có gốc rễ ở vô minh, có vô minh là nơi hội tụ; do sự tiêu diệt 
vô minh, tất cả những pháp ấy đi đến sự tiêu diệt”, đức Thế Tôn biết và thấy 
như thế. “Đức Thế Tôn có sự nhìn thấy gốc rễ -nt- có sự nhìn thấy nhân sanh 
khởi” còn là như vậy. 


Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này các Tỳ-khưu, bất cứ 
những pháp nào là thiện, dự phần vào thiện, thuộc về nhóm thiện, tất cả những 
pháp ấy có gốc rễ ở sự không xao lãng, có sự không xao lãng là nơi hội tụ; sự 
không xao lãng được xem là hàng đầu trong số các pháp ấy”, đức Thế Tôn biết 
và thấy như thế. “Đức Thế Tôn có sự nhìn thấy gốc rễ -nt- có sự nhìn thấy nhân 
sanh khởi” còn là như vậy. 


Hoặc là, đức Thê Tôn biệt và thây răng: “Vô mĩnh là gôc rề của các hành, 
“các hành là gôc tê của thức, thức là gôc tê của danh sắc, danh sắc là gôc rẽ 
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của sáu xứ, sảu xứ là gốc rễ của xúc, xúc là gốc rễ của (họ, £họ là gốc rễ của đi, 
ái là gốc rễ của thủ, thủ là gộc rễ của hữu, hữu là gốc rễ của sanh, sanh là gốc rễ 
của /ão, £ử”, đức Thế Tôn biết và thấy như thế. “Đức Thế Tôn có sự nhìn thấy 
gốc rễ -nt- có sự nhìn thấy nhân sanh khởi” còn là như vậy. 


Hoặc là, đức Thế Tôn biết và thấy răng: “Mắt là gốc rễ của các bệnh ở 
mắt, tai là gốc rễ của các bệnh ở tai, mũi là gốc rễ của các bệnh ở mũi, lưỡi là 
gốc rễ của các bệnh ở lưỡi, thân là gốc rễ của các bệnh ở thân, ý là gốc rễ của 
các nỗi khổ thuộc về tâm”, đức Thế Tôn biết và thấy như thế. “Đức Thế Tôn có 
sự nhìn thấy gốc rễ, có sự nhìn thấy nhân, có sự nhìn thấy căn nguyên, có sự 
nhìn thấy nguồn xuất phát, có sự nhìn thấy nguồn sanh khởi, có sự nhìn thấy 
nguồn phát khởi, có sự nhìn thấy yếu tô nuôi dưỡng, có sự nhìn thấy đối tượng, 
có sự nhìn thấy duyên khởi, có sự nhìn thấy nhân sanh khởi” còn là như vậy; - 
bậc không dục vọng, bậc có sự nhìn thấy góc rễ (của các pháp)” là như thế. 


Tôn giả Punnaka nói răng - Răng: (Từ “/ccz” này) là sự nôi liên các 
câu văn, -nf- “tôn giả Punnaka nói răng” là như thê. 


Với ý định hỏi câu hỏi, tôi đã đi đến: Là người có nhu cầu với câu hỏi, 
tôi đã đi đến; có ý muốn hỏi câu hỏi, tôi đã đi đến; có ý muốn nghe câu hỏi, tôi 
đã đi đến; - “với ý định (hỏi) câu hỏi, tôi đã đi đến” là như vậy. Hoặc là, có sự 
đi đến, sự tiễn đến, sự đến gần, sự ngồi gần của những người có ý định về câu 
hỏi, của những người có ý muốn hỏi câu hỏi, của những người có ý muốn nghe 
câu hỏi; - “với ý định (hỏ1) câu hỏi, tôi đã đi đến” còn là như vậy. Hoặc là, Ngài 
có sự hiểu biết về câu hỏi, Ngài cũng có năng lực, có tiềm lực, có khả năng đề 
thuyết giảng, để giải thích điều được hỏi bởi con, Ngài hãy đời đi gánh nặng 
này; - “với ý định (hỏi) câu hỏi, tôi đã đi đến” còn là như vậy. 


Nương tựa vào điều gì, các vị ẩn sĩ, loài người - [Nương tựa vào điều 
gì|: đã nương nhờ, đã bám vào, đã đến gần, đã bám chặt, đã hướng đến điều gì. 
Các vị ân sĩ: bất cứ những ai đã xuất gia theo đời sống xuất gia của vị ấn sĩ: các 
đạo sĩ khổ hạnh, các đạo sĩ lõa thể, các đạo sĩ bện tóc, các đạo sĩ hành xác đều 
có tên gọi là ân sĩ. Loài người: nói đến người nhân loại; - “nương tựa vào điều 
gì, các vị ấn sĩ, loài người” là như thế. 


Các Sát-đế-ly, các Bà-la-môn, đối với các thiên thần - Các Sát-đế-ly: 
bất cứ những người nào thuộc dòng dõi Sát-đế-ly. Các Bà-la-môn: bất cứ 
những người nào xưng hô với từ “Ông”. Đối với các thiên thần: đối với các 
môn đồ của các đạo sĩ khổ hạnh, các đạo sĩ khô hạnh là thiên thần; đối với các 
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môn đồ của các đạo sĩ lõa thể, các đạo sĩ lõa thể là thiên thần; đối với các môn 
đồ của các đạo sĩ bện tóc, các đạo sĩ bện tóc là thiên thần; đối với các môn đồ 
của các du sĩ ngoại đạo, các du sĩ ngoại đạo là thiên thần; đối với các môn đồ 
của các kẻ nỗi loạn, các kẻ nồi loạn là thiên thần; đối với những kẻ tu theo hạnh 
của loài voi, các con voi là thiên thần; đối với những kẻ tu theo hạnh của loài 
ngựa, các con ngựa là thiên thần; đối với những kẻ tu theo hạnh của loài bò, các 
con bò là thiên thần; đối với những kẻ tu theo hạnh của loài chó, các con chó là 
thiên thần; đối với những kẻ tu theo hạnh của loài quạ, các con quạ là thiên 
thần; đối với những kẻ tu theo hạnh của thần Vãsudeva, Vãsudeva là thiên thần; 
đối với những kẻ tu theo hạnh của thần Baladeva, Baladeva là thiên thần; đối 
với những kẻ tu theo hạnh của thần Punnabhadda, Punnabhadda là thiên thần; 
đối với những kẻ tu theo hạnh của thần Manibhadda, Manibhadda là thiên thần; 
đối với những kẻ tu theo hạnh của thần lửa, ngọn lửa là thiên thần; đối với 
những kẻ tu theo hạnh của loài rồng, các con rồng là thiên thần; đối với những 
kẻ tu theo hạnh của loài linh điều, các linh điều là thiên thần; đối với những kẻ 
tu theo hạnh của Dạ-xoa, các Dạ-xoa là thiên thần; đối với những kẻ tu theo 
hạnh của A-tu-la, các A-tu-la là thiên thần; đối với những kẻ tu theo hạnh của 
Càn-thát-bà, các Càn-thát-bà là thiên thần; đối với những kẻ tu theo hạnh của 
các vị Đại Thiên Vương, các vị Đại Thiên Vương là thiên thần; đối với những 
kẻ tu theo hạnh của Mặt Trăng, Mặt Trăng là thiên thần; đối với những kẻ tu 
theo hạnh của Mặt Trời, Mặt Trời là thiên thần; đối với những kẻ tu theo hạnh 
của Thiên Chủ Inda, Thiên Chủ Inda là thiên thần; đối với những kẻ tu theo 
hạnh của đẳng Brahma, đẳng Brahmä là thiên thần; đối với những kẻ tu theo 
hạnh của Thiên nhân, vị Thiên nhân là thiên thần; đối với những kẻ tu theo hạnh 
thờ phượng các phương hướng, các phương hướng là thiên thần; những ai là đối 
tượng xứng đáng cúng dường của những người nào đó, thì đối với những người 
ấy, họ là thiên thần; - “các Sát-đế-ly, các Bà-la-môn, đối với các thiên thần” là 
như thế. 


Đã chuẩn bị lễ hiến tế đông đảo tại nơi này, ở thế gian - Lễ hiến tế: nói 
đến phẩm vật cúng dường: y phục, đồ ăn khát thực, chỗ nằm ngồi, vật dụng là 
thuốc men chữa bệnh, cơm, nước, vải vóc, xe thuyễn, tràng hoa, vật thơm, vật 
thoa, giường năm, chỗ trú ngụ, đèn đuốc. Đã chuẩn bị lễ hiến tế: Những người 
nào tìm kiếm, tìm tòi, tầm cầu vật hiến tế là y phục, đồ ăn khất thực, chỗ nằm 
ngồi, vật dụng là thuốc men chữa bệnh, cơm, nước, vải vóc, xe thuyền, tràng 
hoa, vật thơm, vật thoa, giường năm, chỗ trú ngụ, đèn đuốc, những người ấy 
chuẩn bị lễ hiến tế. Những người nào sửa soạn vật hiến tế là y phục, đồ ăn khất 
thực, chỗ nằm ngồi, vật dụng là thuốc men chữa bệnh, cơm, nước, -nt- giường 
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năm, chỗ trú ngụ, đèn đuốc, những người ấy chuẩn bị lễ hiến tế. Những người 
nào ban tặng, hiến dâng, xả thí vật hiến tế là y phục, đồ ăn khất thực, chỗ nằm 
ngồi, vật dụng là thuốc men chữa bệnh, cơm, nước, -nt- gIường năm, chỗ trú 
ngụ, đèn đuốc, những người ấy chuẩn bị lễ hiến tế. Đông đảo: các vật hiến tế là 
đông đảo, hoặc những người dâng hiến cuộc lễ hiến tế là đông đảo, hoặc các đối 
tượng xứng đáng cúng dường là đông đảo. 


“Các vật hiến tế ấy là đông đảo” là thế nào? Là có nhiều các vật hiến tế 
Ấy: y phục, đồ ăn khất thực, chỗ nằm ngồi, vật dụng là thuốc men chữa bệnh, 
Cơm, nước, vải VÓc, xe thuyền, tràng hoa, vật thơm, vật thoa, giường nằm, chỗ 
trú ngụ, đèn đuốc; - “các vật hiến tế là đông đảo” là như vậy. “Những người 
dâng hiến cuộc lễ hiến tế là đông đảo” là thế nào? Là có nhiều người dâng hiến 
cuộc lễ hiến tế Ấy: các Sát-đề-ly, các Bà-la-môn, các thương buôn, các nô lệ, các 
người tại gia, các vị xuất gia, chư Thiên, và loài người; - “những người dâng 
hiến cuộc lễ hiến tế là đông đảo” là như vậy. “Các đối tượng xứng đáng cúng 
dường là đông đảo” là thế nào? Là có nhiều các đối tượng xứng đáng cúng 
dường ấy: các vị Sa-môn, các vị Bà-la-môn, những kẻ lang thang cơ cực, những 
người nghèo khổ, và những kẻ hành khất; - “các đối tượng xứng đáng cúng 
dường là đông đảo” là như vậy. Tại nơi này, ở thế gian: ở thế giới loài người; - 
“đã chuẩn bị lễ hiến tế đông đảo tại nơi này, ở thế gian” là như thế. 


Thưa đức Thế Tôn, tôi hỏi Ngài. Xin Ngài hãy trả lời tôi về điều này - 
Câu hỏi: Có ba loại câu hỏi: câu hỏi để làm sáng tỏ điều chưa thấy, câu hỏi để 
trao đôi điều đã thấy, câu hỏi để cắt đứt sự nhằm lẫn. Câu hỏi để làm sáng tỏ 
điều chưa thấy là loại nào? Thông thường, đối với tướng trạng chưa được biết, 
chưa được thấy, chua được cân nhắc, chưa được xác định, chưa được rõ rệt, 
chưa được minh định, thì người ta hỏi câu hỏi để biết, để thấy, để cân nhắc, để 
xác định, để phân biệt về điều ấy. Đây là câu hỏi để làm sáng tỏ điều chưa thấy. 
Câu hỏi để trao đổi điều đã thấy là loại nào? Thông thường, đối với tướng 
trạng đã được biết, đã được thấy, đã được cân nhắc, đã được xác định, đã được 
rõ rệt, đã được minh định, thì người ta hỏi câu hỏi nhằm mục đích trao đổi cùng 
với các vị sáng suốt khác. Đây là câu hỏi để trao đổi điều đã thấy. Câu hỏi để 
cắt đứt sự nhằm lẫn là loại nào? Thông thường, người bị rơi vào sự ngờ vực, 
bị rơi vào sự nhằm lẫn, bị sanh lên sự lưỡng lự rằng: “Phải chăng như vây là 
đúng, phải chăng là không đúng, là cái gì đây, là thế nào đây?”, người ấy hỏi 
câu hỏi nhằm mục đích cắt đứt sự nhầm lẫn. Đây là câu hỏi để cắt đứt sự nhằm 
lẫn. Đây là ba loại câu hỏi. 
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Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi của loài người, câu hỏi của phì 
nhân, câu hỏi của vị (Phật) đã được hóa hiện ra. Câu hỏi của loài người là loại 
nào? Loài người đi đến gặp đức Phật Thế Tôn và hỏi câu hỏi: các vị Tỳ-khưu 
hỏi, các vị Tỳ-khưu mi hỏi, các nam cư sĩ hỏi, các nữ cư sĩ hỏi, các vị vua hỏi, 
Các VỊ Sát-đế-ly hỏi, các vị Bả-la-môn hỏi, các thương buôn hỏi, các kẻ nô lệ 
hỏi, các người tại gia hỏi, các vị xuất gia hỏi. Đây là câu hỏi của loài người. 
Câu hỏi của phi nhân là loại nào? Các phi nhân đi đến gặp đức Phật Thế Tôn 
và hỏi câu hỏi: các loài rồng hỏi, các loài linh điều hỏi, các Dạ-xoa hỏi, các A- 
tu-la hỏi, các Càn-thát-bà hỏi, các vị Đại Thiên Vương hỏi, các Thiên Chủ hỏi, 
các Phạm Thiên hỏi, các Thiên nhân hỏi. Đây là câu hỏi của phi nhân. Câu hỏi 
của vị (Phật) do thần thông biến hóa ra là loại nào? Đức Thế Tôn hóa hiện ra 
hình dáng (vị Phật) được tạo thành bởi ý, có tất cả các bộ phận thân thể lớn nhỏ, 
có giác quan không bị khiếm khuyết. Vị (Phật) do thần thông biến hóa ra ấy đi 
đến gặp đức Phật Thế Tôn và hỏi câu hỏi, đức Thế Tôn trả lời. - Đây là câu hỏi 
của vị (Phật) đã được hóa hiện ra. Đây là ba loại câu hỏi. 


Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về lợi ích của bản thân, câu hỏi 
về lợi ích của người khác, câu hỏi về lợi ích của cả hai. Còn có ba loại câu hỏi 
khác nữa: câu hỏi về lợi ích trong đời này, câu hỏi về lợi ích trong đời sau, câu 
hỏi về lợi ích tối thượng. Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về lợi ích của 
sự không tội lỗi, câu hỏi về lợi ích của sự không ô nhiễm, câu hỏi về lợi ích của 
sự trong sạch. Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về quá khứ, câu hỏi về 
vị lai, câu hỏi về hiện tại. Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về nội phần, 
câu hỏi về ngoại phần, câu hỏi về nội phần và ngoại phần. Còn có ba loại câu 
hỏi khác nữa: câu hỏi về thiện, câu hỏi về bắt thiện, câu hỏi về vô ký. Còn có ba 
loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về uân, câu hỏi về giới, câu hỏi về xứ. Còn có ba 
loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về thiết lập niệm, câu hỏi về chánh cần, câu hỏi 
về nền tảng của thần thông. Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về quyền, 
câu hỏi về lực, câu hỏi về giác chỉ. Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về 
Đạo, câu hỏi về Quả, câu hỏi về Niết Bàn. 


Tôi hỏi Ngài: Tôi hỏi Ngài, tôi yêu cầu Ngài, tôi thỉnh cầu Ngài, tôi đặt 
niềm tin ở Ngài, xin Ngài hãy thuyết giảng cho tôi; - “tôi hỏi Ngài” là như thế. 
Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy định do việc chứng 
ngộ, tức là “đức Thế Tôn. Xin Ngài hãy trả lời tôi về điều này: xin Ngài hãy 
nói, hãy chỉ dạy, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai mở, hãy chia 
sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ; - “xin Ngài hãy trả lời tôi về điều này” là như thế. 
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Vì thê, vị Bảà-la-môn ây đã nói răng: 


(Tôn giả Punnaka nói rằng:) “Với ý định hỏi câu hỏi, tối đã đi đến bậc 
không dục vọng, bậc có sự nhìn thấy gốc rễ (của các pháp): “Nương tựa vào 
điều gì, các vị ấn sĩ, loài người, các Sát-đề-ly, các Bà-la-môn, đổi với các thiên 
thân, đã chuẩn bị lễ hiến tế đông đảo tại nơi này, ở thế gian. Thưa đức Thế Tôn, 
tôi hỏi Ngài. Xin Ngài hãy trả lời tôi về điểu này. ” 


3-2 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Punnaka,) bất cứ những ai, các vị ẩn sĩ, loài 
người, các Sát-đế-ly, các Bà-la-môn, đổi với các thiên thân, đã chuẩn bị lễ hiến 
tế đông đảo tại nơi này, ở thế gian, này Punnaka, trong khi mong ước bản thể 
này, bị phụ thuộc vào tuổi già, họ đã chuẩn bị lễ hiển tế. ” 

Bắt cứ những ai, các vị ấn sĩ, loài người - Bất cứ những ai: tất cả theo 
tổng thế, tất cả trong mọi trường hợp, một cách trọn vẹn, không còn dư sót, cụm 
từ “ye keci” này là lối nói của sự bao gồm. Các vị ẩn sĩ: bất cứ những ai đã xuất 
gia theo đời sống xuất gia của vị ân sĩ: các đạo sĩ khô hạnh, các đạo sĩ lõa thể, 
các đạo sĩ bện tóc, các đạo sĩ hành xác đều có tên gọi là ấn sĩ. Loài người: nói 
đến người nhân loại; - “bất cứ những ai, các vị ấn sĩ, loài người” là như thế. 
Đức Thế Tôn nói: Này Punnaka - Punnaka: Đức Thế Tôn xưng hô với vị Bà- 
la-môn ấy bằng tên. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy 
định do việc chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn;” - “đức Thế Tôn nói: Này 
Punnaka” là như thế. 


Các Sát-đế-ly, các Bà-la-môn, đối với các thiên thần - Các Sát-đế-ly: 
bất cứ những người nào thuộc dòng dõi Sát-đế-ly. Các Bà-la-môn: bất cứ những 
người nào xưng hô với từ “ông”. Đối với các thiên thần: đối với các môn đồ 
của các đạo sĩ khô hạnh, các đạo sĩ khổ hạnh là thiên thân; -nt- đối với những kẻ 
tu theo hạnh thờ phượng các phương hướng, các phương hướng là thiên thần; 
những ai là đối tượng xứng đáng cúng đường của những người nào đó, thì đối 
với những người ấy, họ là thiên thần; - “các Sát-đế-ly, các Bà-la-môn, đối với 
các thiên thần” là như thế. 


Đã chuẩn bị lễ hiến tế đông đào tại nơi này, ở thế gian - Lễ hiến tế: 
nói đến phâm vật cúng dường: y phục, đồ ăn khất thực, -nt- giường năm, chỗ trú 


z 
Ậ??. 


ngụ, đèn đuốc. Đã chuẩn bị lễ hiến tế”: Những người nào tìm kiếm, tìm tòi, tầm 
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cầu vật hiến tế -nt- giường nằm, chỗ trú ngụ, đèn đuốc, những người ấy chuẩn 
bị lễ hiến tế. Đông đảo: các vật hiến tế là đông đảo, hoặc là những người dâng 
hiến cuộc lễ hiến tế là đông đảo, hoặc là các đối tượng xứng đáng cúng dường là 
đông đảo. -nt-; - “các đối tượng xứng đáng cúng dường là đông đảo” là như vậy. 
Tại nơi này, ở thế gian: ở thế giới loài người; - “đã chuẩn bị lễ hiến tế đông 
đảo tại nơi này, ở thế gian” là như thế. 


Này Punnaka, trong khi mong ước bản thể này - Trong khi mong ước: 
trong khi mong ước đạt được sắc, trong khi mong ước đạt được thinh, trong khi 
mong ước đạt được hương, trong khi mong ước đạt được vị, trong khi mong ước 
đạt được xúc, trong khi mong ước đạt được con trai, trong khi mong ước đạt 
được vợ, trong khi mong ước đạt được tài sản, trong khi mong ước đạt được 
danh vọng, trong khi mong ước đạt được quyên uy, trong khi mong ước đạt 
được bản thân ở gia tộc giàu có dòng dõi Sát-đế-ly, trong khi mong ước đạt 
được bản thân ở gia tộc giàu có dòng dõi Bả-la-môn, trong khi mong ước đạt 
được bản thân ở gia tộc giàu có của gia chủ, trong khi mong ước đạt được bản 
thân ở chư Thiên cõi Tứ Đại Thiên Vương, trong khi mong ước đạt được bản 
thân ở chư Thiên cõi Đao Lợi -nt- ở chư Thiên cõi Dạ Ma -nt- ở chư Thiên cõi 
Đâu Suất -nt- ở chư Thiên cõi Hóa Lạc Thiên -nt- ở chư Thiên cõi Tha Hóa Tự 
Tại -nt- ở chư Thiên thuộc Phạm Thiên Chúng, trong khi ước muốn, trong khi 
ưng thuận, trong khi ước nguyện, trong khi mong câu, trong khi nguyện cầu; - 
“trong khi mong ước” là như thế. Này Punnaka, ... bản thể này: trong khi 
mong ước sự tái sanh của bản thân tại nơi này, trong khi mong ước sự tái sanh 
của bản thân ở gia tộc giàu có dòng dõi Sát-đế-ly tại nơi này, -nt- trong khi 
mong ước sự tái sanh của bản thân ở chư Thiên thuộc Phạm Thiên Chúng tại 
nơi này, trong khi ước muốn, trong khi ưng thuận, trong khi ước nguyện, trong 
khi mong cầu, trong khi nguyện cầu; - “này Punnaka, trong khi mong ước bản 
thể này” là như thế. 


Bị phụ thuộc vào tuổi già, họ đã chuẩn bị lễ hiến tế - [Bị phụ thuộc 
vào tuôi già:] là bị lệ thuộc vào sự già, bị lệ thuộc vào sự bệnh, bị lệ thuộc vào 
sự chết, bị lệ thuộc vào sầu-bi-khố-ưu-não. Bởi vì họ bị lệ thuộc vào sự sanh, 
cho nên họ bị lệ thuộc vào sự giả; bởi vì họ bị lệ thuộc vào sự già, cho nên họ bị 
lệ thuộc vào sự bệnh; bởi vì họ bị lệ thuộc vào sự bệnh, cho nên họ bị lệ thuộc 
vào sự chết; bởi vì họ bị lệ thuộc vào sự chết, cho nên họ bị lệ thuộc vào sầu-bi- 
khố-ưu-não; bởi vì họ bị lệ thuộc vào sầu-bi-khô-ưu-não, cho nên họ bị lệ thuộc 
vào cảnh giới tái sanh; bởi vì họ bị lệ thuộc vào cảnh giới tái sanh, cho nên họ 
bị lệ thuộc vào sự tái sanh; bởi vì họ bị lệ thuộc vào sự tái sanh, cho nên họ bị lệ 
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thuộc vào sự nối liền tái sanh; bởi vì họ bị lệ thuộc vào sự nối liền tái sanh, cho 
nên họ bị lệ thuộc vào sự hiện hữu; bởi vì họ bị lệ thuộc vào sự hiện hữu, cho 
nên họ bị lệ thuộc vào sự luân hồi; bởi vì họ bị lệ thuộc vào sự luân hồi, cho nên 
họ bị lệ thuộc vào sự luân chuyên, bị bám vào, bị đến gần, bị bám chặt, bị 
hướng đến; - “bị phụ thuộc vào tuôi già, họ đã chuẩn bị lễ hiến tế” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Punnaka,) bất cứ những ai, các vị ẩn sĩ, loài 
người, các Sáf-đế-ly, các Bà-la-môn, đối với các thiên thân, đã chuẩn bị lễ hiến 
tế đông đảo tại nơi này, ở thế gian, này Punnaka, trong khi mong ước bản thế 
này, bị phụ thuộc vào tuổi già, họ đã chuẩn bị lễ hiển tế. ” 


3-3 


(Tôn giả Punnaka nói rằng:) “Bắt cứ những ai, các vị ẩn sĩ, loài người, 
các Sát-đế-ly, các Bà-la-môn, đối với các thiên thân, đã chuẩn bị lễ hiến tế 
đông đảo tại nơi này, ở thế gian, thưa đức Thế Tôn, có phải những người ấy, 
không xao lãng ở đường lối tế lễ, thưa Ngài, thì họ đã vượt qua sanh và già? 
Thưa đức Thế Tôn, tôi hỏi Ngài. Xin Ngài hãy trả lời tôi về điều này. ” 


Bât cứ những ai, các vị ân sĩ, loài người - Bât cứ những ai: -nt- 


Thưa đức Thế Tôn, có phải những người ấy, không xao lãng ở đường 
lối tế lễ - Có phải: Các cụm từ “evanuu kho”, “na nu kho”, “kinnu kho”, 
“kathanwu kho” là cầu hỏi do ngờ vực, câu hỏi do nhằm lẫn, câu hỏi vì lưỡng lự, 
câu hỏi do không đứt khoát; - “có phải” là như thế. Những người ấy: nói đến 
những người dâng hiến cuộc lễ hiến tế. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn 
kính -nt- sự quy định do việc chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn;” - “thưa đức Thế 
Tôn, có phải những người ấy” là như thế. Không xao lãng ở đường lối tế lễ: Lễ 
hiến tế nói đến đường lối tế lễ. Giỗng như Thánh đạo là đường lối của Thánh 
nhân, Thiên đạo là đường lối của Thiên nhân, Brahmã đạo là đường lối của 
đẳng Brahmä, tương tự y như thế, lễ hiến tế nói đến đường lối tế lễ. Không xao 
lãng: Những người nào không xao lãng ở đường lối tế lễ, có sự thực hành 
nghiêm trang, có sự thực hành liên tục, có sự thực hành không ngừng nghỉ, có 
thói quen không biếng nhác, không buông bỏ mong muốn, không buông bỏ bổn 
phận, đi theo nó, phát triển theo nó, xem trọng nó, uốn cong theo nó, chiều theo 
nó, xuôi theo nó, hướng đến nó, xem nó là chủ đạo, những người ấy là không 
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xao lãng ở đường lối tế lễ. Những người nào tìm kiếm, tìm tòi, tầm cầu vật hiến 
tế là y phục, đồ ăn khất thực, chỗ nằm ngồi, vật dụng là thuốc men chữa bệnh, 
cơm, nước, vải VÓc, Xe thuyễn, tràng hoa, vật thơm, vật thoa, giường nằm, chỗ 
trú ngụ, đèn đuốc, có sự thực hành nghiêm trang, -nf- xem nó là chủ đạo, những 
người ấy là không xao lãng ở đường lối tế lễ. Những người nào sửa soạn vật 
hiến tế là y phục, đồ ăn khất thực, chỗ nằm ngồi, vật dụng là thuốc men chữa 
bệnh, cơm, nước, vải vóc, xe thuyễn, tràng hoa, vật thơm, vật thoa, giường nằm, 
chỗ trú ngụ, đèn đuốc, có sự thực hành nghiêm trang, -nt- xem nó là chủ đạo, 
những người ấy là không xao lãng ở đường lối tế lễ. Những người nào ban tặng, 
hiến dâng, xả thí vật hiến tế là y phục, đồ ăn khất thực, chỗ nằm ngồi, vật dụng 
là thuốc men chữa bệnh, cơm, nước, -nt- gØIường nằm, chỗ trú ngụ, đèn đuốc, có 
sự thực hành nghiêm trang, -nt- xem nó là chủ đạo, những người ấy là không 
xao lãng ở đường lối tế lễ; - “Thưa đức Thế Tôn, có phải những người ấy, 
không xao lãng ở đường lôi tế lễ” là như thế. 


Thưa Ngài, thì họ đã vượt qua sanh và già: họ đã vượt qua, đã vượt 
lên, đã vượt khỏi, đã vượt qua hắn, đã vượt qua khỏi sanh-già-chết. Thưa Ngài: 
từ “mãrisa” này là lời nói yêu mến, lời nói kính trọng, lời nói có sự tôn kính và 
có sự phục tùng: - “thưa Ngài, thì họ đã vượt qua sanh và già” là như thế. 


Thưa đức Thế Tôn, tôi hỏi Ngài. Xin Ngài hãy trả lời tôi về điều này - 
Tôi hỏi Ngài: Tôi hỏi Ngài, tôi yêu cầu Ngài, tôi thỉnh cầu Ngài, tôi đặt niềm 
tin ở Ngài, xin Ngài hãy thuyết giảng cho tôi; - “tôi hỏi Ngài” là như thế. Đức 
Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy định do việc chứng ngộ, tức 
là “đức Thế Tôn. Xin Ngài hãy trả lời tôi về điều này: xin Ngài hãy nói, hãy 
chỉ dạy, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai mở, hãy chia sẻ, hãy 
làm rõ, hãy bày tỏ; - “thưa đức Thế Tôn, tôi hỏi Ngài. Xin Ngài hãy trả lời tôi 
về điều này” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


(Tôn giả Punnaka nói rằng:) “Bắt cứ những ai, các vị ẩn sĩ, loài người, 
các Sát-đế-ly, các Bà-la-môn, đối với các thiên thân, đã chuẩn bị lễ hiển tế 
đông đảo tại nơi này, ở thế gian, thưa đức Thể Tôn, có phải những người ấy, 
không xao lãng ở đường lối tế lễ, thưa Ngài, thì họ đã vượt qua sanh và già? 
Thưa đức Thể Tôn, tôi hỏi Ngài. Xin Ngài hãy trả lời tôi về điều này. ” 


3-4 
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(Đức Thế Tôn nói: “Này Punnaka,) những kẻ mong ước, khen ngợi, 
nguyện câu, cúng tế, những kẻ nguyện cẩu các dục bởi vì lợi lộc, Ta nói rằng: 
“Những kẻ ấy, do sự gắn bó vào tế lễ, bị luyến ái với sự luyến ái vào hữu, đã 
không vượt qua sanh và giả. ” 


Những kẻ mong ước, khen ngợi, nguyện cầu, cúng tế - Những kẻ 
mong ước: chúng mong ước đạt được sắc, mong ước đạt được thinh, mong ước 
đạt được hương, mong ước đạt được vị, mong ước đạt được xúc, mong ước đạt 
được con trai, mong ước đạt được vợ, mong ước đạt được tài sản, mong ước đạt 
được danh vọng, mong ước đạt được quyền uy, mong ước đạt được bản thân ở 
gia tộc giàu có dòng dõi Sát-đế-ly, -nt- ở gia tộc giàu có đòng dõi Bà-la-môn, 
mong ước đạt được bản thân ở gia tộc giàu có của gia chủ, -nt- ở chư Thiên cõi 
Tứ Đại Thiên Vương, mong ước đạt được bản thân ở chư Thiên thuộc Phạm 
Thiên Chúng, chúng ước muốn, chúng ưng thuận, chúng ước nguyện, chúng 
mong cầu; - “những kẻ mong ước” là như thế. 


Khen ngợi: chúng khen ngợi lễ hiến tế, hoặc chúng khen ngợi quả báo, 
hoặc chúng khen ngợi các đối tượng xứng đáng cúng dường. Chúng khen ngợi 
lễ hiến tế thế nào? Chúng khen ngợi, tán dương, ca tụng, ca ngợi vật thí được 
trong sạch, vật thí được hợp ý, vật thí là cao quý, vật thí là hợp thời, vật thí đã 
làm thành được phép, vật thí đã được chọn lọc, vật thí không bị lỗi, vật thí 
thường kỳ, tâm trong lúc bố thí được tịnh tín; chúng khen ngợi lễ hiến tế như 
vậy. 


Chúng khen ngợi quả báo thế nào? Chúng khen ngợi, tán dương, ca tụng, 
ca ngợi rằng: “Với căn nguyên từ nơi này, sẽ có sự đạt được sắc -nt- sẽ có sự đạt 
được bản thân ở chư Thiên thuộc Phạm Thiên Chúng”; chúng khen ngợi quả 
báo như vậy. 


Chúng khen ngợi các đối tượng xứng đáng cúng dường thế nào? Chúng 
khen ngợi, tán dương, ca tụng, ca ngợi rằng: “Các đối tượng xứng đáng cúng 
dường được thành tựu về xuất thân, thành tựu về dòng họ, là các bậc thầy tổ, 
năm vững chú thuật, thông thạo về ba bộ Vệ Đà cùng các từ vựng và nghi thức, 
luôn cả âm từ với sự phân tích, và truyền thống là thứ năm, biết về cú pháp, về 
văn phạm, không thiểu về phần triết học và các tướng trạng của bậc đại nhân, 
các vị đã xa lìa luyến ái hoặc đã thực hành đề diệt trừ luyến ái, đã xa lìa sân hận 
hoặc đã thực hành để diệt trừ sân hận, đã xa lìa si mê hoặc đã thực hành để diệt 
trừ si mê, đã thành tựu đức tin, đã thành tựu giới, đã thành tựu định, đã thành 
tựu tuệ, đã thành tựu giải thoát, đã thành tựu sự biết và thấy về giải thoát”. 
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Chúng khen ngợi các đối tượng xứng đáng cúng dường như vậy; -“những kẻ 
mong ước, khen ngợi” là như thế. 


Nguyện cầu: Chúng nguyện cầu đạt được sắc, nguyện cầu đạt được 
thinh, nguyện cầu đạt được hương, nguyện cầu đạt được vị, -nt- nguyện câu đạt 
được bản thân ở chư Thiên thuộc Phạm Thiên Chúng; - “những kẻ mong ước, 
khen ngợi, nguyện cầu” là như thế. Cúng tế: Chúng cúng tế, ban tặng, hiến 
dâng, xả thí y phục, đồ ăn khát thực, chỗ năm ngồi, vật dụng là thuốc men chữa 
bệnh, cơm, nước, vải vóc, xe thuyên, tràng hoa, vật thơm, vật thoa, giường nằm, 
chỗ trú ngụ, đèn đuốc; - “những kẻ mong ước, khen ngợi, nguyện cầu, cúng tế” 
là như thế. 


Đức Thế Tôn nói: Này Punnaka - Punnaka: Đức Thế Tôn xưng hô với 
vị Bà-la-môn ấy băng tên. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự 
quy định do việc chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn”; - “đức Thế Tôn nói: Này 
Punnaka” là như thế. 


Những kẻ nguyện cầu các dục bởi vì lợi lộc: chúng nguyện cầu các dục 
bởi vì việc đạt được sắc, chúng nguyện cầu các dục bởi vì việc đạt được thinh, - 
nt- chúng nguyện cầu các dục bởi vì việc đạt được bản thân ở chư Thiên thuộc 
Phạm Thiên Chúng: - “những kẻ nguyện cầu các dục bởi vì lợi lộc” là như thế. 

Ta nói rằng: “Những kẻ ấy, do sự gắn bó vào tế lễ, bị luyến ái với sự 
luyến ái vào hữu, đã không vượt qua sanh và già” - Những kẻ ấy: nói đến 
những người dâng hiến cuộc lễ hiến tế. Do sự gắn bó vào tế lễ: bị gắn bó, bị 
gắn vào, bị gắn chặt, bị gắn liền với các sự gắn bó vào lễ hiến tế, có sự thực 
hành theo nó, phát triển theo nó, xem trọng nó, uốn cong theo nó, chiều theo nó, 
xuôi theo nó, hướng đến nó, xem nó là chủ đạo; - “những kẻ ẫy, do sự gắn bó 
vào tế lễ” là như thế. Bị luyến ái với sự luyến ái vào hữu: sự luyến ái vào hữu 
nói đến Sự mong muốn về hữu ở các hữu, sự luyến ái về hữu, niềm vui về hữu, 
sự tham ái về hữu, sự yêu mến về hữu, [sự khao khát về hữu,] sự nồng nhiệt về 
hữu, sự mê mắn về hữu, sự bám chặt vào hữu. Do sự luyến ái vào hữu, chúng bị 
luyến ái, bị thèm khát, bị buộc trói, bị mê mân, bị gần gũi, bị máng vào, bị 
vướng vào, bị giữ lại ở các hữu; - “những kẻ ấy, do sự gắn bó vào tế lễ, bị luyến 
ái với sự luyến ái vào hữu” là như thế. _ 


Ta nói rằng:... đã không vượt qua sanh và già: Ta nói, Ta chỉ dạy, Ta 
chỉ bảo, Ta thông báo, Ta ấn định, Ta khai mở, Ta chia sẻ, Ta làm rõ, Ta bày tỏ 
rằng: “Những kẻ ấy, do sự gắn bó vào tế lễ, bị luyến ái với sự luyến ái vào hữu, 
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đã không vượt qua, đã không vượt lên, đã không vượt khỏi, đã không vượt qua 
hắn, đã không vượt qua khỏi sanh-già-chết. Chúng không đi ra ngoài, không rời 
ra, không vượt trội, không vượt qua” không vượt qua hắn, không vượt qua khỏi 
sanh-già-chết, chúng quay cuồng bên trong sanh-già-chết, chúng quay cuồng 
bên trong con đường luân hồi. Chúng bị theo sau bởi sanh, bị đeo đuổi bởi già, 
bị thống trị bởi bệnh, bị hành hạ bởi chết, không nơi nương tựa, không nơi trú 
ân, không nơi nương nhờ, có trạng thái không nơi nương nhờ”; - Ta nói răng: 
“Những kẻ ấy, do sự gắn bó vào tế lễ, bị luyến ái với sự luyến ái vào hữu, đã 
không vượt qua sanh và già” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thê Tôn nói: “Này Punnaka,) những kẻ mong ước, khen ngợi, 
nguyện cấu, cúng tê, những kẻ nguyện câu các dục bởi vì lợi lộc, Ta nói răng: 
“Những kẻ ấy, do sự găn bó vào tế lê, bị luyện ái với sự luyên ái vào hữu, đã 
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không vượt qua sanh và giả ””. 
3-5 


(Tôn giả Punnaka nói rằng:) “Thưa Ngài, nếu những kẻ ấy, do sự gắn bó 
vào tế lễ, đã không vượt qua sanh và già nhờ vào các lễ hiến tế, vậy giờ đây, 
thưa Ngài, người nào ở thế giới chư Thiên và nhân loại đã vượt qua sanh và 
già? Thưa đức Thế Tôn, tôi hỏi Ngài. Xin Ngài hãy trả lời tôi về điều này. ” 


Nếu những kẻ ấy, do sự gắn bó vào tế lễ, đã không vượt qua: những 
kẻ ấy, những người dâng hiến cuộc lễ hiến tế, do sự gắn bó vào tế lễ, bị luyến ái 
với sự luyễn ái vào hữu, đã không vượt qua, đã không vượt lên, đã không vượt 
khỏi, đã không vượt qua hắn, đã không vượt qua khỏi sanh-già-chết. Chúng 
không đi ra ngoài, không rời ra, không vượt trội, không vượt qua, không vượt 
qua hắn, không vượt qua khỏi sanh-già-chết, chúng quay cuồng bên trong sanh- 
già-chết, chúng quay cuồng bên trong con đường luân hồi. Chúng bị theo sau 
bởi sanh, bị đeo đuôi bởi già, bị thống trị bởi bệnh, bị hành hạ bởi chết, không 
nơi nương tựa, không nơi trú ân, không nơi nương nhờ, có trạng thái không nơi 
nương nhờ; - “nếu những kẻ ấy, do sự gắn bó vào tế lễ, đã không vượt qua” là 
như thế. Tôn giả Punnaka nói rằng - Rằng: (Từ “¿ccz” này) là sự nối liền các 
câu văn, -nt- “tôn giả Punnaka nói rằng” là như thế. 
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Thưa Ngài,... sanh và già nhờ vào các lễ hiến tế - Nhờ vào các lễ hiến 
tế: nhờ vào các lễ hiến tế đồi đào, nhờ vào các lễ hiến tế đa dạng, nhờ vào các lễ 
hiến tế đông đảo. Thưa Ngài: từ “Zris” này là lời nói yêu mến, lời nói kính 
trọng, lời nói có sự tôn kính và có sự phục tùng; - “thưa Ngài,... sanh và già nhờ 
vào các lễ hiến tế” là như thế. 


Vậy giờ đây, thưa Ngài, người nào ở thế giới chư Thiên và nhân loại 
đã vượt qua sanh và già? - Vậy giờ đây, người nào ở thế gian tính luôn cõi 
chư Thiên, cõi Ma Vương, cõi Phạm Thiên, cho đến dòng dõi Sa-môn, Bà-la- 
môn, chư Thiên và loài người đã vượt qua, đã vượt lên, đã vượt khỏi, đã vượt 
qua hăn, đã vượt qua khỏi sanh-già-chết. Thưa Ngài: từ “mãrisa” này là lời nói 
yêu mến, lời nói kính trọng, lời nói có sự tôn kính và có sự phục tùng; - “vậy 
giờ đây, thưa Ngài, người nào ở thế giới chư Thiên và nhân loại đã vượt qua 
sanh và già?” là như thế. 


Thưa đức Thế Tôn, tôi hỏi Ngài. Xin Ngài hãy trả lời tôi về điều này - 
Tôi hỏi Ngài: Tôi hỏi Ngài, tôi yêu cầu Ngài, tôi thỉnh cầu Ngài, tôi đặt niềm 
tin ở Ngài, xin Ngài hãy thuyết giảng điều này cho tôi; - “tôi hỏi Ngài” là như 
thế. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy định do việc chứng 
ngộ, tức là “đức Thế Tôn. Xin Ngài hãy trả lời tôi về điều này: xin Ngài hãy 
nói, hãy chỉ dạy, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai mở, hãy chia 
sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ; 


- “Thưa đức Thế Tôn, tôi hỏi Ngài. Xin Ngài hãy trả lời tôi về điều này” 
là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


(Tôn giả Punnaka nói rằng:) “Thưa Ngài, nếu những kẻ ấy, do sự gắn bó 
vào tế lễ, đã không vượt qua sanh và già nhờ vào các lễ hiển tế, vậy giờ đây, 
thưa Ngài, người nào ở thế giới chư Thiên và nhân loại đã vượt qua sanh và 
già? Thưa đức Thế Tôn, tôi hỏi Ngài. Xin Ngài hãy trả lời tôi về điều này. ” 


3-6 


(Đức Thê Tôn nói: “Này Punnaka,) sau khi đã suy xét nơi này và nơi 
khác ở thê gian, vị nào không có sự xao động tại bát cứ nơi nào ở thê gian, là 
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bậc an tịnh, không còn khói mù, không phiên muộn, không mong cẩu, Ta nói 
rằng, vị ấy đã vượt qua sanh và già. ” 

Sau khi đã suy xét nơi này và nơi khác ở thế gian - Suy xét nói đến trí, 
tức là tuệ, là sự nhận biết, -nt- sự không si mê, sự chọn lựa pháp, chánh kiến. 
Nơi này và nơi khác: Nơi này nói đến bản thân của chính mình, nơi khác nói 
đến bản thân của người khác; nơi này nói đến sắc-thọ-tưởng-hành-thức của 
chính mình, nơi khác nói đến sắc-thọ-tưởng-hành-thức của người khác; nơi này 
nói đến sáu nội xứ, nơi khác nói đến sáu ngoại xứ; nơi này nói đến thế giới loài 
người, nơi khác nói đến thế giới chư Thiên; nơi này nói đến dục giới, nơi khác 
nói đến sắc giới và vô sắc giới; nơi này nói đến dục giới và sắc giới, nơi khác 
nói đến vô sắc giới. Sau khi đã suy xét nơi này và nơi khác ở thế gian: sau 
khi đã suy xét nơi này và nơi khác là vô thường - là khổ - là cơn bệnh -nt- là 
mụt ghẻ - là sự thoát ra, sau khi đã suy xét, sau khi biết được, sau khi cân nhắc, 
sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt; - “sau khi đã suy xét nơi 
này và nơi khác ở thế gian” là như thế. Đức Thế Tôn nói: Này Punnaka - 
Punnaka: Đức Thế Tôn xưng hô với vị Bà-la-môn ấy bằng tên. Đức Thế Tôn: 
là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy định do việc chứng ngộ, tức là “đức 
Thế Tôn;” - “đức Thế Tôn nói: Này Punnaka” là như thế. 


Vị nào không có sự xao động tại bất cứ nơi nào ở thế gian - (Đối với) 
vị nào: đối với vị A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt. Sự xao động: là sự 
xao động do tham ái, sự xao động do tà kiến, sự xao động do ngã mạn, sự xao 
động do ô nhiễm, sự xao động do (ngũ) dục. Đối với vị nào, các sự xao động 
này là không có, không hiện hữu, không tìm thấy, không tồn tại, đã được dứt bỏ, 
đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi 
nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ. Tại bất cứ nơi nào: tại bất cứ đâu, 
về bất cứ điều gì, tại bất cứ chỗ nào, thuộc nội phần, hoặc ngoại phần, hoặc 
thuộc nội phần và ngoại phần, ở thế gian: ở thế gian của khổ cảnh -nt- ở thế gian 
của các xứ; - “vị nào không có sự xao động tại bất cứ nơi nào ở thế gian” là như 
thê. 


Là bậc an tịnh, không còn khói mù, không phiền muộn, không mong 
cầu, Ta nói rằng, vị ấy đã vượt qua sanh và già - An tịnh: do trạng thái đã 
được an tịnh đối với luyến ái là an tịnh; do trạng thái đã được an tịnh, do trạng 
thái đã được yên lặng, do trạng thái đã được văng lặng, do trạng thái đã được 
thiêu hủy, do trạng thái đã được tịch diệt, do trạng thái đã được tách lìa, do 
trạng thái đã được tịch tịnh đối với sân hận - đối với si mê - đối với giận dữ - 
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đối với thù hăn - đối với gièm pha -nt- đối với tất cả các pháp tạo tác bất thiện là 
an tịnh, yên tịnh, vắng lặng, tịch diệt, tịch tịnh; - “an tịnh” là như thế. 


Không còn khói mù: Uế hạnh về thân đã không còn bị bốc khói, đã được 
phá tan, đã được khô cạn, đã được khô héo, đã được làm cho chấm dứt; uễ hạnh 
về khâu - uế hạnh về ý đã không còn bị bốc khói, đã được phá tan, đã được khô 
cạn, đã được khô héo, đã được làm cho chấm dứt; sự luyến ái - sân hận - sĩ mê 
đã không còn bị bốc khói, đã được phá tan, đã được khô cạn, đã được khô héo, 
đã được làm cho chấm dứt; giận dữ - thù hẳn - gièm pha - ác ý - ganh ty - bỏn 
xẻn - xảo trá - lừa gạt - bướng bỉnh - hung hăng - ngã mạn - cao ngạo — đam mê 
- xao lãng - tất cả ô nhiễm - tất cả uế hạnh - mọi sự lo lắng - mọi sự bực bội - 
mọi sự nóng nảy - tất cả các pháp tạo tác bất thiện đã không còn bị bốc khói, đã 
được phá tan, đã được khô cạn, đã được khô héo, đã được làm cho chấm dứt. 
Hoặc là, sự giận dữ được gọi là khói mù: 


“Này Bà-la-môn, đổi với ngươi, ngã mạn chính là gánh nặng, sự giận dữ 
là khói mù, lời nói sai trải là đồng tro, lưỡi là cái vá múc, trải tim là bệ thờ lửa, 
bản thân đã khéo được rèn luyện là ảnh sảng của con người. ” 


Và hơn nữa, sự giận đữ sanh khởi theo mười biểu hiện: (Nghĩ rằng): “Nó 
đã làm điều bất lợi cho ta”, giận đữ sanh khởi; (nghĩ rằng): “Nó đang làm điều 
bất lợi cho ta”, giận đữ sanh khởi; (nghĩ rằng): “Nó sẽ làm điều bắt lợi cho ta”, 
giận đữ sanh khởi; (nghĩ rằng): “Nó đã làm điều bắt lợi - đang làm điều bắt lợi - 
sẽ làm điều bất lợi cho người yêu quý, hợp ý của ta”, giận dữ sanh khởi; (nghĩ 
rằng): “Nó đã làm điều có lợi - đang làm điều có lợi - sẽ làm điều có lợi cho 
người không yêu quý, không hợp ý của ta”, giận dữ sanh khởi; thêm nữa là sự 
giận dữ sanh khởi vô cớ. Sự tức tối nào của tâm có hình thức là sự tức giận, sự 
thù hận, sự đối chọi, sự căm giận, sự căm hờn, sự căm ghét, sự sân hận, sự khởi 
sân, sự sân nộ, sự độc ác của tâm, sự khởi sân của ý, sự giận dữ, biểu hiện giận 
dữ, trạng thái giận dữ, sự sân hận, biểu hiện sân hận, trạng thái sân hận, sự độc 
ác, biểu hiện độc ác, trạng thái độc ác, sự chống đối, sự đối chọi, sự tàn nhẫn, sự 
lỗ mãng, trạng thái không hoan hỷ của tâm; điều này được gọi là sự giận đữ. 


Thêm nữa, trạng thái nhiều ít của sự giận dữ nên được biết đến: Có lúc sự 
giận dữ là ở mức độ làm xáo trộn tâm, nhưng chưa nhíu mày nhăn mặt; có lúc 
sự giận dữ là ở mức độ nhíu mày nhăn mặt, nhưng chưa nghiến hai hàm răng; 
có lúc sự giận dữ là ở mức độ nghiến hai hàm răng, nhưng chưa thốt ra lời nói 
thô lỗ; có lúc sự giận đữ là ở mức độ thốt ra lời nói thô lỗ, nhưng chưa nhìn 
trừng trừng; có lúc sự giận dữ là ở mức độ nhìn trừng trừng, nhưng chưa nắm 
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lấy gậy gộc gươm đao; có lúc sự giận dữ là ở mức độ nắm lấy gậy gộc gươm 
đao, nhưng chưa giơ gậy gộc gươm đao lên; có lúc sự giận dữ là ở mức độ giơ 
gây gộc gươm đao lên, nhưng chưa giáng gậy gộc gươm đao xuống: có lúc sự 
giận đữ là ở mức độ giáng gậy gộc gươm đao xuống, nhưng chưa làm việc băm 
chém; có lúc sự giận dữ là ở mức độ làm việc băm chém, nhưng chưa có sự tôn 
thương gãy vỡ; có lúc sự giận dữ là ở mức độ có sự tôn thương gãy vỡ, nhưng 
chưa có sự đứt lìa các phần cơ thể; có lúc sự giận đữ là ở mức độ có sự đứt lìa 
các phần cơ thể, nhưng chưa có sự đoạt lấy mạng sống: có lúc sự giận đữ là ở 
mức độ có sự đoạt lấy mạng sống, nhưng chưa đến mức buông bỏ tất cả luôn cả 
việc tự sát. Khi nào sự giận đữ khiến cho giết chết người khác rồi giết chết 
mình, đến chừng ấy thì sự giận đữ (của người ấy) đã đạt đến mức quá lố, đã đạt 
đến mức tận cùng. Đối với người nào, sự giận đữ ấy đã được dứt bỏ, đã được 
trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã 
được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, người ấy được gọi là không còn khói mù. 


Do trạng thái đã đứt bỏ đối với sự giận đữ là “không còn khói mù”. Do 
trạng thái đã biết toàn diện về nền tảng của sự giận đữ là “không còn khói mù”. 
Do trạng thái đã biết toàn diện về nhân của sự giận dữ là “không còn khói mù”. 
Do trạng thái đã chặt đứt nhân của sự giận dữ là “không còn khói mù. Không 
phiền muộn: Sự luyến ái là phiền muộn, sân hận là phiền muộn, si mê là phiền 
muộn, giận dữ là phiền muộn, thù hẳn là phiền muộn, -nt- tất cả các pháp tạo tác 
bất thiện là phiền muộn. Đối với người nào, các phiền muộn này đã được đứt 
bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi 
nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, người ấy được gọi là không phiền 
muộn. Không mong cầu: Mong cầu nói đến tham ái, tức là sự luyến ái, luyến ái 
mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. Đối với người nào, 
mong cầu tham ái này đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã 
được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, 
người ấy được gọi là không mong cầu. 


Sanh: sự sanh ra, sự sanh khởi, sự nhập thai, sự phát sanh, sự xuất hiện 
của các uân, sự đạt được các xứ ở từng chủng loại của các chúng sanh này khác. 
Già: sự suy tàn, trạng thái già nua, tình trạng răng long, tóc bạc, da nhăn, tuôi 
thọ suy giảm, sự hư hoại của những giác quan ở từng chủng loại của các chúng 
sanh này khác. Là bậc an tịnh, không còn khói mù, không phiền muộn, 
không mong cầu, Ta nói rằng, vị ấy đã vượt qua sanh và già: Ta nói, Ta chỉ 
dạy, Ta chỉ bảo, Ta thông báo, Ta ấn định, Ta khai mở, Ta chia sẻ, Ta làm rõ, 
Ta bày tỏ rằng: “Người nào là bậc an tịnh, không còn khói mù, không phiền 
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muộn, không mong cầu, người ấy đã vượt qua, đã vượt lên, đã vượt khỏi, đã 
vượt qua hắn, đã vượt qua khỏi sanh-già-chết”; - “là bậc an tịnh, không còn khói 
mù, không phiền muộn, không mong cầu, Ta nói răng, vị ấy đã vượt qua sanh 
và già” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Punnaka,) sau khi đã suy xét nơi này và nơi 
khác ở thể gian, vị nào không có sự xao động tại bất cứ nơi nào ở thế gian, là 
bậc an tịnh, không còn khói mù, không phiên muộn, không mong câu, Ta nói 
rằng, vị ấy đã vượt qua sanh và già. ” 


Cùng với lúc kết thúc câu kệ ngôn, -nt- (vị ấy) đã ngồi xuống, chắp tay 
lên, cúi lạy đức Thế Tôn (nói rằng): “Bạch Ngài, đức Thế Tôn là bậc đạo sư của 
con, con là người đệ tử.” 


Diễn Giải Kinh Punnaka được hoàn tắt. 


-=ooOoo-- 


4. DIỄN GIẢI KINH METTAGŨ 
4-1 


(Tôn giả Mettagi nói rằng:) “Thưa đức Thế Tôn, tòi hỏi Ngài. Xin Ngài 
hãy trả lời tôi về điều này. Tôi nghĩ rằng Ngài là bậc đã đạt được sự hiểu biết, 
có bản thân đã được tu tập. Từ đâu mà các khổ này đã được khởi lên, bất kề 
loại nào ở thể gian, với nhiều hình thức?” 


Thưa đức Thế Tôn, tôi hỏi Ngài. Xin Ngài hãy trả lời tôi về điều này - 
Tôi hỏi: Có ba loại câu hỏi: câu hỏi để làm sáng tỏ điều chưa thấy, câu hỏi để 
trao đối điều đã thấy, câu hỏi để cắt đứt sự nhằm lẫn. 


Câu hỏi để làm sáng tỏ điều chưa thấy là loại nào? Thông thường, đối với 
tướng trạng chưa được biết, chưa được thấy, chưa được cân nhắc, chưa được 
xác định, chưa được rõ rệt, chưa được minh định, thì người ta hỏi câu hỏi để 
biết, để thấy, để cân nhắc, để xác định, với mục đích được rõ rệt, với mục đích 
minh định về điều ấy. Đây là câu hỏi để làm sáng tỏ điều chưa thấy. 

339 


Câu hỏi để trao đôi điều đã thấy là loại nào? Thông thường, đối với tướng 
trạng đã được biết, đã được thấy, đã được cân nhắc, đã được xác định, đã được 
rõ rệt, đã được minh định, thì người ta hỏi câu hỏi nhằm mục đích trao đôi cùng 
với các vị sáng suốt khác. Đây là câu hỏi để trao đổi điều đã thấy. 


Câu hỏi để cắt đứt sự nhằm lẫn là loại nào? Thông thường, người bị rơi 
vào sự ngờ vực, bị rơi vào sự nhằm lẫn, bị sanh lên sự lưỡng lự rằng: “Phải 
chăng như vầy là đúng, phải chăng là không đúng, là cái gì đây, là thế nào 
đây?”. Người ấy hỏi câu hỏi nhằm mục đích cắt đứt sự nhằm lẫn. Đây là câu hỏi 
để cắt đứt sự nhằm lẫn. Đây là ba loại câu hỏi. 


Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi của loài người, câu hỏi của phì 
nhân, câu hỏi của vị (Phật) đã được hóa hiện ra. 


Câu hỏi của loài người là loại nào? Loài người đi đến gặp đức Phật Thế 
Tôn và hỏi câu hỏi: các vị Ty-khưu hỏi, các vị Tỳ-khưu ni hỏi, các nam cư sĩ 
hỏi, các nữ cư sĩ hỏi, các vị vua hỏi, các vị Sát-đế-ly hỏi, các vị Bà-la-môn hỏi, 
các thương buôn hỏi, các kẻ nô lệ hỏi, các người tại gia hỏi, các vị xuất gia hỏi. 
Đây là câu hỏi của loài người. 


Câu hỏi của phi nhân là loại nào? Các phi nhân đi đến gặp đức Phật Thế 
Tôn và hỏi câu hỏi: các loài rồng hỏi, các loài linh điều hỏi, các Dạ-xoa hỏi, các 
A-tu-la hỏi, các Càn-thát-bà hỏi, các vị Đại Thiên Vương hỏi, các Thiền Chủ 
hỏi, các Phạm Thiền hỏi, các Thiền nhân hỏi. Đây là câu hỏi của phi nhân. 


Câu hỏi của vị (Phật) do thần thông biến hóa ra là loại nào? Đức Thế Tôn 
hóa hiện ra hình dáng (vị Phật) được tạo thành bởi ý, có tất cả các bộ phận thân 
thê lớn nhỏ, có giác quan không bị khiếm khuyết. Vị (Phật) do thần thông biến 
hóa ra ấy đi đến gặp đức Phật Thế Tôn và hỏi câu hỏi, đức Thế Tôn trả lời. Đây 
là câu hỏi của vị (Phật) đã được hóa hiện ra. Đây là ba loại câu hỏi. 


Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về lợi ích của bản thân, câu hỏi 
về lợi ích của người khác, câu hỏi về lợi ích của cả hai. Còn có ba loại câu hỏi 
khác nữa: câu hỏi về lợi ích trong đời này, câu hỏi về lợi ích trong đời sau, câu 
hỏi về lợi ích tối thượng. Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về lợi ích của 
sự không tội lỗi, câu hỏi về lợi ích của sự không ô nhiễm, câu hỏi về lợi ích của 
sự trong sạch. Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về quá khứ, câu hỏi về 
vị lai, câu hỏi về hiện tại. Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về nội phân, 
câu hỏi về ngoại phần, câu hỏi về nội phần và ngoại phần. Còn có ba loại câu 
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hỏi khác nữa: câu hỏi về thiện, câu hỏi về bắt thiện, câu hỏi về vô ký. Còn có ba 
loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về uân, câu hỏi về giới, câu hỏi về xứ. Còn có ba 
loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về thiết lập niệm, câu hỏi về chánh cần, câu hỏi 
về nền tảng của thần thông. Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về quyên, 
câu hỏi về lực, câu hỏi về giác chi. Còn có ba loại câu hỏi khác nữa: câu hỏi về 
Đạo, câu hỏi về Quả, câu hỏi về Niết Bàn. 


Tôi hỏi Ngài: Tôi hỏi Ngài, tôi yêu cầu Ngài, tôi thỉnh cầu Ngài, tôi đặt 
niềm tin ở Ngài, xin Ngài hãy thuyết giảng cho tôi; - “tôi hỏi Ngài” là như thế. 
Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy định do việc chứng 
ngộ, tức là “đức Thế Tôn”. Xin Ngài hãy trả lời tôi về điều này: Xin Ngài hãy 
nói, hãy chỉ dạy, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai mở, hãy chia 
sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ; - “Thưa đức Thế Tôn, tôi hỏi Ngài. Xin Ngài hãy trả 
lời tôi về điều này” là như thế. Tôn giả Mettagũ nói rằng - Rằng: (Từ “/ccz” 
này) là sự nối liền các câu văn, -nt- “tôn giả Mettagũ nói rằng” là như thế. 


Tôi nghĩ rằng Ngài là bậc đã đạt được sự hiểu biết, có bản thân đã 
được tu tập: Tôi nghĩ về Ngài rằng: “Là bậc đã đạt được sự hiểu biết”, tôi nghĩ 
về Ngài rằng: “Là bậc có bản thân đã được tu tập”, [tôi nghĩ như vậy,] tôi biết 
như vậy, tôi hiểu như vậy, tôi nhận thức như vậy, tôi thừa nhận như vậy, tôi 
thấu triệt như vậy. Bậc đã đạt được sự hiểu biết, có bản thân đã được tu tập: 
Đức Thế Tôn là bậc đã đạt được sự hiểu biết nghĩa là thế nào? Sự hiểu biết nói 
đến trí ở bốn Đạo, tuệ, tuệ quyên, tuệ lực, -nt- trạch pháp giác chi, sự thâm xét, 
sự thấy rõ, chánh kiến. Với các sự hiểu biết ấy, đức Thế Tôn đã đi đến điểm 
cuối đối với sanh-già-chết, đã đạt đến điểm cuối, đã đi đến đỉnh, đã đạt đến 
đỉnh, đã đi đến tận cùng, đã đạt đến tận cùng, đã đi đến sự hoàn tất, đã đạt đến 
sự hoàn tất, đã đi đến nơi nương tựa, đã đạt đến nơi nương tựa, đã đi đến nơi trú 
án, đã đạt đến nơi trú ấn, đã đi đến nơi nương nhờ, đã đạt đến nơi nương nhờ, đã 
đi đến nơi không sợ hãi, đã đạt đến nơi không sợ hãi, đã đi đến Bắt Hoại, đã đạt 
đến Bất Hoại, đã đi đến Bất Tử, đã đạt đến Bất Tử, đã đi đến Niết Bàn, đã đạt 
đến Niết Bàn. “Người đã đi đến điểm cuối của các sự hiểu biết” là bậc đã đạt 
được sự hiểu biết, hoặc “người đã đi đến điểm cuối nhờ vào các sự hiểu biết” là 
bậc đã đạt được sự hiểu biết, hoặc là bậc đã đạt được sự hiểu biết đo trạng thái 
đã hiểu biết về bảy pháp: sự nhận thức sai trái về thân đã được hiểu biết, sự hoài 
nghi đã được hiểu biết, sự bám víu vào giới và phận sự đã được hiểu biết, sự 
luyến ái - sân hận - si mê - ngã mạn đã được hiểu biết; đối với người này, các ác 
bắt thiện pháp, các điều ô nhiễm đưa đến tái sanh, có sự phiền muộn, có kết quả 
khô, đưa đến sanh-già-chết ở vị lai là đã được hiểu biết. 
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1. (Đức Thê Tôn nói: “Này Sabhiya,) vị đã suy gám toàn bộ các loại kiên 
thức thuộc về các Sa-môn, thuộc về các Bà-la-môn, vị đã xa lìa sự luyên ái ở tất 
cả các cảm thọ, vị đã vượt qua mọi kiên thức, vị ây là “bậc đã đạt được sự hiểu 
biết. ” 


Đức Thế Tôn là bậc đã đạt được sự hiểu biết nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn có bản thân đã được tu tập nghĩa là thế nào? Đức Thế Tôn 
có thân đã được tu tập, có giới đã được tu tập, có tâm đã được tu tập, có tuệ đã 
được tu tập, có việc thiết lập niệm đã được tu tập, có chánh cần đã được tu tập, 
có nền tảng của thần thông đã được tu tập, có quyền đã được tu tập, có lực đã 
được tu tập, có yếu tô đưa đến giác ngộ đã được tu tập, có Đạo đã được tu tập, 
có ô nhiễm đã được dứt bỏ, có sự không xao động đã được thấu triệt, có sự diệt 
tận đã được chứng ngộ; đối với Ngài, Khô đã được biết toàn diện, Tập đã được 
dứt bỏ, Đạo đã được tu tập, Diệt đã được chứng ngộ, điều cần được biết rõ đã 
được biết rõ, điều cần được biết toàn diện đã được biết toàn điện, điều cần được 
dứt bỏ đã được dứt bỏ, điều cần được tu tập đã được tu tập, điều cần được 
chứng ngộ đã được chứng ngộ, Ngài tương tự như biển cả, không nhỏ nhoi, vĩ 
đại, sâu thâm, không thể đo lường, khó thâm nhập, có nhiều báu vật, Ngài có 
pháp hành xả ở sáu tình huống: 


Sau khi thấy cảnh sắc bằng mắt, không có ý ưa thích cũng không có ý 
ghét bỏ, hành xả, Ngài sống, có niệm, có sự nhận biết rõ; sau khi nghe âm thanh 
băng tai, -nt- sau khi ngửi hương bằng mũi, -nt- sau khi nếm vị bằng lưỡi, -nt- 
sau khi xúc chạm bằng thân, -nt- sau khi nhận thức pháp bằng ý, không có ý ưa 
thích cũng không có ý ghét bỏ, hành xả, Ngài sống, có niệm, có sự nhận biết rỡ. 


Sau khi thấy cảnh sắc bằng mắt, đối với sắc hợp ý, Ngài không khao khát, 
không vui mừng, không làm sanh khởi luyến ái; thân của Ngài trụ vững, tâm 
của Ngài trú ở nội phần, khéo được tôn tại, khéo được giải thoát. Trái lại, sau 
khi thấy cảnh sắc bằng mắt, đối với sắc không hợp ý, Ngài không khó chịu, 
không có tâm bực bội, không có ý lui sụt, không có ý tức giận; thân của Ngài 
trụ vững, tâm của Ngài trú ở nội phần, khéo được tồn tại, khéo được giải thoát. 
Sau khi nghe âm thanh băng tai, -nt- Sau khi ngửi hương bằng mũi, -nt- Sau khi 
nếm vị bằng lưỡi, -nt- Sau khi xúc chạm bằng thân, -nt- Sau khi nhận thức pháp 
bằng ý, Ngài không khao khát, không vui mừng, không làm sanh khởi luyến ái; 
thân của Ngài trụ vững, tâm của Ngài trú ở nội phần, khéo được tôn tại, khéo 
được giải thoát. Trái lại, sau khi nhận thức pháp bằng ý, đối với pháp không hợp 
ý, Ngài không khó chịu, không có tâm bực bội, không có ý lui sụt, không có ý 
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tức giận; thân của Ngài trụ vững, tâm của Ngài trú ở nội phần, khéo được tồn 
tại, khéo được giải thoát. 


Sau khi thấy cảnh sắc bằng mắt, đối với sắc hợp ý hay không hợp ý, thân 
của Ngài trụ vững, tâm của Ngài trú ở nội phần, khéo được tôn tại, khéo được 
giải thoát. Sau khi nghe âm thanh bằng tai, -nt- Sau khi nhận thức pháp bằng ý, 
đối với pháp hợp ý hay không hợp ý, thân của Ngài trụ vững, tâm của Ngài trú ở 
nội phần, khéo được tôn tại, khéo được giải thoát. 


Sau khi thấy cảnh sắc bằng mắt, Ngài không luyến ái ở vật đáng luyến ái, 
không sân hận ở vật đáng sân hận, không sĩ mê ở vật đáng s1 mê, không bực tức 
ở vật đáng bực tức, không say đắm ở vật đáng say đắm, không bị ô nhiễm ở vật 
đáng bị ô nhiễm. Sau khi nghe âm thanh bằng tai, -nt- Sau khi nhận thức pháp 
băng ý, Ngài không luyến ái ở vật đáng luyến ái, không sân hận ở vật đáng sân 
hận, không s1 mê ở vật đáng si mê, không bực tức ở vật đáng bực tức, không say 
đăm ở vật đang say đăm, không bị ô nhiễm ở vật đáng bị ô nhiễm, ở điều đã 
được nghe chỉ là điều đã được nghe, ở điều đã được thấy chỉ là điều đã được 
thấy, ở điều đã được cảm giác chỉ là điều đã được cảm giác, ở điều đã được 
nhận thức chỉ là điều đã được nhận thức, Ngài không bị lắm nhơ ở điều đã được 
thấy, không bị lắm nhơ ở điều đã được nghe, không bị lắm nhơ ở điều đã được 
cảm giác, không bị lắm nhơ ở điều đã được nhận thức. Về điều đã được thấy, 
Ngài không có sự đến gần, không có sự xa lánh, không nương tựa, không bị trói 
buộc, đã được thoát khỏi, không bị ràng buộc, sống với tâm đã được làm trở 
thành không còn giới hạn. Về điều đã được nghe -nt- Về điều đã được cảm giác 
-nt- Về điều đã được nhận thức, Ngài không có sự đến gần, không có sự xa 
lánh, không bị trói buộc, đã được thoát khỏi, không bị ràng buộc, sống với tâm 
đã được làm trở thành không còn giới hạn. 


Mắt của đức Thế Tôn hiện hữu, đức Thế Tôn nhìn cảnh sắc bằng mắt. 
Mong muốn và luyến ái của đức Thế Tôn không có, đức Thế Tôn có tâm khéo 
được giải thoát. Tai của đức Thế Tôn hiện hữu, đức Thế Tôn nghe âm thanh 
bằng tai. Mong muốn và luyến ái của đức Thế Tôn không có, đức Thế Tôn có 
tâm khéo được giải thoát. Mũi của đức Thế Tôn hiện hữu, đức Thế Tôn ngửi 
hương bằng mũi. Mong muốn và luyến ái của đức Thế Tôn không có, đức Thế 
Tôn có tâm khéo được giải thoát. Lưỡi của đức Thế Tôn hiện hữu, đức Thế Tôn 
nếm vị bằng lưỡi. Mong muốn và luyến ái của đức Thế Tôn không có, đức Thế 
Tôn có tâm khéo được giải thoát. Thân của đức Thế Tôn hiện hữu, đức Thế Tôn 
xúc chạm bằng thân. Mong muốn và luyến ái của đức Thế Tôn không có, đức 
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Thế Tôn có tâm khéo được giải thoát. Ý của đức Thế Tôn hiện hữu, đức Thế 
Tôn nhận thức pháp bằng ý. Mong muốn và luyến ái của đức Thế Tôn không 
có, đức Thế Tôn có tâm khéo được giải thoát. 


Mắt có sự thỏa thích ở sắc, thích thú ở sắc, vui thích ở sắc; mắt của đức 
Thế Tôn đã được rèn luyện, đã được bảo vệ, đã được hộ trì, đã được thu thúc; 
và Ngài thuyết Pháp về sự thu thúc đối với mắt. Tai có sự thỏa thích ở âm 
thanh, thích thú ở âm thanh, vui thích ở âm thanh -nt- Mũi có sự thỏa thích ở 
hương, thích thú ở hương, vui thích ở hương - Lưỡi có sự thỏa thích ở vị nếm, 
thích thú ở vị nễm, vui thích ở vị nếm; lưỡi của đức Thế Tôn đã được rèn luyện, 
đã được bảo vệ, đã được hộ trì, đã được thu thúc; và Ngài thuyết Pháp về sự thu 
thúc đối với lưỡi. Thân có sự thỏa thích ở xúc chạm, thích thú ở xúc chạm, vui 
thích ở xúc chạm -nt- Ý có sự thỏa thích ở pháp, thích thú ở pháp, vui thích ở 
pháp; ý của đức Thế Tôn đã được rèn luyện, đã được bảo vệ, đã được hộ trì, đã 
được thu thúc; và Ngài thuyết Pháp về sự thu thúc đối với ý. 


2. Người ta đưa (ngựa) đã được rèn luyện đến nơi tụ hội. Đức vua cỡi lên 
(ngựa) đã được rèn luyện. Người đã được rèn luyện chịu đựng lời mắng nhiếc 
là hạng nhất giữa loài người. 


3. Quý bảu thay những con lừa đã được thuần hóa, những con ngựa 
Sindhu thuần chủng, và những con voi thuộc loài không tượng, người đã tự rèn 
luyện bản thân là quý báu hơn cả. 


4. Bởi vì chẳng phải nhờ vào những cỗ xe ấy mà có thể đi đến nơi chưa ấi 
đến (Niết Bàn), như là nhờ vào bản thân đã khéo được rèn luyện. Do nhờ đã 
được rèn luyện mà người đã được rèn luyện đi đến (Niết Bàn). 


5. Các vị không lay động ở các trạng thái kiêu mạn, đã được thoát khỏi 
việc sanh ra lần nữa, đã đạt đến lãnh vực của các bậc đã được rèn luyện, các vị 
ấy là những người chiến thắng ở thể gian. 


6. V† nào có các giác quan đã được tu tập, ở nội phán, ở ngoại phần, và ở 
toàn thê thê gian, sau khi thâu hiểu đời này và đời sau, vị có bản thân đã được 
tụ tập chờ đợi thời điêm, vị ây là đã được huán luyện. ” 


Đức Thế Tôn có bản thân đã được tu tập nghĩa là như vậy. 


Tôi nghĩ rằng Ngài là bậc đã đạt được sự hiểu biết, có bản thân đã 
được tu tập. Từ đâu mà các khỗ này đã được khởi lên? - Từ đâu mà: Các 
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cụm từ “evannwu kho”, “na mu kho”, “kinnu kho”, “kathannu kho” là câu hỏi do 
ngờ vực, câu hỏi do nhâm lẫn, câu hỏi vì hai nghĩa, câu hỏi do không dứt khoát; 
- “từ đâu mà?” là như thê. 


Các khổ: là khổ sanh, khổ già, khổ bệnh, khổ chết, khổ do sầu-bi-khố- 
ưu-não, khổ ở địa ngục, khổ ở loài thú, khổ ở thân phận ngạ quý, khổ của loài 
người, khổ bắt nguồn từ việc nhập thai, khổ bắt nguồn từ việc trụ thai, khổ bắt 
nguồn từ việc ra khỏi thai, khổ gắn liền sau khi sanh ra, khổ do kẻ khác áp đặt 
sau khi sanh ra, khổ do sự ra sức của bản thân, khổ do sự ra sức của kẻ khác, 
khổ do (thọ) khổ, khổ do pháp tạo tác, khô do sự biến đổi, bệnh ở mắt, bệnh ở 
tai trong, bệnh ở mũi, bệnh ở lưỡi, bệnh ở thân, bệnh ở đâu, bệnh ở lỗ tai, bệnh 
ở miệng, bệnh ở răng, ho, suyễn, số mũi, nhiệt, cảm sốt, đau bụng, xây xâm, 
kiết ly, đau bụng bão, dịch tả, phong cùi, khối u, bệnh chàm, lao phổi, động 
kinh, mụt, nhọt, ghẻ ngứa, sảy, loét tay chân, máu và mật, bệnh tiểu đường, 
bệnh trĩ, ghẻ lở, loét hậu môn, bệnh phát khởi từ mật, bệnh phát khởi từ đàm, 
bệnh phát khởi từ gió, bệnh tổng hợp do mật-đàm-gió, bệnh sanh lên vì thay đổi 
thời tiết, bệnh sanh lên vì bốn oai nghi không đồng đều, bệnh thuộc dạng cấp 
tính, bệnh sanh lên vì quả của nghiệp, lạnh, nóng, đói, khát, đại tiện, tiểu tiện, 
các xúc chạm với ruồi muỗi gió nắng và các loài bò sát là khổ, cái chết của mẹ 
là khổ, cái chết của cha là khổ, cái chết của anh (em) trai là khổ, cái chết của chị 
(em) gái là khổ, cái chết của con trai là khổ, cái chết của con gái là khổ, sự tổn 
hại về thân quyến là khô, [sự tốn hại vì bệnh tật là khổ,] sự tổn hại về của cải là 
khổ, sự tốn hại về giới là khổ, sự tốn hại về kiến thức là khổ, đối với những 
pháp nào có sự khởi lên ban đầu được nhận biết, có sự diệt tận lúc biến mắt 
được nhận biết, có quả thành tựu nương vào hành động, có hành động nương 
vào quả thành tựu, có sắc nương vào danh, có danh nương vào sắc, bị theo sau 
bởi sanh, bị đeo đuôi bởi già, bị thống trị bởi bệnh, bị hành hạ bởi chết, được 
thiết lập ở khổ, là không nơi nương tựa, là không nơi trú ân, là không nơi nương 
nhờ, có trạng thái không nơi nương nhờ; các điều này được gọi là khô. 


Vị ấy hỏi về nguồn gốc, hỏi về nhân, hỏi về căn nguyên, hỏi về nguồn 
xuất phát, hỏi về nguồn sanh khởi, hỏi về nguồn phát khởi, hỏi về yếu tô nuôi 
dưỡng, hỏi về đối tượng, hỏi về duyên khởi, hỏi về nhân sanh khởi của các khổ 
này: “Các khổ này khởi lên từ đâu, sanh ra từ đâu, sanh khởi từ đâu, hạ sanh từ 
đâu, phát sanh từ đâu, xuất hiện từ đâu, có cái gì là căn nguyên, có cái gì là nhân 
sanh khởi, có cái gì là mầm sanh khởi, có cái gì là nguồn sanh khởi?”, vị ấy chất 
vấn, yêu cầu, thỉnh cầu, đặt niềm tin; - “Từ đâu mà các khổ này đã được khởi 
lên?” là như thế. 
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Bắt kế loại nào ở thế gian, với nhiều hình thức - Bắt kế loại nào: là tất 
cả theo tông thể, tất cả trong mọi trường hợp, một cách trọn vẹn, không còn dư 
sót, cụm từ “we &ec?” này là lối nói của sự bao gồm. Ở thế gian: ở thế gian của 
khổ cảnh, ở thế gian của loài người, ở thế gian của chư Thiên, ở thế gian của các 
uân, ở thế gian của các giới, ở thế gian của các xứ. Với nhiều hình thức: các 
khô có nhiều loại, có những kiểu cách khác nhau; - “bất kế loại nào ở thế gian, 
với nhiều hình thức” là như thế. 


Vì thê, vị Bảà-la-môn ây đã nói răng: 


(Tôn giả Mettagi nói rằng:) “Thưa đức Thế Tôn, tôi hỏi Ngài. Xin Ngài 
hãy trả lời tôi về điều này. Tôi nghĩ rằng Ngài là bậc đã đạt được sự hiểu biết, 
có bản thân đã được tu tập. Từ đâu mà các khô này đã được khởi lên, bắt kể 
loại nào ở thể gian, với nhiễu hình thức? ” 


4-2 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Mettagu,) quả thật ngươi đã hỏi Ta về nguồn 
sanh khởi của khổ. Ta sẽ tuyên thuyết về điều ấy cho ngươi theo như điều Ta 
nhận biết. Các Khổ phát khởi đêu có căn nguyên là mâm tải sanh, bất kể loại 
nào ở thể gian, với nhiễu hình thức. ” 

Quả thật ngươi đã hỏi Ta về nguồn sanh khởi của Khổ - Của khổ: của 
khổ sanh, của khổ già, của khổ bệnh, của khổ chết, của khổ do sầu-bi-khổ-ưu- 
não. Ngươi đã hỏi về nguồn sanh khởi: Ngươi hỏi về nguồn gốc, ngươi hỏi về 
nhân, ngươi hỏi về căn nguyên, ngươi hỏi về nguồn xuất phát, ngươi hỏi về 
nguồn sanh khởi, ngươi hỏi về nguồn phát khởi, ngươi hỏi về yếu tố nuôi 
dưỡng, ngươi hỏi về đối tượng, ngươi hỏi về duyên khởi, ngươi hỏi về nhân 
sanh khởi của khổ, ngươi yêu cầu, ngươi thỉnh cầu, ngươi đặt niềm tin; - “quả 
thật ngươi đã hỏi Ta về nguồn sanh khởi của khổ” là như thế. 


Đức Thế Tôn nói: Này Mettagi: Đức Thế Tôn xưng hô với vị Bà-la- 
môn ấy bằng tên. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy định 
do việc chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn;” - “đức Thế Tôn nói: Này Mettagũ” là 
như thế. 


Ta sẽ tuyên thuyết về điều ấy cho ngươi theo như điều Ta nhận biết - 
Điều ấy: Ta sẽ tuyên thuyết về nguồn gốc, Ta sẽ tuyên thuyết về nhân, Ta sẽ 
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tuyên thuyết về căn nguyên, Ta sẽ tuyên thuyết về nguồn xuất phát, Ta sẽ tuyên 
thuyết về nguồn sanh khởi, Ta sẽ tuyên thuyết về nguồn phát khởi, Ta sẽ tuyên 
thuyết về yếu tố nuôi dưỡng, Ta sẽ tuyên thuyết về đối tượng, Ta sẽ tuyên 
thuyết về duyên khởi, Ta sẽ tuyên thuyết về nhân sanh khởi của khổ, Ta sẽ chỉ 
dạy, Ta sẽ chỉ bảo, Ta sẽ thông báo, Ta sẽ ấn định, Ta sẽ khai mở, Ta sẽ chia sẻ, 
Ta sẽ làm rõ, Ta sẽ bày tỏ; - “Ta sẽ tuyên thuyết về điều ấy cho ngươi” là như 
thê. 


Theo như điều Ta nhận biết: theo như điều Ta đang nhận biết, đang 
hiểu, đang nhận thức, đang thừa nhận, đang thấu triệt, không do nghe lời đồn 
đãi, không do nghe nói như thế, không do sự truyền thừa, không do sự thành tựu 
của việc thu thập kiến thức, không do nhân suy nghĩ, không do nhân suy luận, 
không đo suy đoán theo biểu hiện, không do sự suy xét và chấp nhận về quan 
điểm, Ta sẽ thuyết giảng cho ngươi về pháp đã được chính bản thân biết rõ, đã 
được tự thân quán xét lại; - “Ta sẽ tuyên thuyết về điều ấy cho ngươi theo như 
điều Ta nhận biết” là như thế. 


Các khố phát khởi đều có căn nguyên là mầm tái sanh - Mầm tái 
sanh: Có mười mầm tái sanh: tham ái là mầm tai sanh, tà kiến là mầm tái sanh, 
ô nhiễm (luyến ái, sân hận, v.v...) là mầm tái sanh, nghiệp (thiện, ác) là mầm tái 
sanh, uế hạnh (về thân, khẩu, ý) là mầm tái sanh, yếu tố nuôi dưỡng (bốn loại 
vật thực) là mầm tái sanh, bất bình là mầm tái sanh, bốn nguyên tố (đất, nước, 
lửa, gió) đã được chấp thủ là mầm tái sanh, sáu nội xứ là mầm tái sanh, sáu 
nhóm thức là mầm tái sanh, tất cả các khổ với ý nghĩa khó chịu đựng là mầm tái 
sanh; các điều này được gọi là mười mầm tái sanh. Các khổ: là khô sanh, khổ 
già, khổ bệnh, khổ chết, khổ do sầu-bi-khổ-ưu-não, khổ ở địa ngục, -nt- sự tổn 
hại về kiến thức là khổ, đối với những pháp nào có sự khởi lên ban đầu được 
nhận biết, có sự diệt tận lúc biến mất được nhận biết, có quả thành tựu nương 
vào hành động, có hành động nương vào quả thành tựu, có sắc nương vào danh, 
có danh nương vào sắc, bị theo sau bởi sanh, bị đeo đuôi bởi già, bị thống trị bởi 
bệnh, bị hành hạ bởi chết, được thiết lập ở khổ, là không nơi nương tựa, là 
không nơi trú ấn, là không nơi nương nhờ, có trạng thái không nơi nương nhớ, 
các điều này được gọi là khổ. Các khổ này phát khởi, xuất phát, sanh ra, sanh 
khởi, hạ sanh, xuất hiện, có mầm tái sanh là căn nguyên, có mầm tái sanh là 
nhân, có mầm tái sanh là duyên, có mầm tái sanh là lý do; - “các khô phát khởi 
đều có căn nguyên là mầm tái sanh” là như thế. 
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Bắt kế loại nào ở thế gian, với nhiều hình thức - Bắt kế loại nào: tất cả 
theo tổng thể, tất cả trong mọi trường hợp, một cách trọn vẹn, không còn dư sót, 
cụm từ “„ &ecï” này là lối nói của sự bao gồm. Ở thế gian: ở thế gian của khổ 
cảnh, ở thế gian của loài người, ở thế gian của chư Thiên, ở thế gian của các 
uân, ở thế gian của các giới, ở thế gian của các xứ. Với nhiều hình thức: các 
khô có nhiều loại, có những kiểu cách khác nhau; - “bất kế loại nào ở thế gian, 
với nhiều hình thức.” 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Mettagi,) quả thật ngươi đã hỏi Ta về nguồn 
sanh khởi của khổ. Ta sẽ tuyên thuyết về điều ấy cho ngươi theo như điễu Ta 
nhận biết. Các khô phát khởi đu có căn nguyên là mắm tái sanh, bắt kế loại 


, 


nào ở thể gian, với nhiêu hình thức. ` 
4-3 


“Thật vậy, kẻ nào, (do) không có sự hiệu biết, rồi tạo ra mám tái sanh, là 
kẻ nơu, (sẽ) đi đến khô lần này rồi lần khác. Vì thể, người có sự quán xét VỀ sự 
sanh ra và phát khởi của khô, trong khi biết, không nên tạo ra mám tải sanh. ” 


Thật vậy, kẻ nào, (do) không có sự hiểu biết, rồi tạo ra mầm tái sanh 
- Kẻ nào: kẻ nào là người như thế, được gắn bó như thế, được định đặt như thế, 
có biểu hiện như thế, đã đạt đến địa vị ấy, đã thành tựu phẩm chất ấy, hoặc là vị 
Sát-đề-ly, hoặc là vị Bà-la-môn, hoặc là thương nhân, hoặc là kẻ nô lệ, hoặc là 
người tại g1a, hoặc là vị xuất gia, hoặc là vị Thiền nhân, hoặc là người nhân loại. 
(Do) không có sự hiểu biết: không đạt đến kiến thức, không có trí, không có sự 
rành rẽ, có tuệ tôi. Rồi tạo ra mầm tái sanh: tạo ra tham ái là mầm tái sanh, tạo 
ra tà kiến là mầm tái sanh, tạo ra ô nhiễm là mầm tái sanh, tạo ra nghiệp là mầm 
tái sanh, tạo ra uế hạnh là mầm tái sanh, tạo ra yếu tố nuôi dưỡng là mầm tái 
sanh, tạo ra bất bình là mầm tái sanh, tạo ra bốn nguyên tô đã được chấp thủ là 
mầm tái sanh, tạo ra sáu nội xứ là mầm tái sanh, tạo ra sáu nhóm thức là mầm 
tái sanh, làm sanh ra, làm sanh khởi, làm hạ sanh; - “thật vậy, kẻ nảo, (do) 
không có sự hiểu biết, rồi tạo ra mầm tái sanh” là như thế. 


Là kẻ ngu, (sẽ) đi đến khổ lần này rồi lần khác - [Đi đến khổ lần này 
rồi lần khác:] là đi đến, tiếp cận, ổi đến gần, năm lấy, bám víu, chấp chặt vào 
khổ sanh, khổ già, khổ bệnh, khổ chết, khổ do sầu-bi-khỗ-ưu-não lần này rồi lần 
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khác. Là kẻ ngu: kẻ ngu là kẻ si mê, không có sự hiểu biết, không đạt đến kiến 
thức, không có trí, không có sự rành rẽ, có tuệ tồi; - “là kẻ nøu, (sẽ) đi đến khô 
lần này rồi lần khác” là như thế. 


Vì thế, trong khi biết, không nên tạo ra mầm tái sanh - Vì thế: là bởi 
lý do ấy, bởi nhân ấy, bởi duyên ấy, bởi căn nguyên ấy, trong khi nhìn thấy rõ 
sự bất lợi như vậy ở các mầm tái sanh; - “vì thế” là như thế. Trong khi biết: 
trong khi nhận biết, trong khi hiểu biết, trong khi nhận thức, trong khi thừa 
nhận, trong khi thấu triệt; trong khi nhận biết, trong khi hiểu biết, trong khi nhận 
thức, trong khi thừa nhận, trong khi thấu triệt rằng. “7á? cả các hành là vô 
thường”, trong khi nhận biết, trong khi hiểu biết, trong khi nhận thức, trong khi 
thừa nhận, trong khi thấu triệt răng: “Tá cả các hành là khổ" -nt- “Tất cả các 
pháp là vô ngẩ” -nt- “Điêu gì có bán tánh được sanh lên, toàn bộ điêu ấy đều có 
bản tánh hoại diệt”. Không nên tạo ra mắm tái sanh: không nên tạo ra tham ái 
là mầm tái sanh, không nên tạo ra tà kiến là mầm tái sanh, không nên tạo ra ô 
nhiễm là mầm tái sanh, không nên tạo ra nghiệp là mầm tái sanh, không nên tạo 
ra uế hạnh là mầm tái sanh, không nên tạo ra yếu tố nuôi dưỡng là mầm tai 
sanh, không nên tạo ra bất bình là mầm tái sanh, không nên tạo ra bốn nguyên 
tố đã được chấp thủ là mâm tái sanh, không nên tạo ra sáu nội xứ là mầm tái 
sanh, không nên tạo ra sáu nhóm thức là mầm tái sanh, không nên làm sanh ra, 
không nên làm sanh khởi, không nên làm hạ sanh, không nên làm phát sanh; - 
“vì thế, trong khi biết, không nên tạo ra mầm tái sanh” là như thế. 


Của khổ: của khổ sanh, của khổ già, của khổ bệnh, của khổ chết, của khô 
do sầu-bi-khô-ưu-não. Người có sự quán xét về sự phát khởi: có sự quán xét 
về nguồn gốc, có sự quán xét về nhân, có sự quán xét về căn nguyên, có sự quán 
xét về nguồn xuất phát, có sự quán xét về nguồn sanh khởi có sự quán xét về 
nguồn phát khởi, có sự quán xét về yếu tố nuôi dưỡng, có sự quán xét về đối 
tượng, có sự quán xét về duyên khởi, có sự quán xét về nhân sanh khởi của khổ. 
Sự quán xét nói đến có sự nhận biết bằng tuệ, là sự nhận biết, -nt- sự không sĩ 
mê, sự chọn lựa pháp, chánh kiến. Người đã tiến đến, đã tiễn gần, đã tiến vào, 
đã tiến sát, đã đạt đến, đã tròn đủ, đã thành tựu sự quán xét bằng tuệ này, người 
ấy gọi là có sự quán xét; - “người có sự quán xét về sự sanh ra và phát khởi của 
khổ” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
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“Thật vậy, kẻ nào, (do) không có sự hiểu biết, rồi tạo ra mắm tái sanh, là 
kẻ nơu, (sẽ) đi đến khô lần này rồi lần khác. Vì thê, người có sự quản xét về sự 
sanh ra và phát khởi của khó, trong khi biết, không nên tạo ra mám tải sanh. ” 


4-4 


“Điễu nào chúng tôi đã hỏi Ngài, Ngài đã giải thích cho chúng tôi. 
Chúng tôi hỏi Ngài điều khác, vậy xin Ngài hãy trả lời điều ấy. Làm thể nào các 
bậc sáng trí vượt qua dòng lũ, sanh và già, sâu muộn và than văn? Thưa bậc 
hiển trí, xin Ngài hãy giảng rõ tường tận điều ấy cho tôi, bởi vì pháp này đã 
được Ngài biết đúng theo bàn thể. ” 


Điều nào chúng tôi đã hỏi Ngài, Ngài đã giải thích cho chúng tôi: điều 
nào chúng tôi đã hỏi Ngài, chúng tôi đã yêu cầu, chúng tôi đã thỉnh cầu, chúng 
tôi đã đặt niềm tin. Ngài đã giải thích cho chúng tôi: (điều ấy) đã được giải 
thích, đã được chỉ dạy, đã được chỉ bảo, đã được thông báo, đã được ấn định, đã 
được khai mở, đã được chia sẻ, đã được làm rõ, đã được bày tỏ; - “điều nào 
chúng tôi đã hỏi Ngài, Ngài đã giải thích cho chúng tôi” là như thế. 

Chúng tôi hỏi Ngài điều khác, vậy xin Ngài hãy trả lời điều ấy: chúng 
tôi hỏi Ngài điều khác, chúng tôi yêu cầu Ngài điều khác, chúng tôi thỉnh cầu 
Ngài điều khác, chúng tôi đặt niềm tin nơi Ngài điều khác, chúng tôi hỏi Ngài 
thêm nữa. Vậy xin Ngài hãy trả lời điều ấy: vậy xin Ngài hãy nói, Ngài hãy chỉ 
dạy, Ngài hãy chỉ bảo, Ngài hãy thông báo, Ngài hãy ấn định, Ngài hãy khai 
mở, Ngài hãy chia sẻ, Ngài hãy làm rõ, Ngài hãy bày tỏ về điều ấy; - “chúng tôi 
hỏi Ngài điều khác, vậy xin Ngài hãy trả lời điều ấy” là như thế. 

Làm thế nào các bậc sáng trí vượt qua dòng lũ, sanh và già, sầu 
muộn và than vãn? - Làm thế nào: Các cụm từ “evannu kho”, “na nu kho”, 
“kinnu kho”, “kathannu kho” là câu hỏi do ngờ vực, câu hỏi do nhằm lẫn, câu 
hỏi vì hai nghĩa, câu hỏi do không đứt khoát; - “làm thế nào” là như thế. Các 
bậc sáng trí: các bậc sáng trí là các bậc sáng suốt, có tuệ, có sự giác ngộ, có trí, 
có sự rành rẽ, có sự thông minh. Dòng lũ: dòng lũ (ngũ) dục, dòng lũ của hữu, 
dòng lũ tà kiến, dòng lũ vô minh. Sanh: sự sanh ra, sự sanh khởi, sự nhập thai, 
sự phát sanh, sự xuất hiện của các uẫn, sự đạt được các xứ ở từng chủng loại 
của các chúng sanh này khác. Già: sự suy tàn, trạng thái già nua, tình trạng răng 
long, tóc bạc, da nhăn, tuổi thọ suy giảm, sự hư hoại của những giác quan ở 
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từng chủng loại của các chúng sanh này khác. Sầu muộn: sầu muộn là sự buồn 
rầu, trạng thái buồn phiền, sự sầu muộn ở nội tâm, sự buồn thảm ở nội tâm, sự 
nóng nảy ở nội tâm, sự bực tức ở nội tâm, nỗi ưu phiền do trạng thái bực bội của 
tâm, mũi tên sầu muộn của người bị tác động bởi sự tôn hại về thân quyền, bị 
tác động bởi sự tôn hại về của cải, bị tác động bởi sự tôn hại vì bệnh tật, bị tác 
động bởi sự suy giảm về giới hạnh, bị tác động bởi sự suy giảm về kiến thức, bị 
gặp phải sự rủi ro này hoặc sự rủi ro khác, hoặc bị tác động bởi sự khổ này hoặc 
sự khổ khác. 


Than vấn: sự than vẫn, sự than trách, sự than thở, sự than vẫn, trạng thái 
than vẫn, trạng thái than trách, lời nói, nói lảm nhảm, nói huyên thuyên, nói kê 
lễ, lối nói kể lễ, trạng thái nói kể lễ của người bị tác động bởi sự tốn hại về thân 
quyến, bị tác động bởi sự tốn hại về của cải, bị tác động bởi sự tổn hại vì bệnh 
tật, bị tác động bởi sự suy giảm về giới hạnh, bị tác động bởi sự suy giảm về 
kiến thức, bị gặp phải sự rủi ro này hoặc sự rủi ro khác, hoặc bị tác động bởi sự 
khổ này hoặc sự khổ khác. 


Làm thế nào các bậc sáng trí vượt qua dòng lũ, sanh và già, sầu 
muộn và than vấn? - Các bậc sáng trí vượt qua, vượt lên, vượt khỏi, vượt qua 
hắn, vượt qua khỏi dòng lũ, sanh và giả, khổ đau, sầu muộn và than vẫn như thế 
nào? - làm thế nào các bậc sáng trí vượt qua dòng lũ, sanh và già, sầu muộn và 
than vãn?” là như thế. 


Thưa bậc hiền trí, xin Ngài hãy giảng rõ tường tận điều ấy cho tôi - 
Điều ấy: là điều tôi hỏi, điều tôi yêu cầu, điều tôi thỉnh cầu, điều tôi đặt niềm 
tin. Bậc hiền trí: Bản thể hiền trí nói đến trí, tức là tuệ, là sự nhận biết, -nt- sự 
không s1 mê, sự chọn lựa pháp, chánh kiến. Được thành tựu với trí Ấy, đức Thế 
Tôn đạt đến bản thể hiền trí. 


Ba hiền trí hạnh: hiền trí hạnh về thân, hiền trí hạnh về khâu, hiền trí 
hạnh về ý. Hiền trí hạnh về thân là điều nào? Sự đứt bỏ ba loại uế hạnh về thân 
là hiền trí hạnh về thân, ba loại thiện hạnh về thân là hiền trí hạnh về thân, trí ở 
đối tượng thân là hiền trí hạnh về thân, sự biết toàn điện về thân là hiền trí hạnh 
về thân, đạo đồng hành với sự biết toàn diện là hiền trí hạnh về thân, sự dứt bỏ 
mong muốn và luyến ái ở thân là hiền trí hạnh về thân, sự chứng đạt tứ thiền có 
sự diệt của thân hành là hiền trí hạnh về thân; điều này là hiền trí hạnh về thân. 


Hiền trí hạnh về khâu là điều nào? Sự dứt bỏ bốn loại uễ hạnh về khâu là 
hiền trí hạnh về khẩu, bốn loại thiện hạnh về khẩu là hiền trí hạnh về khâu, trí ở 
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đối tượng khâu là hiền trí hạnh về khẩu, sự biết toàn diện về khâu là hiền trí 
hạnh về khẩu, đạo đồng hành với sự biết toàn điện là hiền trí hạnh về khẩu, sự 
dứt bỏ mong muốn và luyến ái ở khâu là hiền trí hạnh về khẩu, sự chứng đạt nhị 
thiền có sự diệt của khẩu hành là hiền trí hạnh về khâu, đạo đồng hành với sự 
biết toàn diện là hiền trí hạnh về khâu, sự đứt bỏ mong muốn và luyến ái ở khâu 
là hiền trí hạnh về khẩu, sự chứng đạt tam thiền có sự diệt của khâu hành là hiền 
trí hạnh về khâu; điều này là hiền trí hạnh về khâu. 


Hiền trí hạnh về ý là điều nào? Sự dứt bỏ ba loại uế hạnh về ý là hiền trí 
hạnh về ý, ba loại thiện hạnh về ý là hiền trí hạnh về ý, trí ở đối tượng tâm là 
hiền trí hạnh về ý, sự biết toàn diện về tâm là hiền trí hạnh về ý, đạo đồng hành 
với sự biết toàn diện là hiền trí hạnh về ý, sự dứt bỏ mong muốn và luyến ả1l Ở 
tâm là hiền trí hạnh về ý, sự chứng đạt diệt thọ tưởng có sự diệt của tâm hành là 
hiền trí hạnh về ý. Điều này là hiền trí hạnh về ý. 


1. (Chư Phật) đã nói về bậc hiển trí về thân, bậc hiển trí về khẩu, bậc 
hiên trí về ÿ, bậc không còn lậu hoặc, bậc hiển trí thành tựu hiển trí hạnh là bậc 
có sự dứt bỏ tất cả. 


8. (Chư Phát) đã nói về bậc hiện trí về thán, bậc hiện trí về khâu, bậc 
hiện trí về ý, bậc không còn lậu hoặc, bậc hiện trí thành tựu hiện trí hạnh là bậc 
có điều ắc đã được rửa sạch. 


Được thành tựu ba pháp hiên trí hạnh này là sáu hạng hiên trí: các bậc 
hiên trí tại g1a, các bậc hiện trí xuât gia, các bậc hiên trí Hữu Học, các bậc hiên 
trí Vô Học, các bậc hiên trí Độc Giác, các bậc hiện trí của các bậc hiên trí. 


Các bậc hiền trí tại gia là các hạng nào? Những người tại gia đã thấy Niết 
Bàn, đã nhận thức Giáo Pháp, là các bậc hiền trí tại gia. Các bậc hiển trí xuất gia 
là các hạng nào? Những vị xuất gia đã thấy Niết Bàn, đã nhận thức Giáo Pháp, 
là các bậc hiền trí xuất gia. Bảy hạng Hữu Học là các bậc hiền trí Hữu Học. Các 
vị A-la-hán là các bậc hiền trí Vô Học. Các vị Phật Độc Giác là các bậc hiển trí 
Độc Giác. Các đức Như Lai, A-la -hán, Chánh Đăng Giác là các bậc hiền trí của 
các bậc hiển trí. 


9. Không phải do trạng thải im lặng mà kẻ có bộ dạng khờ khạo, ngu dốt 
trở thành bậc hiển trí. Nhưng người nào, tựa như người cẩm lấy cái cân rồi 
chọn lấy vật quỷ giá, là người sáng suốt. 
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10. Người lánh xa hăn các điều ác, người ấy là bậc hiện trí, do việc đây 
người áy trở thành bậc hiện trí. Người nào hiểu rõ cả hai thê giới (nội tâm và 
ngoại cảnh), do việc áy được gọi là bậc hiện trí. 


11. Vị biết được bản chất của những kẻ xấu và của những người tốt, nội 
phần và ngoại phần, ở tất cả thế gian, vị được tôn vinh bởi chư Thiên và nhân 
loại, vị đã vượt qua sự quyến luyến và mạng lưới (tham ái và tà kiến), vị ấy là 
bậc hiển trí. ” 


Xin Ngài hãy giảng rõ tường tận: xin Ngài hãy chỉ dạy, hãy chỉ bảo, 
hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai mở hãy chia sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ 
điều ấy một cách tường tận; - “thưa bậc hiền trí, xin Ngài hãy giảng rõ tường tận 
điều ấy cho tôi” là như thế. 

Bởi vì pháp này đã được Ngài biết đúng theo bản thể - bởi vì pháp này 
đã được biết, đã được cân nhắc, đã được xác định, đã được rõ rệt, đã được minh 
định bởi Ngài đúng theo bản thể; - “bởi vì pháp này đã được Ngài biết đúng 
theo bản thể” là như thế. 


Vì thê, vị Bả-la-môn ây đã nói răng: 


“Điểu nào chúng tôi đã hỏi Ngài, Ngài đã giải thích cho chúng tôi. 
Chúng tôi hỏi Ngài điều khác, vậy xin Ngài hãy trả lời điều ấy. Làm thể nào các 
bậc sáng trí vượt qua dòng lũ, sanh và già, sâu muộn và than văn? Thưa bậc 
hiển trí, xin Ngài hãy giảng rõ tường tận điều ấy cho tôi, bởi vì pháp này đã 
được Ngài biết đúng theo bản thế. ” 


4-5 


(Đức Thé Tôn nói: “Này Mettagi,) Ta sẽ giải thích cho ngươi Giáo Pháp, 
về pháp đã được thấy, không phải do nghe nói lại. Sau khi hiểu pháp ấy, vị có 
niệm, trong khi sống, có thể vượt qua sự vướng mắc ở thế gian. ” 


Ta sẽ giải thích cho ngươi Giáo Pháp - Giáo Pháp: Ta sẽ giải thích, Ta 
sẽ chỉ dạy, Ta sẽ chỉ bảo, Ta sẽ thông báo, Ta sẽ ấn định, Ta sẽ khai mở, Ta sẽ 
chia sẻ, Ta sẽ làm rõ, Ta sẽ bày tỏ toàn hảo ở đoạn đầu, toàn hảo ở đoạn giữa, 
toàn hảo ở đoạn kết, thành tựu về ý nghĩa, thành tựu về văn tự, về Phạm hạnh 
thanh tịnh một cách trọn vẹn và đầy đủ, (gồm có) bốn sự thiết lập niệm, bốn 
chánh cần, bốn nền tảng của thần thông, năm quyên, năm lực, bảy yếu tô đưa 
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đến giác ngộ, đạo lộ thánh thiện tám chi phần, Niết Bàn, và sự thực hành đưa 
đến Niết Bàn; - “Ta sẽ giải thích cho ngươi Giáo Pháp” là như thế. Đức Thế 
Tôn nói: Này Mettagi: Đức Thế Tôn xưng hô với vị Bà-la-môn ấy băng tên. 


Về pháp đã được thấy, không phải do nghe nói lại - Về pháp đã được 
thấy: về pháp đã được thấy, về pháp đã được biết, về pháp đã được cân nhắc, về 
pháp đã được xác định, về pháp đã được rõ rệt, về pháp đã được minh định; về 
pháp đã được thấy, về pháp đã được biết, về pháp đã được cân nhắc, về pháp đã 
được xác định, về pháp đã được rõ rệt, về pháp đã được minh định rằng: “Tắt cả 
các hành là vô thường”, -nt- “Điễu gì có bản tảnh được sanh lên, toàn bộ điểu 
ấy đều có bản tánh hoại diệt”, - “về pháp đã được thấy” là như vậy. 


Hoặc là, Ta sẽ giải thích về Khổ ở khổ đã được thấy, Ta sẽ giải thích về 
Tập ở nhân sanh khởi đã được thấy, Ta sẽ giải thích về Diệt ở sự diệt tận đã 
được thấy, Ta sẽ giải thích về Đạo ở đạo lộ đã được thấy; - “về pháp đã được 
thấy” còn là như vậy. Hoặc là, về pháp đã được thấy là pháp hoàn toàn hiển 
nhiên, không bị chỉ phối bởi thời gian, hãy đến và hãy thấy, có khả năng dẫn dắt 
về hướng (Niết Bàn), và nên được hiểu biết tự cá nhân bởi các bậc trí tuệ; - “về 
pháp đã được thấy” còn là như vậy. Không phải do nghe nói lại: Ta sẽ thuyết 
giảng cho ngươi về pháp đã được chính bản thân biết rõ, đã được tự thân quán 
xét, không do nghe lời đồn đãi, không do nghe nói như thế, không do sự truyền 
thừa, không do sự thanh tựu của việc thu thập kiến thức, không do nhân suy 
nghĩ, không do nhân suy luận, không do suy đoán theo biểu hiện, không do sự 
suy xét và chấp nhận về quan điểm; - “về pháp đã được thấy, không phải do 
nghe nói lại” là như thế. 


Sau khi hiểu pháp ấy, vị có niệm, trong khi sống: sau khi làm cho pháp 
ấy được hiểu rõ, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi 
làm rõ rệt; sau khi làm cho được hiểu rõ, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau 
khi minh định, sau khi làm rõ rệt rằng: “Tá cả các hành là vô thường”; sau khi 
làm cho được hiểu rõ, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau 
khi làm rõ rệt rằng: “7á cả các hành là khổ”, -nt- “Tất cả các pháp là vô ngấ”, 
-nt- “Điểu gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy đêu có bản tánh hoại 
diệt”. Vị có niệm: Có niệm bởi bốn lý do: Có niệm trong khi tu tập sự thiết lập 
niệm ở việc quan sát thân trên thân, -nt- vị ấy được gọi là có niệm. Trong khi 
sống: là trong khi thực hành, trong khi trú ngụ, trong khi sinh hoạt, trong khi 
vận hành, trong khi bảo hộ, trong khi nuôi dưỡng, trong khi bảo dưỡng: - “sau 
khi hiểu pháp ấy, vị có niệm, trong khi sống” là như thế. 
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Có thể vượt qua sự vướng mắc ở thế gian: Sự vướng mắc nói đến tham 
ái, tức là sự luyến LÊN luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất 
thiện. Sự vướng mắc: Sự vướng mắc với ý nghĩa gì? “Được trải rộng” là vướng 
mắc, “bao quát” là vướng mắc, “được lăn rộng” là vướng mắc, “nó lôi kéo theo” 
là vướng mắc, “nó mang lại chất độc” là vướng mắc, “truyền ba chất độc” là 
vướng mắc, “gốc rễ của chất độc” là vướng mắc, “kết quả của chất độc” là 
vướng mắc, “sự thọ dụng độc hại” là vướng mắc. Hoặc hơn nữa, “tham ái ây là 
bao quát ở sắc, ở thính, ở hương, ở vị, ở xúc, ở gia tộc, ở đồ chúng, ở chỗ nøụ, ở 
lợi lộc, ở danh vọng, ở lời khen, ở hạnh phúc, ở y phục, ở đồ ăn khất thực, ở chỗ 
nằm ngồi, ở vật dụng là thuốc men chữa bệnh, ở dục giới, ở sắc ĐIỚI, Ở VÔ sắc 
giới, ở cõi dục, ở cối sắc, ở cõi vô sắc, ở cõi hữu tưởng, ở cõi vô tưởng, ở cõi 
phi tưởng phi phi tưởng, ở cõi một uâẫn, ở cõi bốn uân, ở cõi năm uân, ở quá 
khứ, ở vị lai, ở hiện tại, ở các pháp đã được thấy, đã được nghe, đã được cảm 
giác, đã được nhận thức, được trải rộng, được lan rộng” là vướng mắc. Ở thế 
gian: ở thế gian của khổ cảnh, ở thế gian của loài người, ở thế gian của chư 
Thiên, ở thế gian của các uân, ở thế gian của các giới, ở thế gian của các xứ. Có 
thể vượt qua sự vướng mắc ở thế gian: Sự vướng mắc này là ở ngay tại thế 
gian. Vị có niệm có thể vượt qua, có thể vượt lên, có thể vượt khỏi, có thể vượt 
qua hắn, có thể vượt qua khỏi sự vướng mắc này ở ngay tại thế gian; - “có thê 
vượt qua sự vướng mắc ở thế gian” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thé Tôn nói: “Này Mettagi,) Ta sẽ giải thích cho ngươi Giáo Pháp, 
về pháp đã được thấy, không phải do nghe nói lại. Sau khi hiểu pháp áy, vị có 


, 


niệm, trong khi sông, có thể vượt qua sự vướng mác ở thê gian. ` 
4-6 


“Và tôi thích thú về điều ấy, thưa bậc đại ấn sĩ, về Giáo Pháp tôi thượng. 
Sau khi hiểu pháp ấy, vị có niệm, trong khi sống, có thể vượt qua sự vướng mắc 
ở thể gian. ” 

Và tôi thích thú về điều ấy - Về điều ấy: là lời nói, lời phát biểu, lời chỉ 
bảo, lời chỉ dạy, lời khuyên bảo của Ngài. Tôi thích thú: tôi vui thích, tôi vui 
mừng, tôi tùy hỷ, tôi ước muốn, tôi ưng thuận, tôi yêu cầu, tôi ước nguyện, tôi 
mong cầu, tôi nguyện cầu; - “Và tôi thích thú về điều ấy” là như thế. 
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Thưa bậc đại ẩn sĩ, về Giáo Pháp tối thượng - Bậc đại ấn sĩ: đức Thế 
Tôn là bậc đại ấn sĩ. “Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu giới uân lớn lao” là 
bậc đại ần sĩ. “VỊ đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu định uân lớn lao - tuệ uân 
lớn lao - giải thoát uân lớn lao - giải thoát tri kiến uân lớn lao” là bậc đại ân sĩ. 


“Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu sự phá tan khối tăm tối lớn lao” là 
bậc đại ân sĩ. “Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu sự phá vỡ điều trái khuấy 
lớn lao” là bậc đại ân sĩ. “Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu sự nhồ lên mũi 
tên tham ái lớn lao” là bậc đại ân sĩ. “Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu sự 
tháo tung môi rối rắm tà kiến lớn lao” là bậc đại ẩn sĩ. “Vị đã tìm kiếm, đã tìm 
tòi, đã tầm cầu sự xô ngã ngọn cờ ngã mạn lớn lao” là bậc đại ân sĩ. “Vị đã tìm 
kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu sự vắng lặng pháp tạo tác lớn lao” là bậc đại ân sĩ. 
“Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu sự thoát khỏi dòng lũ lớn lao” là bậc đại 
ân sĩ. “Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu sự quăng bỏ gánh nặng lớn lao” là 
bậc đại ần sĩ. “VỊ đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu sự cắt đứt vòng quay luân 
hồi lớn lao” là bậc đại ấn sĩ. “Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu việc dập tắt 
sự nóng nảy lớn lao” là bậc đại ân sĩ. “Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu 
việc tịch tịnh sự bực bội lớn lao” là bậc đại ân sĩ. “Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã 
tầm cầu việc nâng lên ngọn cờ Giáo Pháp lớn lao” là bậc đại ân sĩ. “Vị đã tìm 
kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu các sự thiết lập niệm lớn lao - các chánh cần lớn lao 
- các nền tảng của thần thông lớn lao - các quyền lớn lao - các lực lớn lao - các 
yếu tố đưa đến giác ngộ lớn lao - đạo lộ thánh thiện tám chi phần lớn lao - lợi 
ích tối thượng lớn lao, Bất Tử, Niết Bàn” là bậc đại ân sĩ. “Vị được tầm cầu, 
được tìm tòi, được tìm kiếm bởi các chúng sanh có uy lực lớn lao (hỏi rằng): 
Đức Phật ngự ở đâu? Đức Thế Tôn ngự ở đâu? Chúa của chư Thiên ngự ở đâu? 
Đắng Nhân Ngưu ngự ở đâu?” là bậc đại ân sĩ. 


Về Giáo Pháp tối thượng: Giáo Pháp tối thượng nói đến Bất Tử, Niết 
Bàn, tức là sự yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, sự buông bỏ tất cả các mầm 
tái sanh, sự diệt trừ tham ái, sự lìa khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết Bàn. Tối 
thượng: là Giáo Pháp cao cả, nhất hạng, thù thắng, dẫn đầu, tối thượng, cao 
quý; - “thưa bậc đại ấn sĩ, về Giáo Pháp tôi thượng” là như thế. 


Sau khi hiểu pháp ấy, vị có niệm, trong khi sống: sau khi làm cho pháp 
ấy được hiểu rõ, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi 
làm rõ rệt; sau khi làm cho được hiểu rõ, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau 
khi minh định, sau khi làm rõ rệt rằng: “Tắt cả các hành là vô thường”, sau khi 
làm cho được hiểu rõ, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau 
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khi làm rõ rệt rằng: “Tát cả các hành là khổ”, -nt- “Tất cả các pháp là vô ngẩ”, 
-nt- “Điểu gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy đêu có bản tánh hoại 
diệt”. Vị có niệm: Có niệm bởi bốn lý do: có niệm trong khi tu tập sự thiết lập 
niệm ở việc quan sát thân trên thân, có niệm trong khi tu tập sự thiết lập niệm ở 
việc quan sát thọ trên các thọ, -nf- ở việc quan sát tâm trên tâm,-nf- ở việc quan 
sát pháp trên các pháp, vị ấy được gọi là có niệm. Trong khi sống: là trong khi 
thực hành, trong khi trú ngụ, trong khi sinh hoạt, trong khi vận hành, trong khi 
bảo hộ, trong khi nuôi dưỡng, trong khi bảo đưỡng; - “sau khi hiểu pháp ấy, vị 
có niệm, trong khi sống” là như thế. 


Có thể vượt qua sự vướng mắc ở thế gian: Sự vướng mắc nói đến tham 
ái, tức là sự luyến ả1, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất 
thiện. Sự vướng mắc: Sự vướng mắc với ý nghĩa gì? -nt- được trải rộng, được 
lan rộng, là vướng mắc. Ở thế gian: ở thế gian của khổ cảnh, -nt- ở thế gian của 
các xứ. Có thể vượt qua sự vướng mắc ở thế gian: Sự vướng mắc này là ở 
ngay tại thế gian. Vị có niệm có thể vượt qua, có thể vượt lên, có thể vượt khỏi, 
có thể vượt qua hăn, có thê vượt qua khỏi sự vướng mắc này ở ngay tại thế gian; 
- “có thể vượt qua sự vướng mắc ở thế gian” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


“Và tôi thích thú về điểu ấy, thưa bậc đại ấn sĩ, về Giáo Pháp tôi thượng. 
Sau khi hiểu pháp ấy, vị có niệm, trong khi sống, có thể vượt qua sự vướng mắc 
ở thể gian. ” 


4-7 


(Đức Thé Tôn nói: “Này Mettagiở,) bắt cứ điều gì mà ngươi tự mình nhận 
biết, bên trên, bên dưới, luôn cả bê ngang và khoảng giữa, ngươi hãy xua đi sự 
vui thích, sự chấp chặt, và tâm thức liên quan đến các pháp ấy; không nên trụ 
lại ở hữu. `” 


Bắt cứ điều gì mà ngươi tự mình nhận biết: bất cứ điều nào mà ngươi 
nhận biết, ngươi hiểu, ngươi nhận thức, ngươi thừa nhận, ngươi thấu trIỆt; - “bất 
cứ điều gì mà ngươi tự mình nhận biết” là như thế. Đức Thế Tôn nói: Này 
Mettagi: Đức Thế Tôn xưng hô với vị Bà-la-môn ấy bằng tên. Đức Thế Tôn: 
là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy định do việc chứng ngộ, tức là “đức 
Thế Tôn”; - “đức Thế Tôn nói: Này Mettagữ” là như thế. 
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Bên trên, bên dưới, luôn cả bề ngang và khoảng giữa - Bên trên: là 
nói đến thời tương lai, bên đưới: là nói đến thời quá khứ, luôn cả bề ngang và 
khoảng giữa: là thời hiện tại. Bên trên: là thế giới chư Thiên, bên dưới: là thế 
giới địa ngục, luôn cả bề ngang và khoảng giữa: là thế giới loài người. Hoặc 
là, bên trên: là các pháp thiện, bên dưới: là các pháp bất thiện, luôn cả bề 
ngang và khoảng giữa: là các pháp vô ký. Bên trên: là vô sắc giới, bên dưới: 
là dục giới, luôn cả bề ngang và khoảng giữa: là sắc giới. Bên trên: là cảm 
thọ lạc, bên dưới: là cảm thọ khổ, luôn cà bề ngang và khoảng giữa: là cảm 
thọ không khổ không lạc. Bên trên: là từ lòng bàn chân trở lên, bên dưới: là từ 
đỉnh ngọn tóc trở xuống, luôn cả bề ngang và khoảng giữa: là ở chính giữa; - 
“bên trên, bên dưới, luôn cà bề ngang và khoảng giữa” là như thế. 


Ngươi hãy xua đi sự vui thích, sự chấp chặt, và tâm thức liên quan 
đến các pháp ấy; không nên trụ lại ở hữu - Liên quan đến các pháp ấy: liên 
quan đến các pháp đã được chỉ dạy, đã được chỉ bảo, đã được thông báo, đã 
được ấn định, đã được khai mở, đã được chia sẻ, đã được làm rõ, đã được bày 
tỏ. Sự vui thích: nói đến tham ái, tức là sự luyến ái, luyến ái mãnh liệt, -nt- 
tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. Sự chấp chặt: có hai sự chấp chặt: 
chấp chặt do tham ái và chấp chặt do tà kiến. Điều nào là chấp chặt do tham ái? 
Cho đến -nt- bởi cái gọi là tham ái rằng: -nt- điều này là chấp chặt do tham ái. 
Điều nào là chấp chặt do tà kiến? Thân kiến có 20 nền tảng, -nt- điều này là 
chấp chặt do tà kiến. Ngươi hãy xua đi tâm thức: Ngươi hãy xóa đi, hãy đuôi 
đi, hãy xóa tan, hãy xua tan, hãy từ bỏ, hãy dứt bỏ, hãy xua đi, hãy làm chấm 
dứt, hãy làm cho không còn hiện hữu thức đi cùng với phúc hành, thức đi cùng 
với phi phúc hành, thức đi cùng với bất động hành; - “ngươi hãy xua đi sự vui 
thích, sự chấp chặt, và tâm thức liên quan đến các pháp ấy là như thế. 


Không nên trụ lại ở hữu - Hữu: có hai sự hiện hữu: sự hiện hữu do 
nghiệp và sự hiện hữu lần nữa liên quan đến việc nói liền tái sanh. Cái nào là sự 
hiện hữu do nghiệp? Phúc hành, phi phúc hành, bất động hành, cái này là sự 
hiện hữu do nghiệp. Cái nào là sự hiện hữu lần nữa liên quan đến việc nối liền 
tái sanh? Sắc, thọ, tưởng, hành, thức liên quan đến vIệc nối liền tái sanh, cái này 
là sự hiện hữu lần nữa liên quan đến việc nối liền tái sanh. Không nên trụ lại ở 
hữu: Trong khi dứt bỏ, trong khi xua đi, trong khi làm chấm dứt, trong khi làm 
cho không còn hiện hữu sự vui thích, sự chấp chặt, thức đi cùng với các sự tạo 
tác, sự hiện hữu do nghiệp, và sự hiện hữu lần nữa liên quan đến việc nối liền 
tái sanh, không nên trụ lại ở sự hiện hữu do nghiệp, không nên trụ lại ở sự hiện 
hữu lần nữa liên quan đến việc nối liền tái sanh, không nên trụ vững: - “ngươi 
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hãy xua đi tâm thức liên quan đến các pháp này; không nên trụ lại ở hữu” là như 
thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thé Tôn nói: “Này Mettagu,) bất cứ điều gì mà ngươi tự mình nhận 
biết, bên trên, bên dưới, luôn cả bê ngang và khoảng giữa, ngươi hãy xua ấi sự 
vui thích, sự chấp chặt, và tâm thức liên quan đến các pháp ấy; không nên trụ 
lại ở hữu. ” 


4-8 


An trú như vậy, có niệm, không xao lãng, vị Tỳ-khưu, trong khi sống, sau 
khi từ bỏ các vật đã được chấp là của ta, là vị hiểu biết, ngay tại nơi này, có thể 
dứt bỏ khổ đau, sanh, già, sâu muộn và than vẫn. 


An trú như vậy, có niệm, không xao lãng - An trú như vậy: Trong khi 
dứt bỏ, trong khi xua đi, trong khi làm chấm dứt, trong khi làm cho không còn 
hiện hữu sự vui thích, sự chấp chặt, thức đi cùng với các sự tạo tác, sự hiện hữu 
do nghiệp, và sự hiện hữu lần nữa liên quan đến vIệcC nối liền tái sanh; - “an trú 
như vậy” là như thế. Có niệm: Có niệm bởi bốn lý do: Có niệm trong khi tu tập 
sự thiết lập niệm ở việc quan sát thân trên thân -nt- vị ây được gọi là có niệm. 
Không xao lãng: là có sự thực hành nghiêm trang, có sự thực hành liên tục, có 
sự thực hành không ngừng nghỉ, có thói quen không biếng nhác, không buông 
bỏ mong muốn, không buông bỏ bổn phận, không bị xao lãng trong các thiện 
pháp, (nghĩ rằng): “Bằng cách nào ta có thể làm đầy đủ giới uẫn chưa được đầy 
đủ, hoặc có thể bảo vệ giới uẫn đã được đầy đủ tại chỗ kia tại chỗ nọ bằng trí 
tuệ?”. Điều này, trong trường hợp ấy, là sự mong muốn, sự cần cù, sự gắng sức, 
sự ráng sức, sự không thối chí, niệm, sự nhận biết rõ, sự nhiệt tâm, sự cần mẫn, 
sự quyết tâm, sự chuyên cần không bị xao lãng, sự không xao lãng trong các 
thiện pháp, (nghĩ rằng): “Bằng cách nào ta có thê làm đầy đủ định uấn -nt- tuệ 
uấn -nt- giải thoát uân -nt- giải thoát tri kiến uân chưa được đầy đủ, hoặc có thể 
bảo vệ giải thoát tri kiến uân đã được đầy đủ tại chỗ kia tại chỗ nọ bằng trí 
tuệ?”. Điều này, trong trường hợp ấy, là sự mong muốn, sự cân cù, sự gắng sức, 
sự ráng sức, sự không thối chí, niệm, sự nhận biết rõ, sự nhiệt tâm, sự cần mẫn, 
sự quyết tâm, sự chuyên cần không bị xao lãng, sự không xao lãng trong các 
thiện pháp, (nghĩ rằng): “Băng cách nào ta có thể biết toàn diện về Khổ chưa 
được biết toàn diện, hoặc có thể dứt bỏ các ô nhiễm chưa được dứt bỏ, hoặc tu 
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tập Đạo chưa được tu tập, hoặc chứng ngộ Diệt chưa được chứng ngộ?”. Điều 
này, trong trường hợp ấy, là sự mong muốn, sự cần cù, sự gắng sức, sự ráng 
sức, sự không thối chí, niệm, sự nhận biết rõ, sự nhiệt tâm, sự cần mãn, sự quyết 
tâm, sự chuyên cần không bị xao lãng, sự không xao lãng trong các thiện pháp; 
- “an trú như vậy, có niệm, không xao lãng” là như thế. 


Vị Tỳ-khưu, trong khi sống, sau khi từ bỏ các vật đã được chấp là 
của fa - Vị Tỳ-khưu: là vị Tỳ-khưu phàm nhân tốt lành hoặc vị Ty-khưu là bậc 
Hữu Học. Trong khi sống: là trong khi thực hành, trong khi trú ngụ, trong khi 
sinh hoạt, trong khi vận hành, trong khi bảo hộ, trong khi nuôi dưỡng, trong khi 
bảo dưỡng. Các vật đã được chấp là của ta: Có hai trạng thái chấp là của ta: 
trạng thái chấp là của ta do tham ái và trạng thái chấp là của ta do tà kiến, -nt- 
điều này là trạng thái, chấp là của ta do tham ái. -nt- điều này là trạng thái chấp 
là của ta do tà kiến. Sau khi dứt bỏ trạng thái chấp là của ta do tham ái, sau khi 
buông bỏ trạng thái chấp là của ta do tà kiến, sau khi từ bỏ, sau khi phế bỏ, sau 
khi dứt bỏ, sau khi buông bỏ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi làm 
cho không còn hiện hữu các trạng thái chấp là của ta; - “vị Tỳ-khưu, trong khi 
sống, sau khi từ bỏ các vật đã được chấp là của ta” là như thế. 


Là vị hiểu biết, ngay tại nơi này, có thể dứt bỏ khổ đau, sanh, già, sầu 
muộn và than vẫn - Sanh: sự sanh ra, sự sanh khởi, sự nhập thai, sự phát sanh, 
sự xuất hiện của các uấn, sự đạt được các xứ ở từng chủng loại của các chúng 
sanh này khác. Già: sự suy tàn, trạng thái già nua, tình trạng răng long, tóc bạc, 
da nhăn, tuôi thọ suy giảm, sự hư hoại của những giác quan ở từng chủng loại 
của các chúng sanh này khác. Sầu muộn: (sầu muộn là sự buồn rầu) -nt- của 
người bị tác động bởi sự tôn hại về thân quyến, -nt-. Than vấn: là sự -nt- của 
người bị tác động bởi sự tốn hại về thân quyền, -nt-. Tại nơi này: ở quan điểm 
này, -nt- ở thế giới này. Vị hiểu biết: vị đã đạt đến kiến thức, có trí, có sự rành 
rẽ, có sự thông minh. Khổ đau: là khổ sanh, -nt- khổ do ưu não. Là vị hiểu biết, 
ngay tại nơi này, có thể dứt bỏ khổ đau, sanh, già, sầằu muộn và than vãn: vị 
đã đạt đến kiến thức, có trí, có sự rành rẽ, có sự thông minh, ngay tại nơi này, có 
thể đứt bỏ, có thể xua đi, có thể làm chấm dứt, có thể làm cho không còn hiện 
hữu sanh, già, sầu muộn, than vẫn, và khô đau; - “là VỊ hiểu biết, ngay tại nơi 
này, có thể dứt bỏ khô đau, sanh, già, sầu muộn và than vãn” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
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“An trú như vậy, có niệm, không xao lãng, vị Tỳ-khưu, trong khi sống, 
sau khi từ bỏ các vật đã được chấp là của ta, là vị hiểu biết, ngay tại nơi này, có 


, 


thể dứt bỏ khô đau, sanh, già, sau muộn và than vẫn. ` 
4-9 


Tôi thích thú lời nói này của bậc đại ẩn sĩ, thưa Ngài Gotama, trạng thái 
không liên quan đến mâm tái sanh đã khéo được trình bày, bởi vì đức Thế Tôn 
đương nhiên đã dứt bỏ khổ, bởi vì pháp này đã được Ngài biết đúng theo bản 
thể. 


Tôi thích thú lời nói này của bậc đại ấn sĩ - (Điều) này: là lời nói, lời 
phát biểu, lời chỉ bảo, lời khuyên bảo của Ngài. Tôi thích thú: tôi vui thích, tôi 
thích thú, tôi vui mừng, tôi tùy hý, tôi ước muốn, tôi ưng thuận, tôi ước nguyện, 
tôi mong cầu, tôi nguyện cầu. Của bậc đại ấn sĩ: đức Thế Tôn là bậc đại ẩn sĩ. 
“Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu giới uân lớn lao” là bậc đại ấn sĩ. -nt- 
“Đắng Nhân Ngưu ngự ở đâu?” là bậc đại ẩn sĩ; - “tôi thích thú lời nói này của 
bậc đại ân sĩ” là như thế. 


Thưa Ngài Gotama, trạng thái không liên quan đến mầm tái sanh đã 
khéo được trình bày - Đã khéo được trình bày: đã được trình bày khéo léo, 
đã được chỉ dạy khéo léo, đã được chỉ bảo khéo léo, đã được thông báo khéo 
léo, đã được ấn định khéo léo, đã được khai mở khéo léo, đã được chia sẻ khéo 
léo, đã được làm rõ khéo léo, đã được bày tỏ khéo léo; - “đã khéo được trình 
bày” là như thế. 


Thưa Ngài Gotama, trạng thái không liên quan đến mầm tái sanh: 
Mầm tái sanh nói đến các ô nhiễm, các uấn, và các sự tạo tác. Sự dứt bỏ mầm 
tái sanh, sự vắng lặng mầm tái sanh, sự buông bỏ mầm tái sanh, sự tịch tịnh 
mắm tái sanh là Bất Tử, Niết Bàn; - “thưa Ngài Gotama, trạng thái không liên 
quan đến mầm tái sanh đã khéo được trình bày” là như thế. 


Bởi vì đức Thế Tôn đương nhiên đã dứt bỏ khổ - Đương nhiên: Từ 
“addhã” này là lời nói nhất định, lời nói không ngờ vực, lời nói không nghi ngờ, 
lời nói không hai nghĩa, lời nói không gây ra sự lưỡng lự, lời nói bảo đảm, lời 
nói không sai trái, lời nói khăng định. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn 
kính -nt- sự quy định do việc chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn”. Đã dứt bỏ khổ: 
Ngài đã dút bỏ, đã dút trừ, đã xua đi, đã làm chấm dứt, đã làm cho không còn 
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hiện hữu khổ sanh, khổ già, khổ bệnh, khổ chết, khổ do sầu-bi-khổ-ưu-não; - 
“bởi vì đức Thế Tôn đương nhiên đã đứt bỏ khổ” là như thế. 


Bởi vì pháp này đã được Ngài biết đúng theo bản thể: bởi vì pháp này 
đã được biết, đã được cân nhắc, đã được xác định, đã được rõ rệt, đã được minh 
định bởi Ngài đúng theo bản thể; - “bởi vì pháp này đã được Ngài biết đúng 
theo bản thể” là như thế. 


Vì thê, vị Bảà-la-môn ây đã nói răng: 


“Tôi thích thú lời nói này của bậc đại ẩn sĩ, thưa Ngài Gotama, trạng 
thái không liên quan đến mâm tải sanh đã khéo được trình bày, bởi vì đức Thế 
Tôn đương nhiên đã dứt bỏ khổ, bởi vì pháp này đã được Ngài biết đúng theo 
bản thể. ” 


4-10 


Những người nào, thưa bậc hiển trí, được Ngài giáo huấn không ngừng 
nghỉ, luôn cả những người ấy chắc chắn có thể dứt bỏ khổ đau. Vì thế, thưa bậc 
Long Tượng, sau khi gặp Ngài, con xin kính lễ Ngài. Mong sao đức Thế Tôn sẽ 
giáo huấn con không ngừng nghỉ. 


Luôn cả những người ấy chắc chắn có thể dứt bỏ khổ đau - Luôn cả 
những người ấy: các Sát-đé-ly, các Bà-la-môn, các thương buôn, các nô lệ, các 
người tại gia, các vị xuất gia, chư Thiên, và loài người. Có thể dứt bỏ Khổ 
đau: Họ có thể dứt bỏ, có thể xua đi, có thể làm chấm dứt, có thể làm cho 
không còn hiện hữu khổ sanh, khổ già, khổ bệnh, khổ chết, khô do sầu-bi-khổ- 
ưu-não; - “luôn cả những người ấy chắc chắn có thê dứt bỏ khổ đau” là như thế. 


Những người nào, thưa bậc hiền trí, được Ngài giáo huấn không 
ngừng nghỉ - Những người nào: các Sát-đế-ly, các Bà-la-môn, các thương 
buôn, các nô lệ, các người tại gia, các vị xuất gia, chư Thiên, và loải người. 
Ngài: nói đến đức Thế Tôn. Bậc hiền trí: Bản thê hiền trí nói đến trí, -nt- đã 
vượt qua sự quyền luyến và mạng lưới (tham ái và tà kiến), vị ấy là bậc hiền trí. 
Giáo huấn không ngừng nghỉ: là có thể giáo huấn không ngừng nghỉ, có thể 
giáo huấn một cách nghiêm trang, có thể giáo huấn thường xuyên, có thể giáo 
huấn, có thể chỉ dạy lần này đến lần khác; - “những người nào, thưa bậc hiền trí, 
được Ngài giáo huấn không ngừng nghỉ” là như thế. 
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Vì thế, thưa bậc Long Tượng, sau khi gặp Ngài, con xin kính lễ Ngài - 
Ngài: nói đến đức Thế Tôn. Con xin kính lễ: con kính lễ bằng thân, hoặc con 
kính lễ bằng lời nói, hoặc con kính lễ bằng tâm, hoặc con kính lễ với sự thực 
hành thuận theo đạo lý, hoặc con kính lễ với sự thực hành đúng pháp và thuận 
pháp, con thể hiện sự trọng vọng, con thể hiện sự cung kính, con sùng bái, con 
cúng dường. Sau khi gặp: là sau khi biết, sau khi thấu hiểu, sau khi gặp mặt, 
sau khi đi đến bên cạnh, con trực tiếp kính lễ Ngài. Bậc Long Tượng: bậc Long 
Tượng là (nói đến) đức Thế Tôn. “Vị không làm điều tội lỗi” là bậc long tượng, 
“vị không đi đến” là bậc long tượng, “vị không trở về” là bậc long tượng. “Đức 


Thế Tôn không làm điều tội lỗi” là bậc long tượng - nghĩa là thế nào? Điều tội 
lỗi nói đến các ác bất thiện pháp, các điều ô nhiễm đưa đến tái sanh, có sự phiền 


muộn, có kêt quả khô, đưa đên sanh-già-chêt ở vị lai. 


12. (Đức Thế Tôn nói: “Này Sabhiya,) vị không làm bất cứ điều tội lỗi 
nào ở thể gian, sau khi thảo gỡ tắt cả các sự ràng buộc (và) các sự trói buộc, 
không bám víu vào bất cứ nơi đâu, đã được giải thoát, bậc long tượng, có bản 
thể như thế, được goi là “bậc tự tại”. ” 


“Đức Thế Tôn không làm điều tội lỗi” là bậc long tượng - nghĩa là như 
vậy. 


“Đức Thế Tôn không đi đến” là bậc long tượng - nghĩa là thế nào? Đức 
Thế Tôn không đi đến sự thiên vị vì mong muốn, không đi đến sự thiên vị vì sân 
hận, không đi đến sự thiên vị vì si mê, không đi đến sự thiên vị vì sợ hãi, không 
đi đến do tác động của luyến ái, không đi đến do tác động của sân hận, không đi 
đến do tác động của si mê, không đi đến do tác động của ngã mạn, không đi đến 
do tác động của tà kiến, không đi đến do tác động của phóng dật, không đi đến 
do tác động của hoài nghi, không đi đến do tác động của pháp tiềm ân, không bị 
đưa đi, không bị dẫn đi, không bị lôi đi, không bị mang đi bởi các pháp có tính 
chất phe nhóm; “đức Thế Tôn không đi đến” là bậc long tượng - nghĩa là như 
vậy. 


“Đức Thế Tôn không trở về” là bậc long tượng - nghĩa là thế nào? Các ô 
nhiễm nào đã được đứt bỏ bởi Đạo Nhập Lưu, các ô nhiễm ấy không đi về lại, 
không quay trở lại, không quay về lại. Các ô nhiễm nào đã được dứt bỏ bởi Đạo 
Nhất Lai - bởi Đạo Bất Lai - bởi Đạo A-la-hán, các ô nhiễm ấy không đi về lại, 
không quay trở lại, không quay về lại; “Đức Thế Tôn không trở về” là bậc long 
tượng - nghĩa là như vậy; - “vì thế thưa bậc Long Tượng, sau khi gặp Ngài, con 
xin kính lễ Ngài” là như thế. 
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Mong sao đức Thế Tôn sẽ giáo huấn con không ngừng nghỉ: mong sao 
đức Thế Tôn có thể giáo huấn con không ngừng nghỉ, có thể giáo huấn một cách 
nghiêm trang, có thể giáo huấn thường xuyên, có thể giáo huấn, có thể chỉ dạy 
lần này đến lần khác; - “mong sao đức Thế Tôn sẽ giáo huấn con không ngừng 
nghỉ” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


“Những người nào, thưa bậc hiển trí, được Ngài giáo huấn không ngừng 
nghỉ, luôn cả những người ấy chắc chắn có thể dứt bỏ khô đau. Vì thế, thưa bậc 
Long Tượng, sau khi gặp Ngài, con xin kính lễ Ngài. Mong sao đức Thế Tôn sẽ 
giáo huấn con không ngừng nghỉ. ” 
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Vị Bà-la-môn nào mà ngươi có thể biết rõ là bậc đã đạt được sự hiểu 
biết, không còn vướng bận, không bị dính mắc ở dục và hữu, vị ấy đương nhiên 
đã vượt qua dòng lũ này, và đã vượt qua đến bờ kia, không còn sự cứng cỏi 
(của tâm), không còn nghỉ ngờ. 


Vị Bà-la-môn nào mà ngươi có thể biết rõ là bậc đã đạt được sự hiểu 
biết - Vị Bà-la-môn: Bà-la-môn do trạng thái đã loại trừ bảy pháp: sự nhận thức 
sai trái về thân được loại trừ, sự hoài nghi được loại trừ, sự bám víu vào giới và 
phận sự được loại trừ, luyến ái được loại trừ, sân hận được loại trừ, si mê được 
loại trừ, ngã mạn được loại trừ. Đối với người này, các ác bất thiện pháp, các 
điều ô nhiễm đưa đến tái sanh, có sự phiền muộn, có kết quả khô, đưa đến sanh- 
già-chết ở vị lai là đã được loại trừ. 


13. (Đức Thể Tôn nói: “Này Sabhiya,) sau khi loại trừ tất cả các điều ác, 
là người không còn vết nho, tốt lành, định tĩnh, có bản thân vững chãi, vị ấy đã 
vượt qua luân hôi, có sự toàn hảo, không nương nhờ, tự tại, vị ấy được gọi là 
Bàả-la-môn. ” 


Bậc đã đạt được sự hiểu biết: Sự hiểu biết nói đến trí ở bốn Đạo, -nt- vị 
đã vượt qua mọi kiến thức, vị ấy là “bậc đã đạt được sự hiểu biết”. Ngươi có 
thể biết rõ: ngươi có thê biết rõ, có thể hiểu, có thê nhận thức, có thể thừa nhận, 
có thê thấu triệt; - “vị Bà-la-môn nào mà ngươi có thể biết rõ là bậc đã đạt được 
sự hiểu biết” là như thế. 
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Không còn vướng bận, không bị dính mắc ở dục và hữu - Không còn 
vướng bận: luyến ái là vướng bận, sân hận là vướng bận, si mê là vướng bận, 
ngã mạn là vướng bận, tà kiến là vướng bận, ô nhiễm là vướng bận, uế hạnh là 
vướng bận. Đối với vị nào, các vướng bận này đã được dứt bỏ, đã được trừ 
tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được 
thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, vị ấy được gọi là không còn vướng bận. Dục: theo 
sự phân loại thì có hai loại dục: vật dục và ô nhiễm dục. -nt- Các điều này được 
gọi là vật dục. -nt- Các điều này được gọi là ô nhiễm dục. Hữu: có hai sự hiện 
hữu: sự hiện hữu do nghiệp và sự hiện hữu lần nữa liên quan đến việc nói liền 
tái sanh, -nt- cái này là sự hiện hữu lần nữa liên quan đến việc nối liền tái sanh. 


Không còn vướng bận, không bị dính mắc ở dục và hữu: Người không 
còn vướng bận, không bị dính mắc, không bị máng vào, không bị vướng vào, 
không bị giữ lại ở dục và hữu, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, đã được thoát khỏi, 
không bị ràng buộc, đang sống với tâm đã được làm trở thành không còn giới 
hạn; - “không còn vướng bận, không bị dính mắc ở dục và hữu” là như thế. 

Vị ấy đương nhiên đã vượt qua dòng lũ này - Đương nhiên: Từ 
“addhã” này là lời nói nhất định, -nt- lời nói khăng định. Dòng lũ: dòng lũ 
(ngũ) dục, dòng lũ của hữu, dòng lũ tà kiến, dòng lũ vô minh. Đã vượt qua: đã 
vượt qua, đã vượt lên, đã vượt khỏi, đã vượt qua hắn, đã vượt qua khỏi; - “vị ấy 
đương nhiên đã vượt qua dòng lũ này” là như thế. 


Và đã vượt qua đến bờ kia, không còn sự cứng cỏi (của tâm), không 
còn nghỉ ngờ - Đã vượt qua: đã vượt qua dòng lũ (ngũ) dục, đã vượt qua dòng 
lũ của hữu, đã vượt qua dòng lũ tà kiến, đã vượt qua dòng lũ vô minh, đã vượt 
qua mọi nẻo đường luân hồi, đã vượt lên, đã vượt ra khỏi, đã vượt quá, đã vượt 
qua hắn, đã vượt qua khỏi. Vị ấy đã trải qua cuộc sống (của bậc Thánh), đã hoàn 
tất việc thực hành, đã hoàn mãn cuộc hành trình, đã hoàn mãn hướng đi, đã đi 
đến điểm cuối cùng, đã hộ trì Phạm hạnh, đã đạt đến kiến tối thượng, đã tu tập 
đạo lộ, đã dứt bỏ ô nhiễm, đã thấu triệt sự không xao động, đã chứng ngộ Diệt 
đề. Đối với vị ấy, Khô đã được biết toàn diện, Tập đã được dứt bỏ, Đạo đã được 
tu tập, Diệt đã được chứng ngộ, điều cần được biết rõ đã được biết rõ, điều cần 
được biết toàn diện đã được biết toàn diện, điều cần được dứt bỏ đã được dứt 
bỏ, điều cần được tu tập đã được tu tập, điều cần được chứng ngộ đã được 
chứng ngộ. Vị ấy đã hất tung rào chắn (vô minh), đã san lấp mương rãnh (luân 
hồi tái sanh), đã nhồ lên cột trụ (tham ái), không còn chốt cửa, là thánh thiện, đã 
hạ xuống ngọn cờ (ngã mạn), đã đặt xuống gánh nặng, đã tháo khỏi ách, đã đứt 
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bỏ hắn ngũ dục, đã thành tựu sáu căn, có một sự bảo hộ (niệm), có bốn sự nâng 
đỡ, đã xua đi sự độc đoán, có sự tầm cầu đã được hoàn toàn cởi bỏ, có tâm tư 
không bị xáo trộn, có thân hành đã được an tịnh, có tâm khéo được giải thoát, 
có tuệ khéo được giải thoát, có sự toàn hảo, đã được hoàn mãn, là con người tối 
thượng, con người tột đỉnh, đã đạt được sự thành đạt tột đỉnh. 


Vị ấy không tích lũy (nghiệp) cũng không loại trừ, tồn tại sau khi đã loại 
trừ (ô nhiễm); không dứt bỏ (ô nhiễm) cũng không chấp thủ, tồn tại sau khi đã 
dứt bỏ; không tự kết nối (tham ái) cũng không tháo gỡ, tồn tại sau khi đã tháo 
gỡ; không dập tắt (lửa phiền não) cũng không đốt cháy, tồn tại sau khi đã dập 
tắt; tồn tại với trạng thái đã được thành tựu về gIỚI uẩn của bậc Vô Học, tồn tại 
với trạng thái đã được thành tựu về định uẫn của bậc Vô Học, -nt- về tuệ uân 
của bậc Vô Học, -nt- về giải thoát uân của bậc Vô Học, -nt- về giải thoát tri kiến 
uân của bậc Vô Học; tồn tại sau khi đã thấu suốt Chân Lý, tồn tại sau khi đã 
vượt qua hắn dục vọng, tồn tại sau khi đã trấn áp lửa phiền não, tồn tại do không 
xoay vòng (ở luân hồi), tồn tại sau khi đã thọ trì lời giảng, tồn tại do thân cận 
với giải thoát, tồn tại với sự thanh tịnh của từ, tồn tại với sự thanh tịnh của bi - 
nf- của hỷ -nt- của xả, tồn tại với sự thanh tịnh tột cùng, tồn tại với sự thanh tịnh 
của trạng thái không còn tham ái, tà kiến, và ngã mạn, tồn tại với trạng thái đã 
được giải thoát, tồn tại với trạng thái đã được hài lòng, tồn tại trong giai đoạn 
cuỗi của các uân, tồn tại trong giai đoạn cuối của các giới, tồn tại trong giai 
đoạn cuỗi của các xứ, tồn tại trong giai đoạn cuối của cảnh giới tái sanh, tồn tại 
trong giai đoạn cuối của sự tái sanh, tồn tại trong giai đoạn cuối của sự nối liền 
tái sanh, tồn tại trong giai đoạn cuối của sự hiện hữu, tồn tại trong giai đoạn 
cuỗi của luân hồi, tổn tại trong giai đoạn cuối của sự luân chuyền, tồn tại trong 
sự hiện hữu cuối cùng, tỒn tại trong thân xác cuối cùng, với việc duy trì thân 
xác cuối cùng, là vị A-la-hán. 


14. “Đối với vị ấy, đây là lân cuối cùng, thân xác này là sau chót, việc 
sanh tử luân hồi, việc sanh ra lần nữa không có đổi với Vị ấy. ” 


Và đã vượt qua đến bờ kia: Bờ kia nói đến Bất Tử, Niết Bàn, tức là sự 
yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, sự buông bỏ tất cả các mầm tái sanh, sự 
diệt trừ tham ái, sự lìa khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết Bàn. Vị ấy đã đi đến bờ 
kia, đã đạt đến bờ kia, đã đi đến điểm cuối, đã đạt đến điểm cuối, đã đi đến 
đỉnh, đã đạt đến đỉnh, đã đi đến tận cùng, đã đạt đến tận cùng, đã đi đến sự hoàn 
tất, đã đạt đến sự hoàn tắt, đã đi đến nơi nương tựa, đã đạt đến nơi nương tựa, đã 
đi đến nơi trú ân, đã đạt đến nơi trú ấn, đã đi đến nơi nương nhờ, đã đạt đến nơi 
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nương nhờ, đã đi đến nơi không sợ hãi, đã đạt đến nơi không sợ hãi, đã đi đến 
Bất Hoại, đã đạt đến Bất Hoại, đã đi đến Bắt Tử, đã đạt đến Bất Tử, đã đi đến 
Niết Bàn, đã đạt đến Niết Bàn. Vị ấy đã trải qua cuộc sống (của bậc Thánh), đã 
hoàn tất việc thực hành, -nf- việc sanh tử luân hồi, việc sanh ra lần nữa không 
có đối với vị ấy; - “và đã vượt qua đến bờ kia” là như thế. 


Không còn sự cứng cồi (của tâm): Luyến ái là sự cứng cỏi, sân hận là sự 
cứng cỏi, si mê là sự cứng cỏi, giận đữ là sự cứng cỏi, thù hẳn là sự CỨNG CỎI, - 
nt- tất cả các pháp tạo tác bất thiện là các sự cứng cỏi. Đối với người nào, các sự 
cứng cỏi này đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch 
tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, người ấy 
được gọi là không còn sự cứng cỏi (của tâm). 


Không còn nghỉ ngờ: nghỉ ngờ về Khổ, nghi ngờ về nhân sanh Khổ, 
nghi ngờ về sự diệt tận Khổ, nghi ngờ về sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ, 
nghi ngờ về điểm khởi đầu, nghi ngờ về điểm kết thúc, nghi ngờ về điểm khởi 
đầu và điểm kết thúc, nghi ngờ về các pháp tùy thuận duyên khởi này; sự nghỉ 
ngờ nào có hình thức như vậy là biểu hiện nghi ngờ, trạng thái nghi ngờ, sự 
nhầm lẫn, sự hoài nghi, sự lưỡng lự, sự phân vân, sự ngờ vực, sự không năm 
chắc, sự không quyết định, sự không quả quyết, sự không thể xác quyết, trạng 
thái sửng sốt, sự bối rỗi của tâm. Đối với vị nào, các nghi ngờ này đã được dứt 
bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi 
nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, vị ấy được gọi là không còn nghi 
ngờ; - “và đã vượt qua đến bờ kia, không còn sự cứng cỏi (của tâm), không còn 
nghi ngờ” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


Vị Bà-la-môn nào mà ngươi có thể biết rõ là bậc đã đạt được sự hiểu 
biết, không còn vướng bận, không bị dính mắc ở dục và hữu, vị ấy đương nhiên 
đã vượt qua dòng lũ này, và đã vượt qua đến bờ kia, không còn sự cứng cỏi 
(của tâm), không còn nghỉ ngờ. ” 


4-12 


Và người nào ở nơi này, có sự hiệu biết, là bậc đã đạt được sự hiệu biết, 
sau khi tháo gỡ sự quyên luyên này ở hữu và phi hữu, người áy có tham ái đã 
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được xa ha, không còn phiên muộn, không có mong cáu, Ta nói rằng, người ấy 
đã vượt qua sanh và giả. 


Và người nào ở nơi này, có sự hiểu biết, là bậc đã đạt được sự hiểu 
biết - Có sự hiểu biết: có sự hiểu biết là đã đạt đến kiến thức, có trí, có sự rành 
rẽ, có sự thông minh. Người nào: người nào là người như thế, -nt- hoặc là vị 
Thiên nhân, hoặc là người nhân loại. Bậc đã đạt được sự hiểu biết: Các sự 
hiểu biết nói đến trí ở bốn đạo, tuệ, tuệ quyền, tuệ lực, trạch pháp giác chi, sự 
thâm xét, sự thấy rõ, chánh kiến. Với các sự hiểu biết ấy, (vị ấy) đã đi đến điểm 
cuối đối với sanh-già-chết, đã đạt đến điểm cuối, đã đi đến đỉnh, đã đạt đến 
đỉnh, đã đi đến tận cùng, đã đạt đến tận cùng, đã đi đến sự hoàn tất, đã đạt đến 
sự hoàn tất, đã đi đến nơi nương tựa, đã đạt đến nơi nương tựa, đã đi đến nơi trú 
ân, đã đạt đến nơi trú ấn, đã đi đến nơi nương nhờ, đã đạt đến nơi nương nhờ, đã 
đi đến nơi không sợ hãi, đã đạt đến nơi không sợ hãi, đã đi đến Bắt Hoại, đã đạt 
đến Bất Hoại, đã đi đến Bất Tử, đã đạt đến Bất Tử, đã đi đến Niết Bàn, đã đạt 
đến Niết Bàn. “Người đã đi đến điểm cuối của các sự hiểu biết” là bậc đã đạt 
được sự hiểu biết, hoặc “người đã đi đến điểm cuối nhờ vào các sự hiểu biết” là 
bậc đã đạt được sự hiểu biết, hoặc do trạng thái đã hiểu biết về bảy pháp: sự 
nhận thức sai trái về thân đã được hiểu biết, sự hoài nghi đã được hiểu biết, sự 
bám víu vào giới và phận sự đã được hiểu biết, sự luyến ái - sân hận - sĩ mê - 
ngã mạn đã được hiểu biết; đối với người này các ác bất thiện pháp, các điều ô 
nhiễm đưa đến tái sanh, có sự phiền muộn, có kết quả khổ, đưa đến sanh-già- 
chết ở vị lai là đã được hiểu biết. 


15- (Đức Thế Tôn nói: “Này Sabhiya,) vị đã suy ngẫm toàn bộ các loại 
kiến thức thuộc về các Sa-môn, thuộc về các Bà-la-môn, vị đã xa lìa sự luyễn ái 
ở tắt cả các cảm thọ, vị đã vượt qua mọi kiến thức, vị ấy là “bậc đã đạt được sự 
hiểu biết. ” 


Người: là chúng sanh, đàn ông, thanh niên, người nam, cá nhân, mạng 
sống, người còn sanh tử, con người, người đi theo nghiệp, sinh vật, nhân loại. Ở 
nơi này: ở quan điểm này, -nt- ở thế giới loài người này; - “và người nào ở nơi 
này, có sự hiểu biết, là bậc đã đạt được sự hiểu biết” là như thế. 


Sau khi tháo gỡ sự quyến luyến này ở hữu và phi hữu - Ở hữu và phi 
hữu: ở dục giới, sắc giới, vô sắc giới, ở sự hiện hữu của nghiệp, ở sự hiện hữu 
lần nữa; ở sự hiện hữu của nghiệp là dục giới, ở sự hiện hữu lần nữa là dục gIỚI, 
ở sự hiện hữu của nghiệp là sắc giới, ở sự hiện hữu lần nữa là sắc giới, ở sự hiện 
hữu của nghiệp là vô sắc giới, ở sự hiện hữu lần nữa là vô sắc giới; ở sự hiện 
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hữu được lặp đi lặp lại, ở cảnh giới tái sanh được lặp đi lặp lại, ở sự tái sanh 
được lặp đi lặp lại, ở sự tiếp nối tái sanh được lặp đi lặp lại, ở sự tái sanh của 
bản thân được lặp đi lặp lại. Sự quyến luyến: Có bảy sự quyến luyễn: quyến 
luyến đo luyến ái, quyến luyến do sân hận, quyến luyến do sỉ mê, quyến luyến 
do ngã mạn, quyến luyến do tà kiến, quyến luyến do ô nhiễm, quyến luyến do 
uế hạnh. Sau khi tháo gỡ: sau khi cởi bỏ hoặc sau khi tháo gỡ các sự quyến 
luyến; hoặc là sau khi tháo rời hoặc sau khi tháo gỡ các sự quyến luyến, các vật 
đã bị buộc trói, đã bị trói buộc, đã bị cột trói, các vật đã bị máng vào, đã bị 
vướng vào, đã bị giữ lại, các sự trói chặt. Giống như người thực hiện sự tháo gỡ, 
phá vỡ cái kiệu khiêng, cô xe, xe tải, hoặc xe kéo đã được ráp lại, tương tự như 
vậy, sau khi cởi bỏ hoặc sau khi tháo gỡ các sự quyến luyến; hoặc là sau khi 
tháo rời, sau khi tháo gỡ các sự quyến luyến, các vật đã bị buộc trói, đã bị trói 
buộc, đã bị cột trói, các vật đã bị máng vào, đã bị vướng vào, đã bị giữ lại, các 
sự trói chặt; - “sau khi tháo gỡ sự quyến luyến này ở hữu và phi hữu” là như thế. 


Người ấy có tham ái đã được xa lìa, không còn phiền muộn, không có 
mong cầu, Ta nói rằng, người ấy đã vượt qua sanh và già - Tham ái: tham ái 
cảnh sắc, -nt- tham ái cảnh pháp. Đối với người nào, các tham ái này là đã được 
dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh 
khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, người ấy được gọi là có tham ái 
đã được xa lìa, có tham ái đã được tách lìa, có tham ái đã được từ bỏ, có tham ái 
đã được tây trừ, có tham ái đã được giải thoát, có tham ái đã được dút bỏ, có 
tham ái đã được buông bỏ, có luyến ái đã được xa lìa, có luyến ái đã được tách 
lia, có luyễn ái đã được từ bỏ, có luyến ái đã được dứt bỏ, có luyến ái đã được 
buông bỏ, không còn khao khát, được tịch tịnh, có trạng thái mát mẻ, có sự cảm 
thọ lạc, sống với trạng thái cao thượng tự thân; - “người ẫy có tham ái đã được 
xa lìa” là như thế. 


Không còn phiền muộn: Luyến ái là phiền muộn, sân hận là phiền 
muộn, sĩ mê là phiền muộn, giận dữ là phiền muộn, thù hăn là phiền muộn, -nf- 
tất cả các pháp tạo tác bất thiện là phiền muộn. Đối với người nào, các phiền 
muộn này đã được dút bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch 
tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, người ấy 
được gọi là không còn phiền muộn. Không có mong cầu: Sự mong cầu nói đến 
tham ái, tức là sự luyến LÊN luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn 
của bất thiện. Đối với người nảo, các sự mong cầu nảy đã được dút bỏ, đã được 
trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã 
được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, người ấy được gọi là không có mong cầu. 
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Sanh: sự sanh ra, sự sanh khởi, sự nhập thai, sự phát sanh, sự xuất hiện của các 
uẩn, sự đạt được các xứ ở từng chủng loại của các chúng sanh này khác. Già: sự 
suy tàn, trạng thái già nua, tình trạng răng long, tóc bạc, đa nhăn, tuôi thọ suy 
giảm, sự hư hoại của những giác quan ở từng chủng loại của các chúng sanh này 
khác. 


Người ấy có tham ái đã được xa lìa, không còn phiền muộn, không có 
mong cầu, Ta nói rằng, người ấy đã vượt qua sanh và già: Ta nói, Ta chỉ 
dạy, Ta chỉ bảo, Ta thông báo, Ta ấn định, Ta khai mở, Ta chia sẻ, Ta làm rõ, 
Ta bày tỏ rằng: “Người nào có tham ái đã được xa lìa, không còn phiền muộn, 
và không có mong cầu, người ấy, quả thật, đã vượt qua, đã vượt lên, đã vượt 
khỏi, đã vượt qua hắn, đã vượt qua khỏi sanh-già-chết”; - “người ấy có tham ái 
đã được xa lìa, không còn phiền muộn, không có mong câu, Ta nói rằng, người 
ấy đã vượt qua sanh và già” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Và người nào ở nơi này, có sự hiểu biết, là bậc đã đạt được sự hiểu biết, 
sau khi tháo gỡ sự quyến luyễn này ở hữu và phi hữu, người ấy có tham ái đã 
được xa lìa, không còn phiên muộn, không có mong câu, Ta nói rằng, người ấy 
đà vượt qua sanh và giả. ” 


Cùng với lúc kết thúc câu kệ ngôn, -nt- “Bạch Ngài, đức Thế Tôn là bậc 
đạo sư của con, con là người đệ tử.” 


Diễn Giải Kinh Mettagũ là thứ tư. 


-=ooOoo-- 


5, DIỄN GIẢI KINH DHOTAKA 
5-1 


Tôn giả Dhotaka nói rằng: “Thưa đức Thế Tôn, con hỏi ngài. Xin ngài 
hãy trả lời con về điều này. Thưa bậc đại ẩn sĩ, con mong mỏi lời nói của ngài. 
Sau khi lắng nghe lời tuyên bố của ngài, con có thể học tập về sự diệt tắt cho 
bản thán. ” 
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Thưa đức Thế Tôn, con hỏi Ngài, xin Ngài hãy trả lời con về điều này 
- Câu hỏi: có ba loại câu hỏi: Câu hỏi để làm sáng tỏ điều chưa thấy, câu hỏi để 
trao đối điều đã thấy, câu hỏi để cắt đứt sự nhằm lẫn. Đây là ba loại câu hỏi, câu 
hỏi về Niết Bàn. Con hỏi Ngài: Con hỏi Ngài, con yêu cầu Ngài, con thỉnh cầu 
Ngài, con đặt niềm tin ở Ngài, xin Ngài hãy thuyết giảng cho con. “Con hỏi 
ngài” là như thế. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính, sự quy định do 
việc chứng ngộ, tức là đức Thế Tôn. Xin Ngài hãy trả lời con về điều này: Xin 
Ngài hãy nói, hãy chỉ dạy, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai 
mở, hãy chia sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ; - “Thưa Đức Thế Tôn, con hỏi Ngài, 
xin Ngài hãy trả lời con về điều này” là như thế. 


Tôn giả Dhotaka —- Rằng: là sự nối liền các câu văn. Tôn giả: từ 
“ Äyasmã” này là lời nói yêu mến, lời nói kính trọng, lời nói có sự tôn kính và có 
sự phục tùng. Dhotaka: là tên của vị Bà-la-môn Ấy, là sự ấn định, sự chỉ định, 
sự quy định, sự miêu tả, tên gọi, sự đặt tên, sự định danh, từ mô tả, tên hiệu, từ 
kêu gọi; - “Tôn giả Dhotaka nói rằng” là như thế. 


Thưa bậc đại ấn sĩ, con mong mồi lời nói của Ngài: Con chờ đợi, con 
mong mỏi, con ước muốn, con ưng thuận, con ước nguyện, con mong câu, con 
nguyện cầu lời nói, lời phát biểu, lời chỉ bảo, lời chỉ dạy, lời khuyên bảo của 
Ngài. Bậc đại ấn sĩ: Đức Thế Tôn là bậc đại ân sĩ. “Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, 
đã tầm cầu giới uân lớn lao” là bậc đại ân sĩ. Đắng Nhân Ngưu ngự ở đâu” là 
bậc đại ân sĩ; “Thưa bậc đại ân sĩ con mong mỏi lời nói của Ngài” là như thế. 


Sau khi lắng nghe lời tuyên bố của Ngài: sau khi lắng nghe, sau khi 
nghe được, sau khi tiếp thu, sau khi tiếp nhận, sau khi nhận định lời nói, lời phát 
biểu, lời chỉ bảo, lời khuyên bảo của Ngài; - “sau khi lắng nghe lời tuyên bố của 
Ngài” là như thế. 


Con có thể học tập về sự tịch diệt cho bản thân - Sự học tập: Có ba sự 
học tập: Học tập về thắng giới, học tập về thắng tâm, học tập về thắng tuệ. Việc 
này là sự học tập về thăng tuệ. Sự tịch diệt cho bản thân: Nhăm làm cho sự 
tịch diệt về luyến ái của bản thân, nhằm làm cho sự tịch diệt sân hận, nhằm làm 
cho tịch diệt si mê, nhằm làm cho tịch diệt sự giận dữ, nhằm làm cho sự tịch 
diệt sự thù hằn. Nhằm sự yên lặng, nhằm sự yên tịnh, nhằm làm văng lặng, 
nhằm làm cho tịch diệt, nhằm buông bỏ, nhằm tịch tịnh tất cả các pháp tạo tác 
bất thiện, nên học về thắng giới, nên học về thắng tâm, nên học về thắng tuệ. 
Trong khi hướng tâm về ba sự học tập này, thì nên học tập; trong khi biết, thì 
nên học tập; trong khi thấy, thì nên học tập; trong khi quán xét lại, thì nên học 
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tập; trong khi quyết định tâm, thì nên học tập; trong khi hướng đến đức tin, thì 
nên học tập; trong khi ra sức tinh tấn, thì nên học tập; trong khi thiết lập niệm, 
thì nên học tập; trong khi tập trung tâm, thì nên học tập; trong khi nhận biết 
băng tuệ, thì nên học tập; trong khi biết rõ pháp cần được biết rõ, thì nên học 
tập; trong khi biết toàn điện pháp cần được biết toàn diện, thì nên học tập; trong 
khi đứt bỏ pháp cần được đứt bỏ, thì nên học tập; trong khi tu tập pháp cần được 
tu tập, thì nên học tập; trong khi chứng ngộ pháp cần được chứng ngộ, thì nên 
học tập, nên hành xử, nên hành theo, nên thọ trì và vận dụng; - “con có thể học 
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tập về sự tịch diệt cho bản thân” là như thế. 
Vì thế, vị Bà-la-môn ấy đã nói rằng: 


(Tôn giả Dhotaka nói rằng:) “Thưa đức Thể Tôn, con hỏi Ngài. Xin Ngài 
hãy trả lời con về điêu này. Thưa bậc đại ẩn sĩ, con mong mỏi lời nói của Ngài. 
Sau khi lắng nghe lời tuyên bồ của Ngài, con có thể học tập về sự tịch diệt cho 
bản thân. ” 


5-2 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Dhotaka,) chính vì điều ấy ngươi hãy thực hiện 
sự nhiệt tâm, ngay tại nơi này, hãy là người có sự chín chắn, có niệm. Sau khi 
lắng nghe lời tuyên bố từ nơi đây, nên học tập về sự tịch diệt cho bản thân. ” 

Chính vì điều ấy ngươi hãy thực hiện sự nhiệt tâm: ngươi hãy thực 
hiện sự nhiệt tâm, hãy thực hiện sự găng sức, hãy thực hiện sự ráng sức, hãy 
thực hiện sự dõng mãnh, hãy thực hiện nghị lực, hãy thực hiện sự tình tấn, hãy 
làm sanh ra, hãy làm sanh khởi, hãy lập nên, hãy thiết lập, hãy làm hạ sanh, hãy 
làm phát sanh sự mong muốn; - “chính vì điều ấy ngươi hãy thực hiện sự nhiệt 
tâm” là như thế. 


Đức Thế Tôn nói: Này Dhotaka: Đức Thế Tôn xưng hô với vị Bà-la- 
môn ấy bằng tên. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy định 
do việc chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn”; - “đức Thế Tôn nói: Này Dhotaka” là 
như thế. 


Ngay tại nơi này, hãy là người có sự chín chắn, có niệm - Tại nơi này: 
ở quan điểm này, ở sự chấp nhận này, ở sự ưa thích này, ở sự năm giữ này, ở 
Pháp này, ở Luật này, ở Pháp và Luật này, ở giáo lý này, ở Phạm hạnh này, ở 
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lời đạy này của bậc Đạo Sư, ở bản thân này, ở thế giới loài người này. Người có 
sự chín chắn: là người chín chắn, sáng suốt, có tuệ, có sự giác ngộ, có trí, có sự 
rành rẽ, có sự thông minh. Có niệm: Có niệm bởi bốn lý do: Có niệm trong khi 
tu tẬp sự thiết lập niệm ở việc quan sát thân trên thân, -nt- vị ây được gọi là có 
niệm; - “ngay tại nơi này, hãy là người có sự chín chắn, có niệm” là như thế. 


Sau khi lắng nghe lời tuyên bố từ nơi đây: Sau khi lắng nghe, sau khi 
nghe được, sau khi tiếp thu, sau khi tiếp nhận, sau khi nhận định lời nói, lời phát 
biểu, lời chỉ bảo, lời khuyên bảo của Ta từ nơi đây; - “sau khi lắng nghe lời 
tuyên bố từ nơi đây” là như thế. 

Nên học tập về sự tịch diệt cho bản thân - Sự học tập: có ba sự học 
tập: học tập về thắng giới, học tập về thắng tâm, học tập về thắng tuệ. -nt- việc 
này là sự học tập về thăng tuệ. Sự tịch diệt cho bản thân: Nhằm làm cho tịch 
diệt sự luyến ái của bản thân, nhằm làm cho tịch diệt sân hận, nhằm làm cho 
tịch diệt s¡ mê, nhằm làm cho tịch diệt sự giận dữ, nhằm làm cho tịch diệt sự thù 
hăn -nt- nhằm sự yên lặng, nhằm sự yên tịnh, nhằm làm vắng lặng, nhằm làm 
cho tịch diệt, nhằm buông bỏ, nhằm tịch tịnh tất cả các pháp tạo tác bắt thiện, 
nên học tập về thắng giới, nên học tập về thăng tâm, nên học tập về thăng tuệ. 
Trong khi hướng tâm đến ba sự học tập này, thì nên học tập; trong khi biết, thì 
nên học tập; -nt- trong khi chứng ngộ pháp cần được chứng ngộ, thì nên học tập, 
nên hành xử, nên hành theo, nên thọ trì và vận dụng; - “nên học tập về sự tịch 
diệt cho bản thân” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Dhotaka,) chỉnh vì điều ấy ngươi hãy thực hiện 
sự nhiệt tâm, ngay tại nơi này, hãy là người có sự chín chăn, có niệm. Sau khi 
lắng nghe lời tuyên bố từ nơi đáy, nên học tập về sự tịch diệt cho bản thân. ' 


, 


5-3 


“Con nhìn thấy ở thế giới của chư Thiên và loài người vị Bà-la-môn, 
không còn vướng bận, đang sinh hoạt (rong bốn oai nghỉ). Vì thế, thưa bậc 
Toàn Nhãn, con xin kính lễ ngài. Thưa vị dòng Sakya, xin ngài hãy giải thoát 
cho con khỏi các nỗi nghỉ hoặc. ” 
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Con nhìn thấy ở thế giới của của chư Thiên và loài người - Chư 
Thiên: có ba hạng chư Thiên: Chư Thiên do chế định, chư Thiên do tái sinh, 
chư Thiên do thanh tịnh. Chư Thiên do chế định là những ai? Chư Thiên do chế 
định là nói đến các vị vua, các hoàng tử và các hoàng hậu; những người này là 
chư Thiên do chế định. Chư Thiên do tái sinh là những ai? Chư Thiên do tái 
sinh là nói đến chư Thiên cõi Tứ Đại Thiên Vương, chư Thiên cõi Đạo Lợi, chư 
Thiên cõi Dạ Ma, chư Thiên cõi Đâu Suất, chư Thiên cõi Hóa Lạc Thiên, chư 
Thiên cối Tha Hóa Tự Tại, chư Thiên thuộc Phạm Thiên chúng, và chư Thiên 
nào vượt trên cõi ấy, các vị này là chư Thiên do tái sinh. Chư Thiên do thanh 
tịnh là những ai? Chư Thiên do thanh tịnh nói đến các đệ tử của đức Như Lai là 
các vị A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt, và các vị Phật Độc Giác; các vị 
này là chư Thiên do thanh tịnh. Đức Thế Tôn là vị Thiên nhân trong số chư 
Thiên do chế định, trong số chư Thiên do tái sinh, và trong số chư Thiên do 
thanh tịnh, là vị Thiên nhân vượt trội, là vị Thiên nhân vượt trội của chư Thiên, 
là con sư tử vượt trội của loài sư tử, là con voi vượt trội của loài voI, là người có 
đồ chúng vượt trội trong số các vị vua. Con nhìn thấy ở thế giới của chư 
Thiên và loài người: ở thế giới loài người, con nhìn thấy vị Thiên nhân, con 
nhìn thấy vị Thiên nhân vượt trội, con nhìn thấy vị Thiên nhân vượt trội của chư 
Thiên, con nhận thấy, con quan sát, con suy xét, con khảo sát; “con nhìn thấy ở 
thế giới của chư Thiên” là như thế. 

Vị Bà-la-môn không còn vướng bận đang sinh hoạt (trong bốn oai 
nghỉ) - Không còn vướng bận: luyến ái là vướng bận, sân hận là vướng bận, sĩ 
mê là vướng bận, ngã mạn là vướng bận, tà kiến là vướng bận, ô nhiễm là 
vướng bận, uế hạnh là vướng bận. Đối với Đức Phật, đối với Đức Thế Tôn, các 
vướng bận này đã được cắt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt nốt đã bị cụt 
ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện sinh khởi trong 
tương lai; vì thế đức Thế Tôn là không còn vướng bận. Vị Bà-la-môn: Đức Thế 
Tôn là vị Bà-la-môn do trạng thái đã loại trừ bảy pháp: sự nhận thức sai trái về 
thân được loại trừ, sự hoài nghi được loại trừ, ngã mạn đã được loại trừ, luyến ải 
đã được loại trừ, sân hận được loại trừ, đối với ngài các ác bất thiện pháp, các 
điều ô nhiễm đưa đến tái sinh, có sự phiền muộn, có kết quả khổ, đưa đến sanh- 
già-chết ở vị lai là đã được loại trừ. 


1. (Đức Thế Tôn nói: “Này Sabhiya,) sau khi loại trừ tất cả các điểu ác, 
là người không còn vết nho, tốt lành, định tĩnh, có bản thân vững chãi, vị ấy đã 
vượt qua luân hôi, có sự toàn hảo, không nương nhờ, tự tại, vị ấy được gọi là 


, 


Bàả-la-môn. ` 
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Đang sinh hoạt (trong bốn oai nghỉ): đang thực hành, đang trú ngụ, 
đang sinh hoạt, đang vận hành, đang bảo hộ, đang nuôi dưỡng, đang bảo dưỡng; 
- “vị Bả-la-môn không còn vướng bận đang sinh hoạt (trong bốn oai nghị)” là 
như thế. 


Vì thế, thưa bậc Toàn Nhãn, con xin kính lễ Ngài - Ngài: nói đến đức 
Thế Tôn. Con xin kính lễ: con kính lễ bằng thân, hoặc con kính lễ bằng lời nói, 
hoặc con kính lễ bằng tâm, hoặc con kính lễ với sự thực hành thuận theo đạo lý, 
hoặc con kính lễ với sự thực hành đúng pháp và thuận pháp, con thể hiện sự 
trọng vọng, con thể hiện sự cung kính, con sùng bái, con cúng dường. Bậc 
Toàn Nhãn: Toàn Nhãn nói đến trí Toàn Giác. Đức Thế Tôn đã tiến đến, đã 
tiến gần, đã tiến vào, đã tiến sát, đã đạt đến, đã đầy đủ, đã thành tựu với trí Toàn 
Giác 


2. “Đối với Ngài, không có bắt cứ điều gì ở nơi Đây là không được nhìn 
thấy, không được nhận thức, hoặc không thể biết được. Điễu nào có thể biết 
được, Ngài đã biết rõ tất cả; vì thế đức Như Lai là bậc Toàn Nhãn. ” 


“Vì thế, thưa bậc Toàn Nhãn, con xin kính lễ Ngài” là như thế. 


Thưa vị dòng Sakya, xin Ngài hãy giải thoát cho con khỏi các nỗi 
nghỉ hoặc - Vị dòng Sakya: Đức Thế Tôn là vị dòng Sakya, “người đã xuất gia 
từ gia tộc Sakya” là vị dòng Sakya. Hoặc là, “người sở hữu tài sản, giàu có, có 
tài sản lớn” là vị dòng Sakya. Vị ấy sở hữu các tài sản này, tức là: tài sản về đức 
tin, tài sản về giới, tài sản về hỗ thẹn (tội lỗi), tài sản về ghê sợ (tội lỗi), tài sản 
về kiến thức, tài sản về xả thí, tài sản về trí tuệ, tài sản về thiết lập niệm, tài sản 
về chánh cần, tài sản về nền tảng của thần thông, tài sản về quyền, tài sản về 
lực, tài sản về yếu tố đưa đến giác ngộ, tài sản về Đạo, tài sản về Quả, tài sản về 
Niết Bàn, “người sở hữu tài sản, giàu có, có tài sản lớn với các tài sản và bảo 
vật nhiều loại này” là vị dòng Sakya. 


Hoặc là, “vị có đủ sức, có năng lực, có tiềm lực, có khả năng, dũng cảm, 
anh hùng, quả cảm, không nhút nhát, không có sự kinh hãi, không có sự sợ sệt, 
không có sự trồn chạy, có sự sợ hãi và khiếp đảm đã được dứt bỏ, có sự rởn 
lông đã được xa lìa” là vị dòng Sakya. Nghỉ hoặc: nói đến hoài nghi, sự nghi 
ngờ về Khổ, nghi ngờ về nhân sanh Khô, nghi ngờ về sự diệt tận Khổ, nghi ngờ 
về sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ, nghi ngờ về điểm khởi đầu, nghi ngờ 
về điểm kết thúc, nghi ngờ về điểm khởi đầu và điểm kết thúc, nghi ngờ về các 
pháp tùy thuận duyên khởi này; sự nghi ngờ nào có hình thức như vậy là biểu 


291 


hiện nghi ngờ, trạng thái nghi ngờ, sự nhằm lẫn, sự hoài nghi, sự lưỡng lự, sự 
phân vân, sự ngờ vực, sự không nắm chắc, sự không quyết định, sự không quả 
quyết, sự không thê xác quyết, trạng thái sửng sốt, sự bối rối của tâm. Thưa vị 
dòng Sakya, xin Ngài hãy giải thoát cho con khỏi các nỗi nghỉ hoặc: xin 
Ngài hãy cứu thoát con, hãy giải thoát cho con, hãy giúp cho con được cứu 
thoát, hãy giúp cho con được giải thoát, hãy nâng con lên, hãy nâng bổng con 
lên, hãy nhắc con lên khỏi mũi tên nghỉ hoặc; - “thưa vị dòng Sakya, xin Ngài 
hãy giải thoát cho con khỏi các nỗi nghi hoặc” là như thế. 


Vì thê, vị Bảà-la-môn ây đã nói răng: 


“Con nhìn thấy ở thế giới của chư Thiên và loài người vị Bà-la-môn, 
không còn vướng bận, đang sinh hoạt (trong bốn oai nghỉ). Vì thế, thưa bậc 
Toàn Nhãn, con xin kinh lễ Ngài. Thưa vị dòng Sakya, xin Ngài hãy giải thoát 


, 


cho con khỏi các nổi nghỉ hoặc. ` 
5-4 


“Ta sẽ không có khả năng về việc giúp cho giải thoát bất cứ người nào ở 
thể gian có nỗi nghỉ hoặc, này Dhotaka. Nhưng trong khi hiểu được Giáo Pháp 
tôi thượng, như vậy ngươi có thể vượt qua dòng lũ này. ” 


Ta sẽ không có khả năng về việc giúp cho giải thoát: Ta không có thê 
giải thoát cho ngươi, giải phóng cho ngươi, giúp cho ngươi được giải thoát, giúp 
cho ngươi được giải phóng, nâng ngươi lên, nâng bổng ngươi lên, giúp cho 
ngươi được nhắc lên, giúp cho ngươi được nhắc bổng lên khỏi mũi tên nghi 
hoặc; - Ta sẽ không có khả năng về việc giúp cho giải thoát” là như vậy. Hoặc 
là, Ta không đi đến, không tự mình đi đến, không gắng sức, không tỉnh tấn, 
không thể hiện sự găng sức, không thể hiện sự ráng sức, không thể hiện sự dõng 
mãnh, không thể hiện nghị lực, không thể hiện sự tinh tấn, không làm sanh ra, 
không làm sanh khởi, không làm hạ sanh, không làm phát sanh sự mong muốn 
đối với việc thuyết giảng Giáo Pháp cho người không có đức tin, không có 
nguyện vọng, biếng nhác, có sự tinh tấn thấp kém, không chịu thực hành - “Ta 
sẽ không có khả năng về việc giúp cho giải thoát” còn là như vậy. 


Hoặc là, không có kẻ nào khác là người giúp cho giải thoát. Nếu những 
người ấy có thể giúp cho (bản thân được) giải thoát, thì họ có thể giúp cho (bản 
thân được) giải thoát bằng sức mạnh của mình, bằng năng lực của mình, bằng 
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sự tỉnh tấn của mình, bằng sự nỗ lực của mình, bằng sức mạnh nam nhân của 
mình, bằng năng lực nam nhân của mình, bằng sự tỉnh tắn nam nhân của mình, 
bằng sự nỗ lực nam nhân của mình trong khi họ tự thân thực hành sự thực hành 
đúng đắn, sự thực hành phù hợp, sự thực hành không trái ngược, sự thực hành 
đưa đến lợi ích, sự thực hành đúng pháp và thuận pháp; - Ta sẽ không có khả 
năng về việc giúp cho giải thoát” còn là như vậy. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này Cunda, thật vậy kẻ Ấy, tự thân đã bị lún ở bãi lầy, sẽ nâng lên kẻ 
khác đã bị lún ở bãi lầy, sự kiện này không thể có được. Này Cunda, thật vậy kẻ 
Ấy, tự thân không được thuần phục, không được huấn luyện, không được hoàn 
toàn tịch diệt, sẽ thuần phục, sẽ huấn luyện, sẽ giúp cho kẻ khác hoản toàn tịch 
diệt, sự kiện này không thể có được.” 


““Ta sẽ không có khả năng về việc giúp cho giải thoát” còn là như vậy. 
Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


3. “Việc ác đã được làm bởi chính bản thân, bởi bản thân mà trở thành ô 
nhiễm. Việc ác đã không được làm bởi bản thân, bởi chính bản thán mà trở 
thành trong sạch. Trong sạch (hay) không trong sạch tùy thuộc vào bản thán, 
không ai có thể làm cho người khác trở thành trong sạch. ” 


“Ta sẽ không có khả năng về việc giúp cho giải thoát” còn là như vậy. 
Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này Bà-la-môn, tương tự như thế, Niết Bàn quả là có thật, con đường 
đưa đến Niết Bàn là có thật, Ta là người hướng dẫn là có thật, và hơn nữa các đệ 
tử của Ta, trong khi được Ta giáo huấn như vậy, trong khi được chỉ dạy như 
vậy, một số đệ tử đạt đến mục đích tột cùng là Niết Bàn, một số không đạt đến. 
Này Bà-la-môn, Ở đây Ta làm được điều gì? Này Bà-la-môn, Như Lai là người 
chỉ đường. Chư Phật chỉ ra con đường. Chúng sanh, trong khi tự thân thực hành, 
thì có thê giải thoát.” 


““Ta sẽ không có khả năng về việc giúp cho giải thoát” còn là như vậy. 


Cho bắt cứ người nào ở thế gian có nỗi nghi hoặc, này Dhotaka: cho 
người có nỗi nghi hoặc, có sự nghi ngờ, có sự bối rồi, có sự lưỡng lự, có sự hoài 
nghi. Cho bất cứ người nào: cho bất cứ Sát-đế-ly, hoặc Bà-la-môn, hoặc thương 
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buôn, hoặc nô lệ, hoặc người tại gia, hoặc vị xuât gia, hoặc vị Thiên nhân, hoặc 
người nhân loại. Ở thê gian: ở thê gian của khô cảnh, ở thê gian của các xứ; - 
“cho bắt cứ người nào ở thế gian có nỗi nghi hoặc, này Dhotaka” là như thế. 


Nhưng trong khi hiểu được Giáo Pháp tối thượng: Giáo Pháp tối 
thượng nói đến Bắt Tử, Niết Bàn, tức là sự yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, 
sự buông bỏ tất cả các mầm tái sanh, sự diệt trừ tham ái, sự lìa khỏi luyến á1, SỰ 
diệt tận, Niết Bàn. Tối thượng: là Giáo Pháp cao cả, nhất hạng, thù thắng, dẫn 
đầu, tối thượng, cao quý. Trong khi hiểu được: trong khi hiểu được là trong khi 
nhận thức, trong khi thừa nhận, trong khi thấu triệt; - “nhưng trong khi hiểu 
được Giáo Pháp tối thượng” là như thế. 


Như vậy ngươi có thể vượt qua dòng lũ này: Như thế ngươi có thể vượt 
qua, có thể vượt lên, có thể vượt khỏi, có thể vượt qua hăn, có thê vượt qua khỏi 
dòng lũ (ngũ) dục, dòng lũ của hữu, dòng lũ tà kiến, dòng lũ vô minh; - “như 
vậy ngươi có thê vượt qua đòng lũ này” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Dhotaka,) Ta sẽ không có khả năng về việc giúp 
cho giải thoát bất cứ người nào ở thể gian có nồi nghỉ hoặc, này Dhotaka. 
Nhưng trong khi hiểu được Giáo Pháp tối thượng, như vậy ngươi có thể vượt 
qua dòng lũ này. ”) 


5-5 


(Tôn giả Dhotaka nói rằng:) “Thưa đắng Phạm Thiên, xin Ngài hãy từ 
mẫn chỉ dạy pháp viễn ly để con có thể nhận thức được pháp áy, theo đó, con ví 
như hự không, không bị xáo trộn, con có thể sống ở chính nơi này, được an tịnh, 
không nương nhờ. ” 


Thưa đắng Phạm Thiên, xin Ngài hãy từ mẫn chỉ dạy - Thưa đắng 
Phạm Thiên, xin Ngài hãy chỉ dạy: Thưa đẳng Phạm Thiên, xin Ngài hãy chỉ 
dạy; thưa đẳng Phạm Thiên, xin Ngài hãy giúp đỡ; thưa đắng Phạm Thiên, xin 
Ngài hãy thương tưởng; - “thưa đắng Phạm Thiên, xin Ngài hãy chỉ dạy” là như 
thế. Từ mẫn: trong lúc có lòng từ mẫn, trong lúc có lòng trắc ấn, trong lúc bảo 
vệ, trong lúc giúp đỡ, trong lúc có lòng thương tưởng; - “thưa đắng Phạm Thiên, 
xin Ngài hãy từ mẫn chỉ dạy” là như thế. 
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Pháp viễn ly để con có thể nhận thức được pháp ấy: Pháp viễn ly nối 
đến Bất Tử, Niết Bàn, tức là sự yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, sự buông 
bỏ tất cả các mầm tái sanh, sự diệt trừ tham ái, sự lìa khỏi luyến ái, sự diệt tận, 
Niết Bàn. Để con có thể nhận thức được pháp ấy: để con có thê biết, có thể 
hiểu, có thể nhận thức, có thể thừa nhận, có thê thấu triệt, có thể chứng đắc, có 
thể chạm đến, có thể chứng ngộ pháp ấy; - “pháp viễn ly để con có thể nhận 
thức được pháp ấy” là như thế. 


Theo đó, con ví như hư không, không bị xáo trộn: giống như hư không 
thì không bám víu, không nắm giữ, không bị trói buộc, không bị giữ lại, tương 
tự như vậy, con không bám víu, không năm giữ, không bị trói buộc, không bị 
giữ lại; - “ví như hư không, không bị xáo trộn” là như vậy. Giống như hư không 
thì không bị nhuốm màu bởi màu nâu cánh kiến, hoặc bởi màu vàng nghệ, hoặc 
bởi màu chàm, hoặc bởi màu đỏ sậm, tương tự như vậy, con không bị luyến ái, 
không bị sân hận, không bị mê mờ, không bị ô nhiễm; - “ví như hư không, 
không bị xáo trộn” còn là như vậy. Giỗng như hư không thì không bực tức, 
không bất bình, không phản kháng, không làm tôn thương, tương tự như vậy, 
con không bực tức, không bắt bình, không phản kháng, không làm tốn thương; - 
“ví như hư không, không bị xáo trộn” còn là như vậy. 


Con có thể sống ở chính nơi này, được an tịnh, không nương nhờ - ở 
chính nơi này, được an tịnh: là trong khi được an tịnh ở chính nơi này, trong 
khi đang ngồi ở chính nơi này, trong khi đang ngồi ngay tại chỗ ngồi này, trong 
khi đang ngồi ngay tại hội chúng này; - “ở chính nơi này, được an tịnh” là như 
vậy. Hoặc là, được an tịnh, được yên tịnh, được văng lặng, được tịch diệt, được 
tịch tịnh ở chính nơi này; - “ở chính nơi này, được an tịnh” còn là như vậy. 
Không nương nhờ: có hai sự nương tựa: Sự nương tựa vào tham ái và sự 
nương tựa vào tà kiến, -nt- điều này là sự nương tựa vào tham ái. -nt- điều này 
là sự nương tựa vào tà kiến. Sau khi đứt bỏ sự nương tựa vào tham ái, sau khi 
buông bỏ sự nương tựa vào tà kiến, không nương tựa vào mắt, không nương tựa 
vào tai, không nương tựa vào mũi, không nương tựa vào lưỡi, không nương tựa 
vào thân, không nương tựa vào ý, không nương nhờ các sắc - các thinh - các 
hương - các vị - các xúc - các pháp - gia tộc, đồ chúng, chỗ ngụ, lợi lộc, danh 
vọng, lời khen, hạnh phúc, y phục, đồ ăn khất thực, chỗ nằm ngồi, vật dụng là 
thuốc men chữa bệnh, dục giới, sắc ĐIỚI, VÔ sắc giới, cõi dục, cõi sắc, cõi vô sắc, 
cõi hữu tưởng, cõi vô tưởng, cõi phi tưởng phi phi tưởng, cõi một uân, cõi bốn 
uẫn, cõi năm uấn, quá khứ, vị lai, hiện tại, điều đã được thấy, điều đã được 
nghe, điều đã được cảm giác, điều đã được nhận thức, (không nương nhờ) tất cả 
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các pháp, không nương tựa, không bám vào, không đến gần, không bám chặt, 
không hướng đến, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, đã được thoát khỏi, không bị 
ràng buộc, sống với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn. Con có thể 
sống: con có thê thực hành, có thể trú nøụ, có thể sinh hoạt, có thể vận hành, có 
thể bảo hộ, có thể nuôi dưỡng, có thể bảo dưỡng; - “con có thể sống ở chính nơi 
này, được an tịnh, không nương nhờ” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


“Thưa đáng Phạm Thiên, xin Ngài hãy từ mẫn chỉ dạy pháp viễn ly để 
con có thể nhận thức được pháp ấy, theo đó, con ví như hư không, không bị xáo 
trộn, con có thể sống ở chỉnh nơi này, được an tịnh, không nương nhờ. ” 


5-6 


(Đức Thể Tôn nói: “Này Dhotaka,) Ta sẽ giải thích cho ngươi về sự an 
tịnh, về pháp đã được thấy, không phải do nghe nói lại; sau khi hiểu pháp ấy, vị 
có niệm, trong khi sống, có thể vượt qua sự vướng mắc ở thể gian. ” 


Ta sẽ giải thích cho ngươi về sự an tịnh: Ta sẽ giải thích, Ta sẽ giải 
bày, Ta sẽ chỉ dạy, Ta sẽ chỉ bảo, Ta sẽ thông báo, Ta sẽ ấn định, Ta sẽ khai mở, 
Ta sẽ chia sẻ, Ta sẽ làm rõ, Ta sẽ bày tỏ về sự an tịnh của luyến ái, về sự an tịnh 
của sân hận, về sự an tịnh của si mê, về sự an tịnh của giận dữ, về sự an tịnh của 
thù hẳn, - của gièm pha, - của ác ý, - của ganh ty, - của bỏn xẻn, - của xảo trá, - 
của lừa gạt, - của bướng bỉnh, - của hung hăng, - của ngã mạn, - của cao ngạo, - 
của đaan mê, - của xao lãng, - của tất cả ô nhiễm, - của tất cả uế hạnh, - của mọi 
sự lo lắng, - của mỌọi sự bực bội, - của mọi sự nóng nảy, - của tất cả các pháp tạo 
tác bất thiện, về sự yên tịnh, vỀ sự văng lặng, về sự tịch diệt, về sự tịch tịnh; - 
“Ta sẽ giải thích cho ngươi về sự an tịnh” là như thế. 


Đức Thế Tôn nói: Này Dhotaka - Dhotaka: Đức Thế Tôn xưng hô với 
vị Bà-la-môn ấy bằng tên. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự 
quy định lo việc chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn;” - “đức Thế Tôn nói: Này 
Dhotaka” là như thế. 


Về pháp đã được thấy, không phải do nghe nói lại - Về pháp đã được 


thấy: về pháp đã được thấy, về pháp đã được biết, về pháp đã được cân nhắc, về 
pháp đã được xác định, về pháp đã được rõ rệt, về pháp đã được minh định; về 
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pháp đã được thấy, về pháp đã được biết, về pháp đã được cân nhắc, về pháp đã 
được xác lịnh, về pháp đã được rõ rệt, về pháp đã được minh định rằng: “Tất cả 
các hành là vô thường, “Điều gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy đều 
có bản tánh hoại diệt” - “về pháp đã được thấy” là như vậy. 


Hoặc là, là sẽ giải thích về Khổ ở khô đã được thấy, sanh khởi đã được 
thấy, Ta sẽ giải thích về Tập ở nhân sinh khởi đã được thấy, Ta sẽ giải thích về 
Diệt ở sự diệt tận đã được thấy, Ta sẽ giải thích về Đạo ở đạo lộ đã được thấy; - 
“về pháp đã được thấy” còn là như vậy. Hoặc là, về (pháp đã được thấy là) pháp 
hoàn toàn hiến nhiên, không bị chi phối bởi thời gian, hãy đến và hãy thấy, có 
khả năng dẫn dắt về hướng (Niết Bàn), và nên được hiểu biết tự cá nhân bởi các 
bậc trí tuệ; - “về pháp đã được thấy” còn là như vậy. Không phải do nghe nói 
lại: Ta sẽ thuyết giảng cho ngươi về pháp đã được chính bản thân biết rõ, đã 
được tự thân quán xét lại, không do nghe lời đồn đãi, không do nghe nói như 
thế, không do sự truyền thừa, không do sự thành tựu của việc thu thập kiến thức, 
không do nhân suy nghĩ, không do nhân suy luận, không đo suy đoán theo biểu 
hiện, không do sự suy xét và chấp nhận về quan điểm; - “về pháp đã được thấy, 
không phải do nghe nói lại” là như thế. 


Sau khi hiểu pháp ấy, vị có niệm, trong khi sống: sau khi làm cho pháp 
ấy được hiểu rõ, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi 
làm rõ rệt; sau khi làm cho được hiểu rõ, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau 
khi minh định, sau khi làm rõ rệt rằng: “tất cả các hành là vô thường-,” sau khi 
làm cho được hiểu rõ, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau 
khi làm rõ rệt rằng: “Tất cả các hành là khổ” -nt- “Tắt cả các pháp là vô ngã,” - 
nt- “Điều gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy đều có bản tánh hoại 
diệt”. Vị có niệm: Có niệm bởi bốn lý do: Có niệm trong khi tu tập sự thiết lập 
niệm ở việc quan sát thân trên thân, -nt- vị ây được gọi là có niệm. Trong khi 
sống: là trong khi thực hành, trong khi trú ngụ, trong khi sinh hoạt, trong khi 
vận hành, trong khi bảo hộ, trong khi nuôi dưỡng, trong khi bảo dưỡng; - “sau 
khi hiểu pháp ấy, vị có niệm, trong khi sống” là như thế. 


Có thể vượt qua sự vướng mắc ở thế gian: Sự vướng mắc nói đến tham 
á1, tức là sự luyến áI, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất 
thiện. Sự vướng mắc: Sự vướng mắc với ý nghĩa gì? -nt- được trải rộng, được 
lan rộng” là vướng mắc. Ở thế gian: ở thế gian của khổ cảnh, -nt- ở thế gian của 
các xứ. Có thể vượt qua sự vướng mắc ở thế gian: Sự vướng mắc này là ở 
ngay tại thế gian. Vị có niệm có thể vượt qua, có thể vượt lên, có thể vượt khỏi, 
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có thể vượt qua hăn, có thê vượt qua khỏi sự vướng mắc này ở ngay tại thế gian; 
- “có thể vượt qua sự vướng mắc ở thế gian” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Dhotaka,)Ta sẽ giải thích cho ngươi về sự an 
tịnh, về pháp đã được thấy, không phải do nghe nói lại; sau khi hiểu pháp ấy, vị 
có niệm, trong khi sống, có thể vượt qua sự vướng mắc ở thể gian. ” 


5-7 


“Và con thích thu về điều ấy, thưa bậc đại án sĩ, về sự an tịnh tôi thượng; 
sau khi hiểu pháp áy, vị có niệm, trong khi sông, có thể vượt qua sự vướng mặc 
ở thê gian. ” 


Và con thích thú về điều ấy - Về điều ấy: con vui thích, con thích thú, 
con vui mừng, con tùy hỷ, con ước muốn, con ưng thuận, con ước nguyện, con 
mong cầu, con nguyện cầu về lời nói, về lời phát biểu, về lời chỉ bảo, về lời chỉ 
dạy, về lời khuyên bảo của Ngài; - “và con thích thú về điều ấy” là như thế. 


Thưa bậc đại ẫn sĩ, về sự an tịnh tối thượng - Bậc đại ấn sĩ: đức Thế 
Tôn là bậc đại ấn sĩ. “Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu giới uẫn lớn lao” là 
bậc đại ấn sĩ. -nt- Đắng Nhân Ngưu ngự ở đâu” là bậc đại ân sĩ. Về sự an tịnh 
tối thượng: Sự an tịnh nỗi đến Bất Tử, Niết Bàn, tức là sự yên lặng của tất cả 
các pháp tạo tác, sự buông bỏ tất cả các mầm tái sanh, sự diệt trừ tham ái, sự lìa 
khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết Bàn. Tối thượng: là cao cả, nhất hạng, thù thắng, 
dẫn đầu, tối thượng, cao quý; - “thưa bậc đại ấn sĩ, về sự an tịnh tối thượng” là 
như thế. 


Sau khi hiểu pháp ấy, vị có niệm, trong khi sống: sau khi làm cho pháp 
ấy được hiểu rõ, -nt- ; sau khi làm cho được hiểu rõ, sau khi cân nhắc, sau khi 
xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt rằng: “7á/ cả các hành là vô 
thường”, sau khi làm cho được hiểu rõ, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau 
khi minh định, sau khi làm rõ rệt rằng: “Tá cả các hành là khổ”, -nt- “Tất cả 
các pháp là vô ngã”, -nt-“Điêu gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy 
đêu có bản tánh hoại diệt”. Vị có niệm: Có niệm bởi bốn lý do: Có niệm trong 
khi tu tập sự thiết lập niệm ở việc quan sát thân trên thân, -n†- vị ấy được gọi là 
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có niệm. Trong khi sống: là trong khi thực hành, -nt- trong khi bảo dưỡng; - 
“sau khi hiểu pháp ấy, vị có niệm, trong khi sống” là như thế. 


Có thể vượt qua sự vướng mắc ở thế gian: Sự vướng nói đến tham ái, 
tức là sự luyến LÊN luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất 
thiện. Sự vướng :Sự vướng với ý nghĩa gì? -nt-được trải rộng, được lan rộng là 
vướng . Ở thế gian: ở thế gian của khổ cảnh, -nt- ở thế gian của các xứ. Có thể 
vượt qua sự vướng ở thế gian: Sự vướng này là ở ngay tại thế gian. Vị có 
niệm có thể Vượt qua, có thể vượt lên, có thể vượt khỏi, có thể vượt qua hắn, có 
thê vượt qua khỏi sự vướng này ở ngay tại thế gian; - “có thể vượt qua sự vướng 
ở thế gian” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


“Và con thích thu về điểu áy, thưa bậc đại án sĩ, về sự an tịnh tôi thượng; 
sau khi hiệu pháp áây, vị có niệm, trong khi sông, con có thÊ VWỢf qua sự VưỚnG 
mắc ở thể gian. ” 


5-8 


(Đức Thể Tôn nói: “Này Dhotaka,) bất cứ điều gì mà ngươi tự mình nhận 
biết, bên trên, bên dưới, luôn cả bê ngang và khoảng giữa, sau khi hiểu điều này 
là “sự quyền luyến "ở thế gian, ngươi chớ tạo ra tham ái ở hữu và phi hữu. ” 


Bắt cứ điều gì mà ngươi tự mình nhận biết: bất cứ điều nào mà ngươi 
tự mình nhận biết, ngươi hiểu, ngươi nhận thức, ngươi thừa nhận, ngươi thấu 
triệt; -“bất cứ điều gì mà ngươi tự mình nhận biết” là như thế. Đức Thế Tôn 
nói: Này Dhotaka - Dhotaka: Đức Thế Tôn xưng hô với vị Bà-la-môn ấy bằng 
tên. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy định do việc chứng 
ngộ, tức là “đức Thế Tôn”; — “đức Thế Tôn nói: Này Dhotaka” là như thế. 


Bên trên, bên dưới, luôn cả bề ngang và khoảng giữa - Bên trên: là 
nói đến thời tương lai, bên dưới: là nói đến thời quá khứ, luôn cả bề ngang và 
khoảng giữa: là thời hiện tại. Bên trên: là thế giới chư Thiên, bên dưới: là thế 
giới địa ngục, luôn cả bề ngang và khoảng giữa: là thế giới loài người. Hoặc là, 
bên trên: là các pháp thiện, bên dưới: là các pháp bắt thiện, luôn cả bề ngang và 
khoảng giữa: là các pháp vô ký. Bên trên: là vô sắc giới, bên dưới: là dục giới, 
luôn cả bề ngang và khoảng giữa: là sắc giới. Bên trên: là cảm thọ lạc, bên dưới: 
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là cảm thọ khổ, luôn cả bề ngang và khoảng giữa: là cảm thọ không khổ không 
lạc. Bên trên: là từ lòng bàn chân trở lên, bên dưới: là từ đỉnh ngọn tóc trở 
xuống, luôn cả bề ngang và khoảng giữa: là ở chính giữa; - “bên trên, bên dưới, 
luôn cả bề ngang và khoảng giữa” là như thế. 


2 


Sau khi hiểu điều này là “sự quyến luyến” ở thế gian: sau khi biết, sau 
khi biết được, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi 
làm rõ rệt rằng: “điều này là sự quyến luyến, điều này là sự dính mắc, điều này 
là sự cột trói, điều này là sự vướng bận”; - “sau khi hiểu điều này là “sự quyến 
luyến” ở thế gian” là như thế. 


Ngươi chớ tạo ra tham ái ở hữu và phi hữu - Tham ái: tham ái cảnh 
sắc, tham ai cảnh thinh, -nt- tham ái cảnh pháp. Ở hữu và phi hữu: Ngươi chớ 
tạo ra, chớ làm sanh ra, chớ làm sanh khởi, chớ làm hạ sanh, chớ làm phát sanh, 
ngươi hãy dứt bỏ, hãy xua đi, hãy làm chấm dứt, hãy làm cho không còn hiện 
hữu tham ái ở dục giới-sắc giới-VÔô sắc giới, ở sự hiện hữu của nghiệp, ở sự hiện 
hữu lần nữa; ở sự hiện hữu của nghiệp là dục giới, ở sự hiện hữu lần nữa là dục 
giới, ở sự hiện hữu của nghiệp là sắc giới, ở sự hiện hữu lần nữa là sắc giới, ở sự 
hiện hữu của nghiệp là vô sắc giới, ở sự hiện hữu lần nữa là vô sắc giới; ở sự 
hiện hữu được lặp đi lặp lại, ở cảnh giới tái sanh được lặp đi lặp lại, ở sự tiếp 
nối tái sanh được lặp đi lặp lại, ở sự tái sanh của bản thân được lặp đi lặp lại; - 
“ngươi chớ tạo ra tham ái ở hữu và phi hữu” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
(Đức Thé Tôn nói: “Này Dhotaka,) bắt cứ điều gì mà ngươi tự mình nhận 
biết, bên trên, bên dưới, luôn cả bê ngang và khoảng giữa, sau khi hiểu điểu này 


, 


là “sự quyền luyên ” ở thể gian, ngươi chớ tạo ra tham ái ở hữu và phi hữu. ` 


Cùng với lúc kết thúc câu kệ ngôn, -nt- “Bạch Ngài, đức Thế Tôn là bậc 
đạo sư của con, con là người đệ tử.” 


Diễn Giải Kinh Dhotaka là thứ năm. 


-=ooOoo-- 
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6. DIỄN GIẢI KINH UPASIVA 
6-1 


(Tôn giả Upasiva nói rằng:) “Thưa vị dòng Sakya, một mình con, không 
nương tựa (nơi nào), con không có khả năng vượt qua dòng lũ lớn. Thưa bậc 
Toàn Nhãn, xin Ngài hãy nói về đối tượng, được nương tựa vào nơi ấy, con có 
thể vượt qua dòng lũ này. ” 


Thưa vị dòng Sakya, một mình con (đối với) dòng lũ lớn - Một mình: 
Người là bạn của con không có, hoặc pháp là bạn của con không có; sau khi 
nương tựa vào người ấy hoặc nương tựa vào pháp, con có thể vượt qua, có thê 
vượt lên, có thê vượt khỏi, có thể vượt qua hắn, có thể vượt qua khỏi dòng lũ 
(ngũ) dục, dòng lũ của hữu, dòng lũ tà kiến, dòng lũ vô minh lớn lao; - “một 
mình” là như thế. Vị dòng Sakya: Đức Thế Tôn là vị dòng Sakya, “người đã 
xuất gia từ gia tộc Sakya” là vị dòng Sakya. Hoặc là, “người sở hữu tài sản, giàu 
có, có tài sản lớn” là vị đòng Sakya. Vị ấy sở hữu các tài sản này, tức là: tài sản 
về đức tin, tài sản về giới, tài sản về hồ thẹn (tội lỗi), tài sản về ghê sợ (tội lỗi), 
tài sản về kiến thức, tài sản về xả thí, tài sản về trí tuệ, tài sản về thiết lập niệm, 
-nf- tài sản về Niết Bàn, “người sở hữu tài sản, giàu có, có tài sản lớn với nhiều 
tài sản và bảo vật này” là vị dòng Sakya. Hoặc là, vị có đủ sức, có năng lực, có 
tiềm năng, có khả năng, dũng cảm, anh hùng, quả cảm, không nhút nhát, không 
có sự kinh hãi, không có sự sợ sệt, không có sự trồn chạy, có sự sợ hãi và khiếp 
đảm đã được dút bỏ, có sự rởn lông đã được xa lìa” là vị dòng Sakya; - Thưa vị 
dòng Sakya, một mình con (đối với) đòng lũ lớn” là như thế. 


Tôn giả UpasTva nói răng - Răng: (Từ “;ccđ” này) là sự nôi liên các câu 
văn, -nf-.. Tôn giả: (Từ “ãyasmđ” này) là lời nói yêu mên, -nt- . Upasiva: là tên 
của vị Bả-la-môn ây, -nt- từ kêu gọi; - “tôn giả Upas1va nói răng” là như thê. 


Không nương tựa (nơi nào), con không có khả năng vượt qua - 
Không nương tựa (nơi nào): không nương tựa vào người, hoặc không nương 
tựa vào pháp, con không có khả năng, con không thể ra sức, con không thể nào, 
con không có năng lực để vượt qua, đề vượt lên, để vượt khỏi, để vượt qua hãn, 
để vượt qua khỏi dòng lũ (ngũ) dục, dòng lũ của hữu, dòng lũ tà kiến, dòng lũ 
vô minh lớn lao; - “không nương tựa (nơi nảo), con không có khả năng vượt 
qua” là như thế. 
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Thưa bậc Toàn Nhãn, xin Ngài hãy nói về đối tượng - Về đối tượng: 
về nơi nâng đỡ, về nơi nương tựa, về nơi nương nhờ. Xin Ngài hãy nói: xin 
Ngài hãy chỉ dạy, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai mở, hãy 
chia sẻ, hãy làm rõ, hay bày tỏ. Thưa bậc Toàn Nhãn: Toàn Nhãn nói đến trí 
Toàn Giác. Đức Thế Tôn đã tiến đến, đã tiến gần, đã tiến vào, đã tiến sát, đã đạt 
đến, đã đầy đủ, đã thành tựu với trí Toàn Giác ấy. 


2. “Đối với Ngài, không có bắt cứ điều gì ở nơi đây là không được nhìn 
thấy, không được nhận thức, hoặc không thể biết được. Điễu nào có thể biết 
được, Ngài đã biết rõ tất cả; vì thế đức Như Lai là bậc Toàn Nhãn. ” 


- “Thưa bậc Toàn Nhãn, xin Ngài hãy nói về đối tượng” là như thế. 


Được nương tựa vào nơi ấy, con có thể vượt qua dòng lũ này - Được 
nương tựa vào nơi ấy: được nương tựa vào người ấy, hoặc được nương tựa vào 
pháp, con có thể vượt qua, có thể vượt lên, có thể vượt khỏi, có thể vượt qua 
hắn, có thể vượt qua khỏi dòng lũ (ngũ) dục, dòng lũ của hữu, dòng lũ tà kiến, 
dòng lũ vô minh lớn lao; - “được nương tựa vào nơi ấy, con có thể vượt qua 
dòng lũ này” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


(Tôn giả Upasiva nói rằng:) “Thưa vị dòng Sakya, một mình con, không 
nương tựa (nơi nào), con không có khả năng vượt qua dòng lũ lớn. Thưa bác 
Toàn Nhãn, xin Ngài hãy nói về đối tượng, được nương tựa vào nơi ấy, con có 
thể vượt qua dòng lũ này. ” 


6-2 


(Đức Thể Tôn nói: “Này Upasna,) trong khi xem xét về Jô Sở Hữu Xứ, 
có niệm, nương tựa vào (ý niệm) “không có”, ngươi hãy vượt qua dòng lũ. Sau 
khi dứt bỏ các dục, đã xa lánh hắn các điễu nghỉ hoặc, ngươi hãy quán sát sự 
cạn kiệt của tham ái, đêm và ngày. ” 


Trong khi xem xét về Vô Sở Hữu Xứ, có niệm - Vị Bà-la-môn ấy là 
người có sự chứng đạt về Vô Sở Hữu Xứ một cách bình thường, nhưng không 
biết sự an tịnh chính là nơi nương tựa (không nghĩ rằng): “Cái này là nơi nương 


tựa của tôi”. Và đức Thế Tôn chỉ dạy cho vị ấy về sự nương tựa, và thêm nữa 
chỉ đường lối dẫn dắt ra khỏi. Vị có niệm, sau khi thế nhập sự chứng đạt về Vô 
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Sở Hữu Xứ, sau khi xuất ra từ nơi ấy, tại chỗ đó trong khi xem xét các pháp tâm 
và sở hữu tâm được sanh lên là vô thường, là khổ, là cơn bệnh, là mụt ghẻ, là 
mũi tên, là tai ương, là tật nguyễn, là không sai khiến được, là tiêu hoại, là tai 
họa, là bất hạnh, là sợ hãi, là nguy cơ, là thay đổi, là mảnh mai, là không bên, là 
không nơi nương tựa, là không nơi trú ân, là không nơi nương nhờ, là trạng thái 
không nơi nương nhờ, là trống rỗng - là rỗng không - là trống không - là vô ngã 
- là bất lợi - là có bản chất biến đôi - là không có cốt lõi - là gốc gác của tai 
ương - là kẻ giết hại - là vật hư hỏng - là có sự rò rỉ - là bị tạo tác - là mỗi nhử 
của Ma Vương - là có bản chất sanh ra - là có bản chất già - là có bản chất bệnh 
- là có bản chất chết - là có bản chất sầu-bi-khố-ưu-não - là có bản chất ô nhiễm 
- là nhân sanh khởi - là sự biến hoại - là sự hứng thú - là sự bắt lợi - là sự thoát 
ra, trong khi xem xét, trong khi nhận thấy, trong khi quan sát, trong khi suy xét, 
trong khi khảo sát. Có niệm: Niệm là sự tùy niệm, là niệm hiện tiền -nt- chánh 
niệm; điều này được gọi là niệm. Vị đã tiến đến, -nt- đã thành tựu với niệm này, 
vị này được gọi là có niệm; - “trong khi xem xét về Vô Sở Hữu Xứ là như thế.” 


Đức Thế Tôn nói: Này Upasïva - Upasĩva: Đức Thế Tôn xưng hô với vị 
Bà-la-môn ấy bằng tên. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy 
định do việc chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn;” - “đức Thế Tôn nói: Này 
Upasĩva” là như thế. 


Nương tựa vào (ý niệm) “không có,” ngươi hãy vượt qua dòng lũ: 
“Không có gì” là sự chứng đạt về Vô Sở Hữu Xứ. Vì lý do gì mà “không có gì” 
là sự chứng đạt về Vô Sở Hữu Xứ? Vị có niệm, sau khi thể nhập sự chứng đạt 
về Thức Vô Biên Xứ, sau khi xuất ra từ nơi ấy, rồi làm cho không hiện hữu, làm 
cho hoàn toàn không còn hiện hữu, làm cho biến mất chính cái thức Ấy, và nhìn 
thấy “không có gì”; vì lý do ấy mà “không có gì” là sự chứng đạt về Vô Sở Hữu 
Xứ. Sau khi nương tựa vào điều ấy, sau khi nương nhờ, sau khi tạo ra nơi nâng 
đỡ, ngươi hãy vượt qua, hãy vượt lên, hãy vượt khỏi, hãy vượt qua hắn, hãy 
vượt qua khỏi dòng lũ (ngũ) dục, dòng lũ của hữu, dòng lũ tà kiến, dòng lũ vô 
minh; - “nương tựa vào (ý niệm) “không có”, ngươi hãy vượt qua dòng lũ” là 
như thê. 


Sau khi dứt bỏ các dục, đã xa lánh hẳn các điều nghỉ hoặc - Các dục: 
theo sự phân loại thì có hai loại dục: vật dục và ô nhiễm dục. -nt- Các điều này 
được gọi là vật dục. -nt- Các điều này được gọi là ô nhiễm dục. Sau khi dứt bỏ: 
Sau khi biết toàn diện về các vật dục, sau khi dứt bỏ, sau khi đứt trừ, sau khi xua 
đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi làm cho không còn hiện hữu các ô nhiễm dục; 
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- “sau khi đứt bỏ các dục” là như thế. Đã xa lánh hắn các điều nghỉ hoặc: 
Nghi hoặc nói đến hoài nghi, sự nghi ngờ về Khổ, -nt- trạng thái sửng sốt, sự 
bối rối của tâm. Vị đã xa lánh, đã tránh khỏi, đã tránh xa, đã đi ra ngoài, đã 
được rời ra, đã được thoát khỏi, không bị ràng buộc với sự nghi hoặc, sống với 
tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; - “đã xa lánh hắn các điều nghi 
hoặc” là như vậy. Hoặc là, vị đã xa lánh, đã tránh khỏi, đã tránh xa, đã đi ra 
ngoài, đã được rời ra, đã được thoát khỏi, không bị ràng buộc với ba mươi hai 
việc nói phù phiếm, sống với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; - 
“đã xa lánh hắn các điều nghi hoặc” còn là như vậy; - “sau khi đứt bỏ các dục, 
đã xa lánh hắn các điều nghi hoặc” là như thế. 


Ngươi hãy quán sát sự cạn kiệt của tham ái, đềm và ngày - Tham ải: 
tham ái cảnh sắc, -nt- tham ái cảnh pháp. Đêm: nói đến ban đêm, ngày: là ban 
ngày. Ngày và đêm, ngươi hãy nhìn xem, hãy quán sát, hãy nhận thấy, hãy quan 
sát, hãy suy xét, hãy khảo sát sự cạn kiệt của tham ái, sự cạn kiệt của luyến áI, 
sự cạn kiệt của sân hận, sự cạn kiệt của si mê, sự cạn kiệt của cảnh giới tái sanh, 
sự cạn kiệt của việc tái sanh, sự cạn kiệt của việc nối liền tái sanh, sự cạn kiệt 
của hữu, sự cạn kiệt của luân hồi, sự cạn kiệt của việc luân chuyên; - “ngươi hãy 
quán sát sự cạn kiệt của tham ái, đêm và ngày” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thể Tôn nói: “Này Upasna,) trong khi xem xét về Jô Sở Hữu Xứ, 
có niệm, nương tựa vào (ý niệm) “không có”, ngươi hãy vượt qua dòng lũ. Sau 
khi dứt bỏ các dục, đã xa lánh hắn các điễu nghỉ hoặc, ngươi hãy quán sát sự 
cạn kiệt của tham ái, đêm và ngày. ” 


6-3 


(Tôn giả Upasiva nói rằng:): “Vị nào đã xa lìa sự luyến ái ở tất cả các 
dục, đã nương tựa vào Vô Sở Hữu Xứ sau khi từ bỏ pháp (chứng đắc) khác ”, đã 
hướng đến sự giải-thoát-do-tưởng cao nhất, phải chăng vị ấy có thể trụ lại ở 
nơi ấy, không đi tiếp nữa?” 


Vị nào đã xa lìa sự luyến ái ở tất cả các dục - Ở tất cả: tất cả theo tông 
thể, tất cả trong mọi trường hợp, một cách trọn vẹn, không còn dư sót, từ 
“sazbbesu” này là lối nói của sự bao gồm. Ở các dục - Các dục: theo sự phân 
loại thì có hai loại dục: vật dục và ô nhiễm dục. -nt- Các điều này được gọi là 
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vật dục. -nt- Các điều này được gọi là ô nhiễm dục. Vị nào đã xa lìa sự luyến 
ái ở tất cả các dục: là vị nào có sự luyến ái đã được xa lìa, có sự luyến ái đã 
được tách lìa, có sự luyến ái đã được từ bỏ, có sự luyến ái đã được tây trừ, có sự 
luyến ái đã được giải thoát, có sự luyến ái đã được dứt bỏ, có sự luyến ái đã 
được buông bỏ ở tất cả các dục bởi sự đè nén; - “vị nào đã xa lìa sự luyến điở 
tất cả các dục” là như thế. 


Tôn giả UpasTva nói rắng - Rắng: (Từ “;ccđ” này) là sự nôi liên các câu 
văn, -nf-. Tôn giả: (Từ “ãyasmđ” này) là lời nói yêu mên, -nt- . Upasiva: là tên 
của vị Bà-la-môn ây, -nt- từ kêu gọi; - “tôn giả Upas1va nói răng” là như thê. 


Đã nương tựa vào Vô Sở Hữu Xứ, sau khi từ bỏ pháp (chứng đắc) 
khác: sau khi từ bỏ, sau khi phế bỏ, sau khi buông bỏ, sau khi vượt quá, sau khi 
Vượt qua hắn, sau khi vượt qua khỏi sáu sự chứng đắc ở bên dưới, đã nương tựa, 
đã nương nhờ, đã bám vào, đã đến gần, đã tiến vào, đã bám chặt, đã hướng đến 
sự chứng đắc về Vô Sở Hữu Xứ; - “đã nương tựa vào Vô Sở Hữu Xứ sau khi từ 
bỏ pháp (chứng đắc) khác” là như thế. 


Đã hướng đến sự giải-thoát-do-tưởng cao nhất: sự giải-thoát-do-tưởng 
nói đến bảy sự chứng đắc do tưởng. Liên quan đến các sự chứng đắc do tưởng, 
trong số đó, sự giải thoát với sự chứng đạt về Vô Sở Hữu Xứ là cao cả, nhất 
hạng, thù thăng, dẫn đầu, tối thượng, và cao quý. Với sự giải thoát thiên về cảnh 
ĐIỚI CaO nhất, cao cả, nhất hạng, thù thắng, dẫn đầu, tối thượng, cao quý, vị ây 
đã thiên về (Vô Sở Hữu Xứ), đã thiên về nơi ấy, (đã thiên về nó,) đã đi theo nó, 
đã phát triển theo nó, đã xem trọng nó, đã uốn cong theo nó, đã chiều theo nó, 
đã xuôi theo nó, đã hướng đến nó, đã xem nó là chủ đạo; - “đã hướng đến sự 
giải-thoát-do-tưởng cao nhất” là như thế. 


Phải chăng vị ấy có thể trụ lại ở nơi ấy, không đi tiếp nữa? - Phải 
chăng vị ấy có thể trụ lại: Các cụm từ “evanuu kho”, “na nu kho” “kinnu kho”, 
“kathannu kho” là cầu hỏi do ngờ vực, câu hỏi do nhằm lẫn, câu hỏi vì lưỡng lự, 
câu hỏi đo không dứt khoát; - “phải chăng vị ấy có thể trụ lại” là như thế. Ở nơi 
ấy: ở Vô Sở Hữu Xứ. Không đi tiếp nữa: không đi tiếp nữa là không rời ra, 
không rời đi, không bị biến mất, không bị suy giảm. Hoặc là, không bị luyến ái, 
không bị sân hận, không bị si mê, không bị ô nhiễm; - “phải chăng vị ẫy có thể 
trụ lại ở nơi ấy, không đi tiếp nữa?” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 
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(Tôn giả Upasiva nói rằng:): “Vị nào đã xa lìa sự luyến ái ở tất cả các 
dục, đã nương tựa vào Vô Sở Hữu Xứ sau khi từ bỏ pháp (chứng đắc) khác, đã 
hướng đến sự giải-thoát-do-tưởng cao nhất, phải chăng vị ấy có thể trụ lại ở 
nơi ấy, không đi tiếp nữa?” 


6-4 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Upasiva,) vị nào đã xa lìa sự luyến ái ở tất cả 
các dục, đã nương tựa vào Vô Sở Hữu Xứ sau khi từ bỏ pháp (chứng đắc) khác, 
đã hướng đến sự giải-thoát-do-tưởng cao nhất, vị ấy có thể trụ lại ở nơi ấy, 
không đi tiếp nữa. ” 


Vị nào đã xa lìa sự luyến ái ở tất cả các dục - Ở tất cả: tất cả theo tông 
thể, tất cả trong mọi trường hợp, một cách trọn vẹn, không còn dư sót, từ 
“sabbesu” này là lỗi nói của sự bao gồm. ở các dục - Các dục: theo sự phân loại 
thì có hai loại dục: vật dục và ô nhiễm dục. -nt- Các điều này được gọi là vật 
dục. -nt- Các điều này được gọi là ô nhiễm dục. Vị nào đã xa lìa sự luyến ái ở 
tất cả các dục: là vị nào có sự luyến ái đã được xa lìa, -nt- có sự luyến ái đã 
được buông bỏ ở tất cả các dục bởi sự đè nén; - “vị nào đã xa lìa sự luyến LiẾU 
tất cả các dục” là như thế. 


Đức Thế Tôn nói: Này Upasïva - Upasĩva: Đức Thế Tôn xưng hô với vị 
Bà-la-môn ấy bằng tên. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy 
định do việc chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn”; - “đức Thế Tôn nói: Này 
Upasĩva” là như thế. 


Đã nương tựa vào Vô Sở Hữu Xứ, sau khi từ bỏ pháp (chứng đắc) 
khác: sau khi từ bỏ, sau khi phế bỏ, sau khi buông bỏ, sau khi vượt quá, sau khi 
vượt qua hắn, sau khi vượt qua khỏi sáu sự chứng đắc ở bên dưới, đã nương tựa, 
đã nương nhờ, đã bám vào, đã đến gần, đã tiến vào, đã bám chặt, đã hướng đến 
sự chứng đắc về Vô Sở Hữu Xứ; - “đã nương tựa vào Vô Sở Hữu Xứ sau khi từ 
bỏ pháp (chứng đắc) khác” là như thế. 


Đã hướng đến sự giải-thoát-do-tưởng cao nhất: sự giải-thoát-do-tưởng 
nói đến bảy sự chứng đắc do tưởng. Liên quan đến các sự chứng đắc do tưởng, 
trong số đó, sự giải thoát với sự chứng đạt về Vô Sở Hữu Xứ là cao cả, nhất 
hạng, thù thắng, dẫn đầu, tối thượng, và cao quý. Với sự giải thoát thiên về cảnh 
gIỚI CaO nhất, cao cả, nhất hạng, thù thắng, dẫn đầu, tối thượng, cao quý, vị ấy 
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đã thiên về (Vô Sở Hữu Xứ), đã thiên về nơi ấy, đã thiên về nó, -nt- đã xem nó 
là chủ đạo; - “đã hướng đến sự giải-thoát-do-tưởng cao nhất” là như thế. 


Vị ấy có thể trụ lại ở nơi ấy, không đi tiếp nữa - Có thể trụ lại: có thể 
trụ lại 60 ngàn kiếp. Ở nơi ấy: ở Vô Sở Hữu Xứ. Không đi tiếp nữa: không đi 
tiếp nữa là không rời ra, không rời đi, không bị biến mắt, không bị suy giảm. 
Hoặc là, không bị luyến ái, không bị sân hận, không bị si mê, không bị ô nhiễm; 
- “vị ấy có thể trụ lại ở nơi ấy, không đi tiếp nữa” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Đức Thế Tôn nói: “Này Upasiwa,) vị nào đã xa lìa sự luyễn ái ở tất cả 
các dục, đã nương tựa vào Vô Sở Hữu Xứ sau khi từ bỏ pháp (chứng đắc) khác, 
đã hướng đến sự giải-thoát-do-tưởng cao nhất, vị ấy có thể trụ lại ở nơi ấy, 
không đi tiếp nữa. ” 


6-5 


(Tôn giả Upasiva nói rằng:) “Nếu vị ấy trụ lợi ở nơi ấy, không đi tiếp 
nữa, thậm chỉ một số năm, thưa bậc Toàn Nhãn, ngay tại chỗ ấy, vị ấy có thể có 
sự mát mẻ, được giải thoát, có phải thức của vị thuộc họng như thế ấy có thể 
diệt tắt? ” 


Nếu vị ấy trụ lại ở nơi ày, không đi tiếp nữa: Nếu vị ấy trụ lại 60 ngàn 
kiếp. Ở nơi ấy: ở Vô Sở Hữu Xứ. Không đi tiếp nữa: không đi tiếp nữa là 
không rời ra, không rời đi, không bị biến mất, không bị suy giảm. Hoặc là, 
không bị luyến ái, không bị sân hận, không bị si mê, không bị ô nhiễm; - “nếu 
vị ấy trụ lại ở nơi ấy, không đi tiếp nữa” là như thế. 


Thậm chí một số năm, thưa bậc Toàn Nhãn - Thậm chí một số năm: 
thậm chí một số năm là nhiều năm, nhiều trăm năm, nhiều ngản năm, nhiều 
trăm ngàn năm, nhiều kiếp, nhiều trăm kiếp, nhiều ngàn kiếp, nhiều trăm ngàn 
kiếp. Thưa bậc Toàn Nhãn: Toàn Nhãn nói đến trí Toàn Giác, -nt- vì /hể đức 
Như Lai là bậc Toàn Nhãn; - “thậm chí một số năm, thưa bậc Toàn Nhãn” là 
như thế. 


Ngay tại chỗ ấy, vị Ấy có thể có sự mát mẻ, được giải thoát, có phải 
thức của vị thuộc hạng như thể ấy có thể diệt tắt? - Là hỏi về trạng thái 
thường còn và đoạn diệt của vị đã đạt đến Vô Sở Hữu Xứ rằng: “Ngay tại nơi 
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Ấy, VỊ ấy có thể đạt được trạng thái mát mẻ, (trở thành) thường còn, bên vững, 
trường tồn, không có bản chất biến đôi, có thể trụ lại một cách vĩnh cửu y như 
thế ấy, hay là thức của vị ấy có thể diệt tắt, có thể bị đứt lìa, có thể bị hư hoại, 
có thể bị tiêu hoại, có thể không hiện hữu, rồi thức nói liền tái sanh cho sự hiện 
hữu lần nữa có thể hạ sanh ở dục giới, hoặc ở sắc giới, hoặc ở vô sắc giới?”. 
Hoặc là, hỏi về sự viên tịch Niết Bàn và sự nối liền tái sanh của vị đã sanh lên 
Vô Sở Hữu Xứ rằng: “Ngay tại nơi ấy, vị ấy có thể viên tịch Niết Bàn ở cảnh 
giới Niết Bàn không còn dư sót, hay là thức của vị ấy có thê diệt tắt, rồi thức nối 
liền tái sanh có thê hạ sanh tiếp tục ở dục giới, hoặc ở sắc giới, hoặc ở vô sắc 
giới?”. Của vị thuộc hạng như thế ấy: Của vị thuộc hạng như thế ấy là của vị 
giống như thế ấy, của vị được tồn tại thế ấy, của vị có kiểu cách ấy, của vị có 
biểu hiện ấy, của vị đã sanh lên Vô Sở Hữu Xứ; - “ngay tại chỗ ấy, vị ấy có thể 
có sự mát mẻ, được giải thoát, có phải thức của vị thuộc hạng như thế ấy có thể 
diệt tắt?” là như thế. 


Vì thê, vị Bảà-la-môn ây đã nói răng: 


(Tôn giả Upasiva nói rằng:) “Nếu vị ấy trụ lại ở nơi ấy, không đi tiếp 
nữa, thậm chỉ một số năm, thưa bậc Toàn Nhãn, ngay tại chỗ ấy, vị ấy có thể có 
sự mát mẻ, được giải thoát, có phải thức của vị thuộc hạng như thế ấy có thể 
diệt tắt?” 


6-6 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Upasiva,) giống như ngọn lửa đã bị dập tắt bởi 
lực đây của làn gió, thời đi đến sự chấm dứt, không đạt đến danh xưng; tương 


tự như vậy, vị hiển trí đã được giải thoát khỏi danh thân” thời đi đến sự chấm 
dứt, không đạt đến danh xưng. ” 


Giống như ngọn lửa đã bị dập tắt bởi lực đấy của làn gió - Ngọn lửa: 
nói đến chóp đỉnh của ngọn lửa. Làn gió: gió hướng đông, gió hướng tây, gió 
hướng bắc, gió hướng nam, gió có bụi, gió không có bụi, gió mát, gió nóng, gió 
ít, gió nhiều, hắc phong, gió ở thượng tầng khí quyền, gió đo cánh chim, gió của 
loài linh điều, gió do lá thốt-nốt, gió từ cây quạt? Đã bị dập tắt bởi lực đây của 
làn gió: đã bị dập tắt, đã bị hất tung, đã bị dời đi, đã bị đẹp đi, đã bị đè nén, đã 
bị áp chế bởi lực đây của làn gió; - “giống như ngọn lửa đã bị dập tắt bởi lực 
đây của làn gió” là như thế. Đức Thế Tôn nói: Này Upasiva - Upasïva: Đức 
Thế Tôn xưng hô với vị Bà-la-môn ấy bằng tên. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô 
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với sự tôn kính -nt- sự quy định do việc chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn”; - 
“đức Thế Tôn nói: Này Upasĩva” là như thế. 


Thời đi đến sự chấm dứt, không đạt đến danh xưng - Đi đến sự chấm 
dứt: đi đến sự chấm dứt là đi đến sự biến mắt, di chuyển đến sự biến mất, được 
diệt tận, được vắng lặng, được tịch tịnh. Không đạt đến danh xưng: (gió) 
không đạt đến danh xưng, không đạt đến sự chỉ định, không đạt đến sự tính 
toán, không đạt đến sự quy định răng: “Gió thôi theo hướng đông, hoặc gió thôi 
theo hướng tây, hoặc gió thối theo hướng bắc, hoặc gió thôi theo hướng nam, 
hoặc gió thối lên, hoặc gió thôi xuống, hoặc gió thối ngang, hoặc gió thôi theo 
hướng phụ”; không có nhân, không có duyên, không có lý do, mà bởi điều ấy 
gió có thể đi đến danh xưng; - “thời đi đến sự chấm dứt, không đạt đến danh 
xưng” là như thế. 


Tương tự như vậy, vị hiền trí đã được giải thoát khỏi danh thân - 
Tương tự như vậy: là phương thức của sự so sánh. Vị hiền trí: Bản thê hiền trí 
nói đến trí, -nt- đã vượt qua sự quyến luyễn và mạng lưới (tham ái và tà kiến), vị 
ấy là bậc hiền trí. Đã được giải thoát khỏi danh thân: vị hiền trí ấy đã được 
giải thoát khỏi sắc thân một cách bình thường ngay trước đó, đã được dứt bỏ do 
việc vượt qua một cách tạm thời bằng sự đứt bỏ bởi sự đè nén. VỊ hiền trí Ấy, 
nhờ vào đức Thế Tôn, đã đạt được bốn Thánh Đạo; do trạng thái đã đạt được 
bốn Thánh Đạo, danh thân và sắc thân được biết toàn diện; do trạng thái đã biết 
toàn diện về danh thân và sắc thân, (vị ấy) được tự do, được giải thoát, được 
giải thoát tốt đẹp khỏi danh thân và sắc thân bằng việc giải thoát khỏi chấp thủ 
một cách tuyệt đối; - “tương tự như vậy, vị hiền trí đã được giải thoát khỏi danh 
thân” là như thế. 


Thời đi đến sự chấm dứt, không đạt đến danh xưng - Thời đi đến sự 
chấm dứt: là viên tịch Niết Bàn ở cảnh giới Niết Bàn không còn dư sót. Không 
đạt đến danh xưng: Vị đã viên tịch Niết Bàn ở cảnh giới Niết Bàn không còn 
dư sót thì không đạt đến danh xưng, không đạt đến sự chỉ định, không đạt đến 
sự tính toán, không đạt đến sự quy định là: “Sát-đế-ly” hay “Bà-la-môn” hay 
“Thương buôn” hay “Nô lệ” hay “Tại gia” hay “Xuất gia” hay Thiên nhân” hay 
“Loài người” hay “Người hữu sắc” hay “Người vô sắc” hay “Người hữu tưởng” 
hay “Người vô tưởng” hay “Người phi tưởng phi phi tưởng”; không có nhân, 
không có duyên, không có lý do, mà bởi điều ấy vị ấy có thê đi đến danh xưng; 
- “thời đi đến sự chấm dứt, không đạt đến danh xưng” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
609 


(Đức Thể Tôn nói: “Này Upasiwa,) giống như ngọn lửa đã bị dập tắt bởi 
lực đây của làn gió, thời đi đến sự chấm dứt, không đạt đến danh xưng; tương 
tự như vậy, vị hiển trí đã được giải thoát khỏi danh thân thời đi đến sự chấm 
dứt, không đạt đến danh xưng. ” 
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“Có phải vị ấy đi đến sự chấm dứt hay vị ấy không có (hiện hữu), hay là 
vị ấy thật sự ở vào trạng thái trường tôn, vô bệnh? Thưa bậc hiển trí, xin Ngài 
hãy giảng rõ tường tận điểu ấy cho con, bởi vì pháp này đã được Ngài biết 
đúng theo bản thể. ” 

Có phải vị ấy đi đến sự chấm dứt hay vị ấy không có (hiện hữu): vị ấy 
đi đến sự chấm dứt hay là không có hiện hữu, vị ấy đã được tịch diệt, đã được 
đoạn diệt, đã được hoại diệt; - “có phải vị ấy đi đến sự chấm dứt hay vị ấy 
không có (hiện hữu)” là như thế. 


Hay là vị Ấy thật sự ở vào trạng thái trường tồn, vô bệnh: Hay là vị ấy 
thường còn, bền vững, trường tồn, không có bản chất biến đổi, có thê trụ lại một 
cách vĩnh cửu y như thế ấy; - “hay là vị ấy thật sự ở vào trạng thái trường tôn, 
vô bệnh” là như thế. 


Thưa bậc hiền trí, xin Ngài hãy giảng rõ tường tận điều ấy cho con - 
Điều Ấy: là điều mà con hỏi, điều mà con yêu cầu, điều mà con thỉnh cầu, điều 
mà con đặt niềm tin. Bậc hiển trí: Bản thế hiền trí nói đến trí, -nt- đã vượt qua 
sự quyến luyến và mạng lưới (tham ái và tà kiến), vị ấy là bậc hiền trí. Xin Ngài 
hãy giảng rõ tường tận: xin Ngài hãy chỉ dạy, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy 
ấn định, hãy khai mở, hãy chia sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ một cách tường tận; - 
“xin Ngài hãy giảng rõ tường tận điều ấy cho con” là như thế. 


Bởi vì pháp này đã được Ngài biết đúng theo bản thế: bởi vì pháp này 
đã được biết, đã được cân nhắc, đã được xác định, đã được rõ rệt, đã được minh 
định bởi Ngài đúng theo bản thể; - “bởi vì pháp này đã được Ngài biết đúng 
theo bản thể” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


“Có phải vị ấy đi đến sự chấm dứt hay vị ấy không có (hiện hữu), hay là 
vị ấy thật sự ở vào trạng thái trường tôn, vô bệnh? Thưa bậc hiền trí, xin Ngài 
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hãy giảng rõ tường tận điều ấy cho con, bởi vì pháp này đã được Ngài biết 
đúng theo bản thể. ` 


, 
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(Đức Thế Tôn nói: “Này Upasiwa,) đối với vị đã đi đến sự chấm dứt, thì 
không có sự ước lượng. Với điểu nào người ta có thể nói về vị ấy, thì điều ấy 
không còn có đối với vị ấy. Khi tất cả các pháp đã được bứng lên hoàn toàn, 
ngay cả nên tảng của lời nói cũng được bứng lên hoàn toàn. ” 


z 


Đối với vị đã đi đến sự chấm dứt, thì không có sự ước lượng — Đối với 
vị đã đi đến sự chấm dứt: Đối với vị đã viên tịch Niết Bàn ở cảnh giới Niết 
Bàn không còn dư sót, sự ước lượng về sắc là không có, sự ước lượng về thọ là 
không có, sự ước lượng về tưởng là không có, sự ước lượng về các sự tạo tác là 
không có, sự ước lượng về thức là không có. Không có là không hiện hữu, 
không tìm thấy, không tồn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng 
lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa 
trí tuệ; - “đối với vị đã đi đến sự chấm dứt, thì không có sự ước lượng” là như 
thế. Đức Thế Tôn nói: Này Upasĩva - Upasĩva: Đức Thế Tôn xưng hô với vi 
Bà-la-môn ấy bằng tên. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy 
định do việc chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn”; -”đức Thế Tôn nói: Này 
Upasiva” là như thế. 


Với điều nào người ta có thể nói về vị ấy, thì điều ấy không còn có đối 
với vị Ấy: với sự luyến ái nào người ta có thể nói, với sự sân hận nào người ta 
có thể nói, với sự si mê nào người ta có thể nói, với sự ngã mạn nào người ta có 
thể nói, với tà kiễn nào người ta có thể nói, với sự phóng dật nào người ta có thể 
nói, với hoài nghi nào người ta có thể nói, với các pháp tiềm ân nào mà người ta 
có thể nói (về vị ấy) rằng: “Kẻ bị luyễn ái” hoặc “Kẻ bị sân hận” hoặc “Kẻ bị sỉ 
mê” hoặc “Kẻ bị trói buộc” hoặc “Kẻ bị bám víu” hoặc “Kẻ bị tán loạn” hoặc 
“Kẻ không dứt khoát” hoặc “Kẻ cứng cỏi”, các pháp tạo tác ấy đã được đứt bỏ. 
Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với các pháp tạo tác, với cảnh giới tái sanh nào 
người ta có thể nói (về vị ấy) là: “Người địa ngục” hoặc “Loài thú” hoặc “Thân 
phận ngạ quỷ” hoặc “Loài người” hoặc “Thiên nhân” hoặc “Người hữu sắc” 
hoặc “Người vô sắc” hoặc “Người hữu tưởng” hoặc “Người vô tưởng” hoặc 
“Người phi tưởng phi phi tưởng”; không có nhân, không có duyên, không có lý 
do, mà bởi điều ấy người ta có thể nói, có thể thuyết, có thể phát ngôn, có thể 
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giảng giải, có thê diễn tả (về vị ây); - “với điêu nào người ta có thê nói về vị ây, 
thì điêu ây không còn có đôi với vị ây” là như thê. 


Khi tất cả các pháp đã được bứng lên hoàn toàn: khi tất cả các pháp, 
khi tất cả các uân, khi tất cả các xứ, khi tất cả các giới, khi tất cả các cảnh giới 
tái sanh, khi tất cả các sự tái sanh, khi tất cả các sự nối liền tái sanh, khi tất cả 
các hữu, khi tất cả các sự luân hồi, khi tất cả các sự luân chuyên đã được bứng 
lên, đã được bứng lên hoàn toàn, đã được lấy lên, đã được lấy lên hoàn toàn, đã 
được nhồ lên, đã được nhỏ lên hoàn toàn, đã được đứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã 
được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thê sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt 
bởi ngọn lửa trí tuệ; - “khi tất cả các pháp đã được bứng lên hoàn toàn” là như 
thế. 


Ngay cả nền tảng của lời nói cũng được bứng lên hoàn toàn: Nền tảng 
của lời nói đề cập đến các ô nhiễm, các uẫn, và các sự tạo tác. Đối với vị ấy, thì 
lời nói, nền tảng của lời nói, sự diễn đạt, nên tảng của sự diễn đạt, sự mô tả, nên 
tảng của sự mô tả, sự quy định, nên tảng của sự quy định đã được bứng lên, đã 
được bứng lên hoàn toàn, đã được lấy lên, đã được lấy lên hoàn toàn, đã được 
nh lên, đã được nhồ lên hoàn toàn, đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được 
văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi 
ngọn lửa trí tuệ; - “ngay cả nền tảng của lời nói cũng được bứng lên hoàn toàn” 
là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Upasia,) đối với vị đã đi đến sự chấm dứt, thì 
không có sự ước lượng. Với điểu nào người ta có thể nói về vị ấy, thì điều ấy 
không còn có đối với vị ấy. Khi tất cả các pháp đã được bứng lên hoàn toàn, 
ngay cả nên tảng của lời nói cũng được bứng lên hoàn toàn. ” 

Cùng với lúc kết thúc câu kệ ngôn, -nt- (vị ấy) đã ngồi xuống, chắp tay 
lên, cúi lạy đức Thế Tôn (nói rằng): “Bạch Ngài, đức Thế Tôn là bậc đạo sư của 
con, con là người đệ tử.” 


Diễn Giải Kinh Upasiva là thứ sáu. 


-=ooOoo-- 


612 


7. DIỄN GIẢI KINH NANDA 
Ti 


(Tôn giả Nanda nói rằng:) ““Các bậc hiên trí hiện hữu ở thể gian ”, mọi 
người nói như thế; theo Ngài, điểu này (có ý nghĩa) thế nào? Họ nói người đã 
thành tựu về trí là bậc hiển trí, hay là người đã thực sự thành tựu về lối sống?” 


Các bậc hiền trí hiện hữu ở thế gian - Hiện hữu: hiện hữu là tìm thấy, 
có, tồn tại ở thế gian: ở thế gian của khổ cảnh -nt- ở thế gian của các xứ. Các 
bậc hiền trí: các đạo sĩ khổ hạnh, các đạo sĩ lõa thể, các đạo sĩ bện tóc, các đạo 
sĩ hành xác đều có tên gọi là hiền trí; - “các bậc hiền trí hiện hữu ở thế gian” là 
như thế. 


Tôn giả Nanda nói răng - Răng: (Từ “;cca” này) là sự nôi liên các câu 
văn, -nt- Tôn giả: (Từ “ayasmđ” này) là lời nói yêu mên, -nt-.. Nanda: là tên 
của vị Bả-la-môn ây, -nf- từ kêu gọi; - “tôn giả Nanda nói răng” là như thê. 


Mọi người nói như thế; theo Ngài, điều này (có ý nghĩa) thế nào? - 
Mọi người: các Sát-đề-ly, các Bà-la-môn, các thương buôn, các nô lệ, các 
TBƯỜI tại g1a, các VỊ xuất gia, chư Thiên, và loài người. Nói: họ thuyết, họ phát 
ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả. Theo Ngài, điều này (có ý nghĩa) thế nào? Các 
cụm từ “evanwu kho,”, “na nu kho”, “kinnu kho”, “kathannu kho” là cầu hỏi do 
ngờ vực, câu hỏi do nhầm lẫn, câu hỏi vì lưỡng lự, câu hỏi do không dút khoát; 
- “mọi người nói như thế; theo Ngài, điều này (có ý nghĩa) thế nào?” là như thế. 


Họ nói người đã thành tựu về trí là bậc hiền trí: Họ nói, họ thuyết, họ 
phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả người đã tiến đến, đã tiến gần, đã tiến vào, 
đã tiến sát, đã đạt đến, đã đầy đủ, đã thành tựu trí của tám sự chứng đạt (về 
định) hoặc trí của năm thắng trí (thần thông); - “họ nói người đã thành tựu về trí 
là bậc hiền trí” là như thế. 


Hay là người đã thực sự thành tựu về lối sống? Hay là họ nói, họ 
thuyết, họ phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả người đã tiến đến, đã tiến gần, đã 
tiến vào, đã tiễn sát, đã đạt đến, đã đầy đủ, đã thành tựu sự chuyên cần ở cuộc 
sông khốn khó với nhiều cách thức; - “hay là người đã thực sự thành tựu về lối 
sống?” là như thế. 
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Vì thê, vị Bảà-la-môn ây đã nói răng: 


(Tôn giả Nanda nói rằng:) “ “Các bậc hiên trí hiện hữu ở thể gian”, mọi 
người nói như thế; theo Ngài, điểu này (có ý nghĩa) thế nào? Họ nói người đã 
thành tựu về trí là bậc hiển trí, hay là người đã thực sự thành tựu về lối sống?” 


7-2 


“Không phải do thấy, không phải do nghe, không phải do trí, mà các bậc 
thiện xảo ở nơi đấy gọi là bậc hiển trí. Những người nào sau khi tiêu diệt đạo 
binh (ô nhiễm), sống không phiên muộn, không mong câu, Ta nói rằng những 
người ấy là các bậc hiển trí. ” 

Không phải do thấy, không phải do nghe, không phải do trí - Không 
phải do thấy: không phải nhờ vào sự trong sạch do điều đã được thấy. Không 
phải do nghe: không phải nhờ vào sự trong sạch do điều đã được nghe. Không 
phải do trí: cũng không phải nhờ vào trí của tám sự chứng đạt (về định), cũng 
không phải nhờ vào trí của năm thắng trí (thần thông), cũng không phải nhờ vào 
tà trí; - “không phải do thấy, không phải do nghe, không phải do trí” là như thế. 


Mà các bậc thiện xảo ở nơi đấy gọi là bậc hiền trí - Các bậc thiện xảo: 
là các bậc thiện xảo về uân, thiện xảo về giới, thiện xảo về xứ, thiện xảo về 
pháp tùy thuận sanh khởi, thiện xảo về sự thiết lập niệm, thiện xảo về chánh 
cần, thiện xảo về nền tảng của thần thông, thiện xảo về quyên, thiện xảo về lực, 
thiện xảo về giác chi, thiện xảo về Đạo, thiện xảo về Quả, thiện xảo về Niết 
Bàn, các bậc thiện xảo ấy không nói, không thuyết, không phát ngôn, không 
giảng giải, không diễn tả (rằng) người đã tiến đến, đã tiến gần, đã tiến vào, đã 
tiến sát, đã đạt đến, được đầy đủ, được hội đủ với sự trong sạch do điều đã được 
thấy, hoặc với sự trong sạch do điều đã được nghe, hoặc với trí của tám sự 
chứng đạt (về định), hoặc với trí của năm thắng trí (thần thông), hoặc với tà trí, 
hoặc với việc đã được thấy, hoặc với việc đã được nghe - là bậc hiền trí; - “mà 
các bậc thiện xảo ở nơi đấy gọi là bậc hiền trí” là như thế. 


Những người nào sau khi tiêu diệt đạo binh (ô nhiễm), sống không 
phiền muộn, không mong cầu, Ta nói rằng những người ấy là các bậc hiền 
trí - Đạo binh: nói đến đạo binh của Ma Vương, uế hạnh về thân là đạo binh 
của Ma Vương, uế hạnh về khẩu là đạo binh của Ma Vương, uế hạnh về ý là 
đạo binh của Ma Vương, luyến ái là đạo binh của Ma Vương, sân hận là đạo 
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binh của Ma Vương, sĩ mê là đạo binh của Ma Vương, giận dữ là đạo binh của 
Ma Vương, thù hận - gièm pha - ác ý - ganh ty - bỏn xẻn - xảo trá - lừa gạt - 
bướng bỉnh - hung hăng -ngã mạn - cao ngạo - đam mê - xao lãng - tất cả ô 
nhiễm - tất cả uễ hạnh - mọi sự lo lắng - mọi sự bực bội - mọi sự nóng nảy - tất 
cả các pháp tạo tác bắt thiện là đạo binh của Ma Vương. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


1. Các dục là đạo bình thứ nhất của ngươi, thứ nhì nói đến sự không 
thích thú, thứ ba của ngươi là đói và khát, thứ tư gọi là tham ái. 


2. Thứ năm của ngươi là dã dượi và buôn ngủ, thứ sáu gọi là sự khiếp 
đảm, thứ bảy của ngươi là hoài nghĩ, thứ tảm của ngươi là gièm pha, bướng 
bình. 


3. Lợi lộc, sự nồi tiếng, sự trọng vọng, và danh vọng nào đã đạt được một 
cách sai trái, kẻ nào đề cao bản thân và khi dê những người khác, 


4. Này Namuci, chúng là đạo binh của ngươi, là quân xung kích của Hắc 
Ám. Kẻ khiếp nhược không chiến thắng nó, và vị đã chiến thắng thì đạt được sự 
an lạc. 


Khi nào tất cả các đạo binh của Ma Vương và tất cả các ô nhiễm có hành 
động đối kháng đã bị đánh bại và đã bị khuất phục, đã bị đồ vỡ, đã bị tan rã, 
không còn hiện diện nhờ vào bốn Thánh Đạo, vì thế, được gọi là “sau khi tiêu 
diệt đạo binh (ô nhiễm)”. Không phiền muộn: Sự luyến ái là phiền muộn, sân 
hận là phiền muộn, sĩ mê là phiền muộn, giận dữ là phiền muộn, thù hắn là 
phiền muộn, -nt- tất cả các pháp tạo tác bất thiện là phiền muộn. Đối với những 
người nào, các phiền muộn này đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng 
lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa 
trí tuệ, những người ấy được gọi là không phiền muộn. Không mong cầu: 
Mong cầu nói đến tham ái, tức là sự luyến áI, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, 
tham, cội nguồn của bắt thiện. Đối với những người nào, các mong cầu tham ái 
ấy là đã được dút bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, 
không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, những người ấy 
được gọi là không mong cầu. Những người nào: là các bậc A-la-hán có lậu 
hoặc đã được cạn kiệt Những người nào sau khi tiêu diệt đạo bỉnh (ô 
nhiễm), sống không phiền muộn, không mong cầu, Ta nói rằng những 
người ấy là các bậc hiền trí: Những người nào sau khi tiêu diệt đạo binh (ô 
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nhiễm), sống, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, nuôi dưỡng, bảo dưỡng, 
không phiền muộn, không mong cầu, Ta nói, Ta chỉ dạy, Ta chỉ bảo, Ta thông 
báo, Ta ấn định, Ta khai mở, Ta chia sẻ, Ta làm rõ, Ta bày tỏ rằng: “Những 
người ấy là “các bậc hiển trí” ở thế gian”; - “những người nào sau khi tiêu diệt 
đạo binh (ô nhiễm), sống không phiền muộn, không mong cầu, Ta nói rằng 
những người ấy là các bậc hiền trí” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Không phải do thấy, không phải do nghe, không phải do trí, mà các bậc 
thiện xảo ở nơi đấy gọi là bậc hiện trí. Những người nào sau khi tiêu diệt đạo 
binh (ô nhiễm), sống không phiên muộn, không mong cẩu, Ta nói rằng những 


, 


người áy là các bậc hiển trí. ` 
7-3 


(Tôn giả Nanda nói rằng:) “Bất cứ những Sa-môn và Bà-la-môn nào nói 
rằng sự trong sạch là do điễu đã được thấy và do điểu đã được nghe, nói rằng 
sự trong sạch là do giới và phận sự, nói rằng sự rong sạch là do nhiễu hình 
thức, có phải những vị ấy, thưa đức Thể Tôn, trong khi sống kiểm chế ở nơi ấy, 
họ đã vượt qua sanh và già, thưa Ngài? Con hỏi Ngài, thưa đức Thế Tôn, xin 
Ngài hãy trả lời con về điều này. ” 


Bất cứ những Sa-môn và Bà-la-môn nào - Bất kế những vị nào: tất cả 
theo tổng thẻ, tất cả trong mọi trường hợp, một cách trọn vẹn, không còn dư sót, 
cụm từ “y„ kec?” này là lối nói của sự bao gồm. Sa-môn: Bất cứ những người 
nào đã đi đến hạnh du sĩ, đã thành tựu hạnh du sĩ bên ngoài Giáo Pháp này Bà- 
la-môn: Bất cứ những người nào xưng hô với từ “ông”; - “bất cứ những Sa-môn 
và Bà-la-môn nào” là như thế. 


Tôn giả Nanda nói rắng - Rắng: (Từ “;ccz” này) là sự nôi liên các câu 
văn -nf- Tôn giả: (Từ “ayasmđ” này) là lời nói yêu mên, -nt-. Nanda: là tên của 
vị Bà-la-môn ây, -nt- từ kêu gọi; - “tôn giả Nanda nói răng” là như thê. 


Nói rằng sự trong sạch là do điều đã được thấy và do điều đã được 
nghe: Họ nói, họ thuyết, họ phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả rằng sự trong 
sạch sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn 
toàn thoát khỏi là do điều đã được thấy. Họ nói, họ thuyết, họ phát ngôn, họ 
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giảng giải, họ diễn tả rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, 
sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là do điều đã được nghe. Họ 
nói, họ thuyết, họ phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả rằng sự trong sạch, sự 
thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn 
thoát khỏi là do điều đã được thấy và do điều đã được nghe; - “nói rằng sự trong 
sạch là do điều đã được thấy và do điều đã được nghe” là như thế. 


Nói rằng sự trong sạch là do giới và phận sự: Họ nói, họ thuyết, họ 
phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn 
toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là do giới. 
Họ nói, họ thuyết, họ phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả rằng sự trong sạch, sự 
thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn 
thoát khỏi là do phận sự. Họ nói, họ thuyết, họ phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn 
tả rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toản trong sạch, sự thoát khỏi, sự 
giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là do giới và phận sự; - “nói rằng sự trong 
sạch là do giới và phận sự” là như thế. 


Nói rằng sự trong sạch là do nhiều hình thức: Họ nói, họ thuyết, họ 
phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn 
toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là do nhiều 
loại điềm báo hiệu tốt xấu; - “HÓI rằng sự trong sạch là do nhiều hình thức” là 
như thê. 


Có phải những vị ấy, thưa đức Thế Tôn, trong khi sống kiềm chế ở 
nơi Ấy - Có phải: Các cụm từ “evwannu kho”, “na nà kho”, “kimnu kho”, 
“kathannu kho” là câu hỏi do ngờ vực, câu hỏi do nhằm lẫn, câu hỏi vì lưỡng lự, 
câu hỏi do không dứt khoát; - “có phải” là như thế. Những vị ấy: là những 
người theo tà kiến. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy định 
do việc chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn; - “có phải những vị ấy, thưa đức Thế 
Tôn” là như thế. Trong khi sống kiềm chế ở nơi ấy - ở nơi ấy: là ở quan điểm 
của mình, ở sự chấp nhận của mình, ở sự ưa thích của mình, ở quan niệm của 
mình. Kiềm chế: là đã kiềm chế, đã kiềm giữ, đã bảo vệ, đã gìn giữ, đã thu thúc. 
Trong khi sống: là trong khi thực hành, trong khi trú ngụ, trong khi sinh hoạt, 
trong khi vận hành, trong khi bảo hộ, trong khi nuôi dưỡng, trong khi bảo 
dưỡng; - “có phải những vị ấy, thưa đức Thế Tôn, trong khi sống kiềm chế ở nơi 
ấy” là như thế. 


Họ đã vượt qua sanh và già, thưa Ngài: Họ đã vượt qua, đã vượt lên, đã 
vượt khỏi, đã vượt qua hắn, đã vượt qua khỏi sanh-già-chết. Thưa Ngài: Từ 
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“marisđ” này là lời nói yêu mên, lời nói kính trọng, lời nói có sự tôn kính và có 
sự phục tùng; - “họ đã vượt qua sanh và già, thưa Ngài” là như thê. 


Con hỏi Ngài, thưa đức Thế Tôn, xin Ngài hãy trả lời con về điều này 
- Con hỏi Ngài: Con hỏi Ngài, con yêu cầu Ngài, con thỉnh cầu Ngài, con đặt 
niềm tin ở Ngài, xin Ngài hãy thuyết giảng cho con; - “con hỏi Ngài” là như thế. 
Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy định do việc chứng 
ngộ, tức là đức Thế Tôn. Xin Ngài hãy trả lời con về điều này: xin Ngài hãy 
nói, hãy chỉ dạy, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai mở, hãy chia 
sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ; - “con hỏi Ngài, thưa đức Thế Tôn, xin Ngài hãy trả 
lời con về điều này” là như thế. 


Vì thê, vị Bả-la-môn ây đã nói răng: 


(Tôn giả Nanda nói rằng:) “Bất cứ những Sa-môn và Bà-la-môn nào nói 
rằng sự trong sạch là do điễu đã được thấy và do điễu đã được nghe, nói rằng 
sự trong sạch là do giới và phận sự, nói rằng sự trong sạch là do nhiễu hình 
thức, có phải những vị ấy, thưa đức Thể Tôn, trong khi sống kiểm chế ở nơi ấy, 
họ đã vượt qua sanh và già, thưa Ngài? Con hỏi Ngài, thưa đức Thế Tôn, xin 
Ngài hãy trả lời con về điều này. ” 
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(Đức Thể Tôn nói: “Này Nanda, bắt cứ những vị Sa-môn và Bà-la-môn 
nào nói rằng sự trong sạch là do điều đã được thấy và do điều đã được nghe, 
nói rằng sự trong sạch là do giới và phận sự, nói rằng sự trong sạch là do nhiễu 
hình thức, mặc đâu những vị ấy, trong khi sống kiểm chế ở nơi ấy, Ta nói rằng: 
“Họ đã không vượt qua sanh và già. 


” 


Bắt cứ những Sa-môn và Bà-la-môn nào - Bất kế những vị nào: tất cả 
theo tổng thể, tất cả trong mọi trường hợp, một cách trọn vẹn, không còn dư sót, 
cụm từ “ye &ec?” này là lối nói của sự bao gồm. Sa-môn: Bắt cứ những người 
nào đã đi đến hạnh du sĩ, đã thành tựu hạnh du sĩ bên ngoài Giáo Pháp này. Bà- 
la-môn: Bắt cứ những người nào xưng hô với từ “ông;” - “bất cứ những Sa-môn 
và Bà-la-môn nào” là như thế. Đức Thế Tôn nói: Này Nanda - Nanda: Đức 
Thế Tôn xưng hô với vị Bà-la-môn ấy bằng tên. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô 
với sự tôn kính -nt- sự quy định do việc chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn;” - 
“đức Thế Tôn nói: Này Nanda” là như thế. 
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Nói rằng sự trong sạch là do điều đã được thấy và do điều đã được 
nghe: Họ nói, họ thuyết, họ phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả rằng sự trong 
sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn 
toàn thoát khỏi là do điều đã được thấy. Họ nói, họ thuyết, họ phát ngôn, họ 
giảng giải, họ diễn tả rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, 
sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là do điều đã được nghe. Họ 
nói, họ thuyết, họ phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả rằng sự trong sạch, sự 
thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn 
thoát khỏi là do điều đã được thấy và do điều đã được nghe; - “nói răng sự trong 
sạch là do điều đã được thấy và do điều đã được nghe” là như thế. 


Nói rằng sự trong sạch là do giới và phận sự: Họ nói, họ thuyết, họ 
phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn 
toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là do giới. 
Họ nói, họ thuyết, họ phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả rằng sự trong sạch, sự 
thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toản 
thoát khỏi là đo phận sự. Họ nói, họ thuyết, họ phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn 
tả rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toản trong sạch, sự thoát khỏi, sự 
giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là đo giới và phận sự; - “nói rằng sự trong 
sạch là do giới và phận sự” là như thế. 


Nói rằng sự trong sạch là do nhiều hình thức: Họ nói, họ thuyết, họ 
phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn 
toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là do nhiều 
loại điềm báo hiệu tốt xấu; - “nói rằng sự trong sạch là do nhiều hình thức” là 
như thê. 


Mặc dầu những vị ấy, trong khi sống kiềm chế ở nơi ấy - Mặc dầu: 
Từ “kncap?” này là sự nối liền các câu văn, sự kết hợp các câu văn, sự làm đầy 
đủ các câu văn, sự gặp gỡ của các âm, trạng thái trau chuốt từ ngữ, tính chất 
tuần tự của các câu văn. Những vị ấy: là những người theo tà kiến. Ở nơi ấy: là 
ở quan điểm của mình, ở sự chấp nhận của mình, ở sự ưa thích của mình, ở 
quan niệm của mình. Kiềm chế: là đã kiềm chế, đã kiềm giữ, đã bảo vệ, đã gìn 
giữ, đã hộ trì, đã thu thúc. Trong khi sống: là trong khi thực hành, trong khi trú 
ngụ, trong khi sinh hoạt, trong khi vận hành, trong khi bảo hộ, trong khi nuôi 
dưỡng, trong khi bảo dưỡng; - “mặc dầu những vị ấy, trong khi sống kiềm chế ở 
nơi ấy” là như thế. 
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Ta nói rằng: Họ đã không vượt qua sanh và già: Ta nói, Ta chỉ dạy, Ta 
chỉ bảo, Ta thông báo, Ta ấn định, Ta khai mở, Ta chia sẻ, Ta làm rõ, Ta bày tỏ 
rằng: “Họ đã không vượt qua, đã không vượt lên, đã không vượt khỏi, đã không 
vượt qua hắn, đã không vượt qua khỏi sanh-già-chết; họ không đi ra ngoài, 
không rời ra, không vượt trội, không vượt qua, không vượt qua hắn, không vượt 
qua khỏi sanh-già-chết; họ quay cuồng bên trong sanh-già-chết; họ quay cuồng 
bên trong con đường luân hồi; họ bị theo sau bởi sanh, bị đeo đuôi bởi già, bị 
thống trị bởi bệnh, bị hành hạ bởi chết, không nơi nương tựa, không nơi trú ân, 
không nơi nương nhờ, có trạng thái không nơi nương nhờ; - Ta nói rằng: Họ đã 
không vượt qua sanh và già” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thể Tôn nói: “Này Nanda, bắt cứ những vị Sa-môn và Bà-la-môn 
nào nói rằng sự trong sạch là do điều đã được thấy và do điều đã được nghe, 
nói rằng sự trong sạch là do giới và phận sự, nói rằng sự trong sạch là do nhiễu 
hình thức, mặc dâu những vị ấy, trong khi sống kiểm chế ở nơi ấy, Ta nói rằng: 
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“Họ đã không vượt qua sanh và giả ””. 
7-5-6 


(Tôn giả Nanda nói rằng:) “Bất cứ những vị Sa-môn và Bà-la-môn nào 
nói rằng sự trong sạch là do điều đã được thấy và do điều đã được nghe, nói 
rằng sự trong sạch là do giới và phận sự, nói rằng sự trong sạch là do nhiễu 
hình thức. 


Thưa bậc hiển trí, nếu Ngài nói những vị ấy là không vượt qua dòng lũ, 
vậy giờ đây, thưa Ngài, người nào ở thế giới chư Thiên và nhân loại đã vượt 
qua sanh và già? Con hỏi Ngài, thưa đức Thế Tôn, xin Ngài hãy trả lời con về 
điêu này. ” 


Bắt cứ những Sa-môn và Bà-la-môn nào - Bất kế những vị nào: tất cả 
theo tổng thẻ, tất cả trong mọi trường hợp, một cách trọn vẹn, không còn dư sót, 
cụm từ “ye &ec?” này là lối nói của sự bao gồm. Sa-môn: Bắt cứ những người 
nào đã đi đến hạnh du sĩ, đã thành tựu hạnh du sĩ bên ngoài Giáo Pháp này. Bà- 
la-môn: Bắt cứ những người nào xưng hô với từ “ông”; - “bất cứ những Sa-môn 
và Bà-la-môn nào” là như thế. Tôn giả Nanda nói rằng:-nt-. 
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Nói rằng sự trong sạch là do điều đã được thấy và do điều đã được 
nghe: Họ nói, họ thuyết, họ phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả rằng sự trong 
sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn 
toàn thoát khỏi là do điều đã được thấy. Họ nói, họ thuyết, họ phát ngôn, họ 
giảng giải, họ diễn tả rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, 
sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là do điều đã được nghe. Họ 
nói, họ thuyết, họ phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả rằng sự trong sạch, sự 
thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toản 
thoát khỏi là do điều đã được thấy và do điều đã được nghe; - “nói răng sự trong 
sạch là do điều đã được thấy và do điều đã được nghe” là như thế. 


Nói rằng sự trong sạch là do giới và phận sự: Họ nói, họ thuyết, họ 
phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn 
toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là do giới. 
Họ nói, họ thuyết, họ phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả rằng sự trong sạch, sự 
thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toản 
thoát khỏi là đo phận sự. Họ nói, họ thuyết, họ phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn 
tả rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toản trong sạch, sự thoát khỏi, sự 
giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là đo giới và phận sự; - “nói rằng sự trong 
sạch là do giới và phận sự” là như thế. 


Nói rằng sự trong sạch là do nhiều hình thức: Họ nói, họ thuyết, họ 
phát ngôn, họ giảng giải, họ diễn tả rằng sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn 
toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi là do nhiều 
loại điềm báo hiệu tốt xấu; - “nói rằng sự trong sạch là do nhiều hình thức” là 
như thê. 


Thưa bậc hiền trí, nếu Ngài nói những vị ấy là không vượt qua dòng 
lũ - Nếu những vị ấy: là những người theo tà kiến. Bậc hiền trí: Bản thể hiền 
trí nói đến trí, -nt- đã vượt qua sự quyến luyến và mạng lưới (tham ái và tà 
kiến), vị ấy là bậc hiền trí. Ngài nói là không vượt qua dòng lũ: là không vượt 
qua, không vượt lên, không vượt khỏi, không vượt qua hắn, không vượt qua 
khỏi dòng lũ (ngũ) dục, dòng lũ của hữu, dòng lũ tà kiến, dòng lũ vô minh; họ 
đang quay cuồng bên trong sanh-già-chết; họ đang quay cuồng bên trong con 
đường luân hồi; họ bị theo sau bởi sanh, bị đeo đuổi bởi già, bị thống trị bởi 
bệnh, bị hành hạ bởi chết, không nơi nương tựa, không nơi trú ân, không nơi 
nương nhờ, có trạng thái không nơi nương nhờ. Ngài nói: Ngài nói, Ngài chỉ 
dạy, Ngài chỉ bảo, Ngài thông báo, Ngài ấn định, Ngài khai mở, Ngài chia sẻ, 
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Ngài làm rõ, Ngài bày tỏ; - “thưa bậc hiền trí, nếu Ngài nói những vị ấy là 
không vượt qua dòng lữ” là như thế. 


Vậy giờ đấy, thưa Ngài, người nào ở thế giới chư Thiên và nhân loại 
đã vượt qua sanh và già? - Vậy giờ đấy, người nào ở thế gian tính luôn cõi 
chư Thiên, cõi Ma Vương, cõi Phạm Thiên, cho đến dòng dõi Sa-môn, Bà-la- 
môn, chư Thiên và loài người đã vượt qua, đã vượt lên, đã vượt khỏi, đã vượt 
qua hăn, đã vượt qua khỏi sanh-già-chết? Thưa Ngài: từ “/ãrisz” này là lời nói 
yêu mến, lời nói kính trọng, lời nói có sự tôn kính và có sự phục tùng; - “vậy 
giờ đấy, thưa Ngài, người nào ở thế giới chư Thiên và nhân loại đã vượt qua 
sanh và già?”, là như thế. 


Con hồi Ngài, thưa đức Thế Tôn, xin Ngài hãy trả lời con về điều này 
- Con hỏi Ngài: Con hỏi Ngài, con yêu cầu Ngài, con thỉnh cầu Ngài, con đặt 
niềm tin ở Ngài. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy định 
do việc chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn. Xin Ngài hãy trả lời con về điều này: 
xin Ngài hãy nói, hãy chỉ dạy, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai 
mở, hãy chia sẻ, hãy làm rõ, hãy bảy tỏ; - “con hỏi Ngài, thưa đức Thế Tôn, xin 
Ngài hãy trả lời con về điều này” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


(Tôn giả Nanda nói rằng:) “Bát cứ những vị Sa-môn và Bà-la-môn nào 
nói rằng sự trong sạch là do điều đã được thấy và do điều đã được nghe, nói 
rằng sự trong sạch là do giới và phận sự, nói rằng sự trong sạch là do nhiều 
hình thức. 


Thưa bậc hiển trí, nếu Ngài nói những vị ấy là không vượt qua dòng lũ, 
vậy giờ đấy, thưa Ngài, người nào ở thể giới chư Thiên và nhân loại đã vượt 
qua sanh và già? Con hỏi Ngài, thưa đức Thế Tôn, xin Ngài hãy trả lời con về 
điêu này. ” 
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(Đức Thé Tôn nói: “Này Nanda,) Ta không nói rằng tắt cả các vị Sa-môn 
và Bà-la-môn đêu bị bao trùm bởi sanh và già. Ở đây, những vị nào đã dứt bỏ 
điêu đã được thấy, hoặc điễu đã được nghe, hoặc điều đã được cảm giác, hoặc 
thậm chí tất cả giới và phận sự, đã dứt bỏ mọi hình thức nhiêu loại, đã biết toàn 
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diện về tham ái, không còn lậu hoặc, Ta nói răng “những con người áy thật sự 
đã vượt qua dòng lũ. 


” 


Đức Thế Tôn nói: Này Nanda, Ta không nói rằng tất cả các vị Sa- 
môn và Bà-la-môn đều bị bao trùm bởi sanh và già: Này Nanda, Ta không 
nói rằng: “Tất cả các vị Sa-môn và Bà-la-môn đều bị bao bọc, bị bao trùm, bị 
bao kín, bị che lại, bị che kín, bị đậy kín bởi sanh và già”. Ta nói, Ta chỉ dạy, Ta 
chỉ bảo, Ta thông báo, Ta ấn định, Ta khai mở, Ta chia sẻ, Ta làm rõ, Ta bảy tỏ 
rằng: “Có những vị Sa-môn và Bà-la-môn mà đối với những vị Ấy, sanh, già, và 
chết là đã được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã 
bị làm cho không còn hiện hữu, không còn các điều kiện sanh khởi trong tương 


„?? 


lai”; - “đức Thê Tôn nói: Này Nanda, Ta không nói răng tât cả các vị Sa-môn và 


Bà-la-môn đều bị bao trùm bởi sanh và già” là như thế. 


Ở đây, những vị nào đã dứt bỏ điều đã được thấy, hoặc điều đã được 
nghe, hoặc điều đã được cảm giác, hoặc thậm chí tất cả giới và phận sự: 
Những vị nào đã dứt bỏ mọi sự trong sạch do điều đã được thấy, đã từ bỏ, đã 
dứt trừ, đã xua đi, đã làm chấm dứt, đã làm cho không còn hiện hữu, những vị 
nào đã dứt bỏ mọi sự trong sạch do điều đã được nghe, -nt- những vị nào đã dứt 
bỏ mọi sự trong sạch do điều đã được cảm giác, -nt- những vị nào đã dứt bỏ mọi 
sự trong sạch do điều đã được thấy - đã được nghe - đã được cảm giác, -nf- 
những vị nào đã dứt bỏ mọi sự trong sạch do giới, -nf- những vị nào đã dứt bỏ 
mọi sự trong sạch do phận sự, -nt- những vị nào đã dứt bỏ mọi sự trong sạch do 
giới và phận sự, đã từ bỏ, đã dút trừ, đã xua đi, đã làm chấm dứt, đã làm cho 
không còn hiện hữu; - “*Ở đây, những vị nào đã dứt bỏ điều đã được thấy, hoặc 
điều đã được nghe, hoặc điều đã được cảm giác, hoặc thậm chí tất cả giới và 
phận sự” là như thế. 


Đã dứt bỏ mọi hình thức nhiều loại: sau khi dứt bỏ sự trong sạch, sự 
thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự giải thoát, sự hoàn toàn 
thoát khỏi do nhiều loại điềm báo hiệu tốt xấu, sau khi từ bỏ, sau khi dứt trừ, 
sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi làm cho không còn hiện hữu; - “đã 
dứt bỏ mọi hình thức nhiều loại” là như thế. 


Đã biết toàn diện về tham ái, không còn lậu hoặc, Ta nói rằng 
“những con người ấy thật sự đã vượt qua dòng lũ - Tham ái: tham ái cảnh 
sắc, tham ái cảnh thinh, tham ái cảnh hương, tham ái cảnh vị, tham ái cảnh xúc, 
tham ái cảnh pháp. Đã biết toàn diện về tham ái: Sau khi biết toàn diện về 
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tham ái với ba cách biết toàn diện: biết toàn diện về điêu đã được biệt, biết toàn 
diện về sự xét đoán, biêt toàn diện về sự dứt bỏ. 


Biết toàn diện về điều đã được biết là những gì? Biết về tham ái. Biết 
rằng, thấy rằng: “Cái này là tham ái cảnh sắc, cái này là tham ái cảnh thỉnh, cái 
này là tham ái cảnh hương, cái này là tham ái cảnh vị, cái này là tham ái cảnh 
xúc, cái này là tham ái cảnh pháp;” điều này là biết toàn diện về điều đã được 
biết. 


Biết toàn diện về sự xét đoán là những gì? Sau khi thực hiện điều đã được 
biết như vậy thì xét đoán về tham ái. Xét đoán là vô thường, là khổ, là cơn bệnh, 
là mụt ghẻ, -nf- là sự thoát ra; điều này là biết toàn diện về sự xét đoán. 


Biết toàn điện về sự đứt bỏ là những gì? Sau khi xét đoán như vậy thì dứt 
bỏ, xua đi, làm chấm dứt, làm cho không còn hiện hữu tham ái. Bởi vì điều này 
đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này các Tỳ-khưu, cái gì là sự mong muốn và 
luyến ái ở tham ái, các ngươi hãy dứt bỏ cái ấy. Như vậy tham ái ấy sẽ được dứt 
bỏ, có rễ được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn 
hiện hữu, không còn điều kiện sanh khởi trong tương lai;” điều này là biết toàn 
diện về sự dứt bỏ. 


Đã biết toàn diện về tham ái: Sau khi biết toàn diện về tham ái với ba 
cách biết toàn diện này. Không còn lậu hoặc: Có bốn lậu hoặc: dục lậu, hữu 
lậu, kiến lậu, vô minh lậu. Đối với những vị nào, các lậu hoặc này là đã được 
dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho 
không còn hiện hữu, không còn các điều kiện sanh khởi trong tương lai, những 
vị ấy được gọi là không còn lậu hoặc, là các vị A-la-hán, có lậu hoặc đã được 
cạn kiệt. 


Đã biết toàn diện về tham ái, không còn lậu hoặc, Ta nói rằng 
“những con người ấy thật sự đã vượt qua dòng lũ”: Những vị nào đã biết 
toàn diện về tham ái, không còn lậu hoặc, Ta nói, Ta chỉ dạy, Ta chỉ bảo, Ta 
thông báo, Ta ấn định, Ta khai mở, Ta chia sẻ, Ta làm rõ, Ta bày tỏ rằng: 
“Những vị ấy đã vượt qua dòng lũ (ngũ) dục, đã vượt qua dòng lũ của hữu, đã 
vượt qua dòng lũ tà kiến, đã vượt qua dòng lũ vô minh, đã vượt qua, đã vượt 
lên, đã vượt ra khỏi, đã vượt quá, đã vượt qua hắn, đã vượt qua khỏi mọi nẻo 
đường luân hồi”; - “đã biết toàn diện về tham ái, không còn lậu hoặc, Ta nói 
rằng “những con người ấy thật sự đã vượt qua dòng lữ” là như thế. 
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Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thế Tôn nói: Này Nanda,) Ta không nói rằng tất cả các vị Sa-môn 
và Bà-la-môn đêu bị bao trùm bởi sanh và già. Ở đây, những vị nào đã dứt bỏ 
điều đã được thấy, hoặc điều đã được nghe, hoặc điều đã được cảm giác, hoặc 
thậm chí tất cả giới và phận sự, đã dứt bỏ mọi hình thức nhiễu loại, đã biết toàn 
diện về tham ái, không còn lậu hoặc, Ta nói rằng “những con người ấy thật sự 
đã vượt qua dòng lũ. ” 


7-8 


(Tôn giả Nanda nói rằng:) “Thưa ngài Gotama, con thích thú lời nói này 
của bậc đại ẩn sĩ, trạng thái không liên quan đến mâm tái sanh đã khéo được 
trình bày. Ở đây, những vị nào đã dứt bỏ điều đã được thấy, hoặc điều đã được 
nghe, hoặc điều đã được cảm giác, hoặc thậm chỉ tắt cả giới và phận sự, đã dứt 
bỏ mọi hình thức nhiều loại, đã biết toàn diện về tham ái, không còn lậu hoặc, 
con cũng nói rằng: “Những vị ấy đã vượt qua dòng lũ”. ” 

Con thích thú lời nói này của bậc đại ẩn sĩ - Điều này: Con vui thích, 
con thích thú, con vui mừng, con tùy hỷ, con ước muốn, con ưng thuận, con ước 
nguyện, con mong cầu, con nguyện cầu lời nói, lời phát biểu, lời chỉ bảo, lời 
khuyên bảo của Ngài. Của bậc đại ẩn sĩ: đức Thế Tôn là bậc đại ấn sĩ. “Vị đã 
tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu giới uẫn lớn lao” là bậc đại ấn sĩ. -nt- “Đắng 
Nhân Ngưu ngự ở đâu?” là bậc đại ân sĩ; - “con thích thú lời nói này của bậc đại 
ân sĩ” là như thế. 


Thưa Ngài Gotama, trạng thái không liên quan đến mầm tái sanh đã 
khéo được trình bày - Đã khéo được trình bày: đã khéo được chỉ dạy, đã 
khéo được chỉ bảo, đã khéo được thông báo, đã khéo được ấn định, đã khéo 
được khai mở, đã khéo được chia sẻ, đã khéo được làm rõ, đã khéo được bày tỏ. 
Thưa Ngài Gotama, trạng thái không đối quan đến mầm tái sanh: Mầm tái 
sanh nói đến các ô nhiễm, các uân, và các sự tạo tác. Sự dứt bỏ mầm tái sanh, sự 
văng lặng mầm tái sanh, sự buông bỏ mầm tái sanh, sự tịch tịnh mầm tái sanh là 
Bắt Tử, Niết Bàn; - “thưa Ngài Gotama, trạng thái không liên quan đến mầm tái 
sanh đã khéo được trình bày” là như thế. 


Ở đây, những vị nào đã dứt bỏ điều đã được thấy, hoặc điều đã được 
nghe, hoặc điều đã được cảm giác, hoặc thậm chí tất cả giới và phận sự: 
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Những vị nào đã dứt bỏ mọi sự trong sạch do điều đã được thấy, đã từ bỏ, đã 
dứt trừ, đã xua đi, đã làm chấm dứt, đã làm cho không còn hiện hữu, những vị 
nào đã dứt bỏ mọi sự trong sạch do điều đã được nghe, -nt- những vị nào đã dứt 
bỏ mọi sự trong sạch do điều đã được cảm giác, -nf- những vị nào đã dứt bỏ mọi 
sự trong sạch do điều đã được thấy - đã được nghe - đã được cảm giác, -nf- 
những vị nào đã dứt bỏ mọi sự trong sạch do giới, -nf- những vị nào đã dứt bỏ 
mọi sự trong sạch do phận sự, -nt- những vị nào đã dứt bỏ mọi sự trong sạch do 
giới và phận sự, đã từ bỏ, đã dút trừ, đã xua đi, đã làm chấm dứt, đã làm cho 
không còn hiện hữu; - “Ở đây, những vị nào đã dứt bỏ điều đã được thấy, hoặc 
điều đã được nghe, hoặc điều đã được cảm giác, hoặc thậm chí tất cả giới và 
phận sự” là như thế. 


Đã dứt bỏ mọi hình thức nhiều loại: sau khi dứt bỏ, sau khi từ bỏ, sau 
khi dứt trừ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi làm cho không còn 
hiện hữu sự trong sạch, sự thanh tịnh, sự hoàn toàn trong sạch, sự thoát khỏi, sự 
giải thoát, sự hoàn toàn thoát khỏi do nhiều loại điềm báo hiệu tốt xấu; - “đã dứt 
bỏ mọi hình thức nhiều loại” là như thế. 


Đã biết toàn diện về tham ái, không còn lậu hoặc, con cũng nói rằng: 
“Những vị ấy đã vượt qua dòng lũ - Tham ái: tham ái cảnh sắc, tham ái cảnh 
thính, tham ái cảnh hương, tham ái cảnh vị, tham ái cảnh xúc, tham ái cảnh 
pháp. Đã biết toàn diện về tham ái: Sau khi biết toàn diện về tham ái với ba cách 
biết toàn điện: biết toàn điện về điều đã được biết, biết toàn diện về sự xét đoán, 
biết toàn diện về sự đứt bỏ. 


Biết toàn diện về điều đã được biết là những gì? Biết về tham ái, biết 
rằng, thấy rằng: “Cái này là tham ái cảnh sắc, cái này là tham ái cảnh thỉnh, cái 
này là tham ái cảnh hương, cái này là tham ái cảnh vị, cái này là tham ái cảnh 
xúc, cái này là tham ái cảnh pháp;” điều này là biết toàn điện về điều đã được 
biết. 


Biết toàn diện về sự xét đoán là những gì? Sau khi thực hiện điều đã được 
biết như vậy thì xét đoán về tham ái, xét đoán là vô thường, là khô, là cơn bệnh, 
là mụt ghẻ, là mũi tên, là tai ương, là tật nguyên, là không sai khiến được, là tiêu 
hoại, là tai họa, là bất hạnh, là sợ hãi, là nguy cơ, là thay đôi, là mảnh mai, là 
không bên, là không nơi nương tựa, là không nơi trú ân, là không nơi nương 
nhờ, là trạng thái không nơi nương nhờ, là trống rỗng, là rỗng không, là trống 
không, là vô ngã, là bất lợi, là có bản chất biến đổi, là không có cốt lõi, là gốc 
gác của tai ương, là kẻ giết hại, là vật hư hỏng, là có sự rò rỉ, là bị tạo tác, là mồi 
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nhử của Ma Vương, là có bản chất sanh ra, là có bản chất già, là có bản chất 
bệnh, là có bản chất chết, là có bản chất sầu-bi-khổ-ưu-não, là có bản chất ô 
nhiễm, là nhân sanh khởi, là sự biến hoại, là sự hứng thú, là sự bất lợi, là sự 
thoát ra; điều này là biết toàn diện về sự xét đoán. 


Biết toàn điện về sự đứt bỏ là những gì? Sau khi xét đoán như vậy thì dứt 
bỏ, xua đi, làm chấm dứt, làm cho không còn hiện hữu tham ái; điều này là biết 
toàn diện về sự dứt bỏ. 


Đã biết toàn diện về tham ái: Sau khi biết toàn diện về tham ái với ba 
cách biết toàn diện này. Không còn lậu hoặc: Có bốn lậu hoặc: dục lậu, hữu 
lậu, kiến lậu, vô minh lậu. Đối với những vị nào, các lậu hoặc này là đã được 
dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho 
không còn hiện hữu, không còn các điều kiện sanh khởi trong tương lai, những 
VI ây được gọi là không còn lậu hoặc, là các vị A-la-hán, có lậu hoặc đã được 
cạn kiệt. 


Đã biết toàn diện về tham ái, không còn lậu hoặc, con cũng nói rằng: 
“Những vị ấy đã vượt qua dòng lũ: Những vị nào đã biết toàn diện về tham ái, 
không còn lậu hoặc, con cũng nói, cũng phát biểu rằng: “Những vị ấy đã vượt 
qua dòng lũ (ngũ) dục, đã vượt qua dòng lũ của hữu, đã vượt qua dòng lũ tà 
kiến, đã vượt qua dòng lũ vô minh, đã vượt qua, đã vượt lên, đã vượt ra khỏi, đã 
vượt quá, đã vượt qua hắn, đã vượt qua khỏi mọi nẻo đường luân hồi”; - “đã 
biết toàn diện về tham ái, không còn lậu hoặc, con cũng nói rằng: Những vị ấy 
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đã vượt qua dòng lũ” là như thế. 
Vì thế, vị Bà-la-môn ấy đã nói rằng: 


(Tôn giả Nanda nói rằng:) “Thưa ngài Gotama, con thích thú lời nói này 
của bậc đại ẩn sĩ, trạng thái không liên quan đến mâm tái sanh đã khéo được 
trình bày. Ở đây, những vị nào đã dứt bỏ điều đã được thấy, hoặc điêu đã được 
nghe, hoặc điều đã được cảm giác, hoặc thậm chí tất cả giới và phận sự, đã dứt 
bỏ mọi hình thức nhiều loại, đã biết toàn diện về tham ải, không còn lậu hoặc, 
con cũng nói rằng: “Những vị ấy đã vượt qua dòng lũ. 


Diễn Giải Kinh Nanda là thứ bảy. 


--ooOoo-- 
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§. DIỄN GIẢI KINH HEMAKA 
8-1 


(Tôn giả Hemaka nói rằng:) “Những người nào trước đấy đã giải thích 
cho con khác với lời dạy của đức Gotama (nói rằng): “Đã là như vây, sẽ là như 
vây”, mọi điều ấy đêu do nghe lời đôn đãi, mọi điều ấy đếu là sự tăng trưởng 
của suy nghĩ, con đã không thích thú về điểu ấy. ” 


Những người nào trước đấy đã giải thích cho con - Những người nào: 
là vị Bà-la-môn Bãvari và những người khác là thầy của vị ấy; những vị ấy đã 
giải thích, đã chỉ dạy, đã chỉ bảo, đã thông báo, đã ấn định, đã khai mở, đã chia 
sẻ, đã làm rõ, đã bày tỏ về quan điểm của mình, về sự chấp nhận của mình, về 
sự ưa thích của mình, về quan niệm của mình, về ý định của mình, về chủ tâm 
của mình; - “những người nào trước đấy đã giải thích cho con” là như thế. Tôn 
giả Hemaka nói rằng -Răng: Từ “/ccđ” này là sự nối liền các câu văn, -nt- tính 
chất tuần tự của các câu văn. Tôn giả: (Từ “ãyasmã” này) là lời nói yêu mến, - 
nt- . Hemaka: là tên của vị Bà-la-môn ấy, -nt- từ kêu gọi; - “tôn giả Hemaka nói 
rằng” là như thế. 


Khác với lời dạy của đức Gotama: khác với lời dạy của đức Gotama là 
khác hăn lời dạy của đức Gotama, trước cả lời dạy của đức Gotama, trước tiên 
so với lời dạy của đức Gotama, so với lời dạy của đức Phật, so với lời dạy của 
đắng Chiến Thắng, so với lời dạy của đức Như Lai, so với lời dạy của vị Chúa 
của chư Thiên, so với lời dạy của bậc A-la-hán; - “khác với lời dạy của đức 
Gotama” là như thế. 


Đã là như vây, sẽ là như vầy: Nghe nói đã là như vầy, nghe nói sẽ là 
như vầy; - “đã là như vầy, sẽ là như vầy” là như thế. 


Mọi điều ấy đều do nghe lời đồn đãi: Họ đã thuyết giảng mọi điều ấy do 
nghe lời đồn đãi, do nghe nói như thế, do sự truyền thừa, do sự thành tựu của 
việc thu thập kiến thức, đo nhân suy nghĩ, do nhân suy luận, đo suy đoán theo 
biểu hiện, do sự Suy xét và chấp nhận về quan điểm, không được chính bản thân 
biết rõ, không được tự thân quán xét lại; - “mọi điều ấy đều do nghe lời đồn đãi” 
là như thế. 
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Mọi điều ấy đều là sự tăng trưởng của suy nghĩ: mọi điều ấy đều là sự 
tăng trưởng của suy nghĩ, sự tăng trưởng của suy tư, sự tăng trưởng của tư duy, 
sự tăng trưởng của suy tư về dục, sự tăng trưởng của suy tư về sân hận, sự tăng 
trưởng của suy tư về hãm hại, sự tăng trưởng của suy tư về thân quyến, sự tăng 
trưởng của suy tư về xứ sở, sự tăng trưởng của suy tư về chư Thiên, sự tăng 
trưởng của suy tư liên quan đến sự trắc ân đối với người khác, sự tăng trưởng 
của suy tư liên quan đến lợi lộc - sự trọng vọng - sự nỗi tiếng, sự tăng trưởng 
của suy tư liên quan đến việc không bị khi đễ; - “mọi điều ấy đều là sự tăng 
trưởng của suy nghĩ là như thế. 


Con đã không thích thú về điều ấy: con đã không thích thú, đã không 
tìm đến, đã không đạt đến, đã không tiếp nhận điều ấy; - “con đã không thích 
thú về điều ấy” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


(Tôn giả Hemaka nói rằng:) “Những người nào trước đáy đã giải thích 
cho con khác với lời dạy của đức Gotama (nói rằng): “Đã là như vây, sẽ là như 
vây”, mọi điều ấy đêu do nghe lời đồn đãi, mọi điều ấy đêu là sự tăng trưởng 
của suy nghĩ, con đã không thích thú về điều ấy. ” 
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“Fà xin Ngài hãy nói ra cho con về Giáo Pháp, về sự diệt trừ tham ái, 
thưa bậc hiện trí; sau khi hiểu pháp áy, con có niệm, trong khi sông, có thê vượt 
qua sự vướng mặc ở thê gian. 


” 


Và xin Ngài hãy nói ra cho con về Giáo Pháp - Ngài: (Vị Hemaka) nói 
với đức Thế Tôn. Xin Ngài hãy nói về Giáo Pháp: Về Giáo Pháp: Xin Ngài 
hãy nói ra, hãy chỉ dạy, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai mở, 
hãy chia sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ toàn hảo ở đoạn đầu, toàn hảo ở đoạn giữa, 
toàn hảo ở đoạn kết, thành tựu về ý nghĩa, thành tựu về văn tự, về Phạm hạnh 
thanh tịnh một cách trọn vẹn và đầy đủ, (gồm có) bốn sự thiết lập niệm, bốn 
chánh cần, bốn nền tảng của thần thông, năm quyên, năm lực, bảy yếu tố đưa 
đến giác ngộ, đạo lộ thánh thiện tám chỉ phần, Niết Bàn, và sự thực hành đưa 
đến Niết Bàn; - “và xin Ngài hãy nói ra cho con về Giáo Pháp” là như thế. 


Về sự diệt trừ tham ái, thưa bậc hiền trí - Tham ái: tham ái cảnh sắc, - 
nt- tham ái cảnh pháp. Sự diệt trừ tham ái là sự dứt bỏ tham ái, sự văng lặng 
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tham ái, sự buông bỏ tham ái, sự tịch tịnh tham ái, là Bất Tử, Niết Bàn. Bậc 
hiền trí: Bản thế hiền trí nói đến trí, -nt- đã vượt qua sự quyến luyến và mạng 
lưới (tham ái và tà kiến), vị ấy là bậc hiền trí; - “về sự diệt trừ tham ái, thưa bậc 
hiền trí” là như thế. 


Sau khi hiểu pháp ấy, con có niệm, trong khi sống: sau khi làm cho 
pháp ấy được hiểu rõ, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau 
khi làm rõ rệt; sau khi làm cho được hiểu rõ, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, 
sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt rằng: “7t cả các hành là vô thường”; sau 
khi làm cho được hiểu rõ, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, 
sau khi làm rõ rệt rằng: “Tá cả các hành là khổ”, -nt- “Tất cả các pháp là vô 
ngã”, -nt- “Điêu gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy đều có bản tánh 
hoại diệt”. Có niệm: Có niệm bởi bốn lý do: Có niệm trong khi tu tập sự thiết 
lập niệm ở việc quan sát thân trên thân, -nt- vị ấy được gọi là có niệm. Trong 
khi sống: là trong khi thực hành, trong khi trú ngụ, trong khi sinh hoạt, trong 
khi vận hành, trong khi bảo hộ, trong khi nuôi dưỡng, trong khi bảo dưỡng; - 
“sau khi hiểu pháp ấy, con có niệm, trong khi sống” là như thế. 


Có thể vượt qua sự vướng mắc ở thế gian - Sự vướng mắc nói đến 
tham ái, tức là sự luyến LÊN luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn 
của bắt thiện. Sự vướng mắc: Sự vướng mắc với ý nghĩa gì? -nt- được trải rộng, 
được lan rộng” là vướng mắc. Ở thế gian: ở thế gian của khổ cảnh, ở thế gian 
của loài người, ở thế gian của chư Thiên, ở thế gian của các uân, ở thế gian của 
các giới, ở thế gian của các xứ. Có thể vượt qua sự vướng mắc ở thế gian: Sự 
vướng này là ở ngay tại thế gian. Có niệm, con có thể vượt qua, có thể vượt lên, 
có thể vượt khỏi, có thể vượt qua hắn, có thể vượt qua khỏi sự vướng mắc này ở 
ngay tại thế gian; - “có thể vượt qua sự vướng mắc ở thế gian” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


“Và xin Ngài hãy nói ra cho con về Giáo Pháp, về sự diệt trừ tham ái, 
thưa bậc hiện trí; sau khi hiệu pháp áy, con có niệm, trong khi sông, có thể vượt 
qua sự vướng mặc ở thê gian. ” 
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“Ở đáy, sự xua đi mong muôn và luyễn ái ở các vật có vẻ đáng yêu đã 
được tháy, đã được nghe, đã được cảm giác, đã được nhận thức, này Hemaka, 
là vị thê Niết Bàn, Bát Hoại. ” 
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Ở đây,... đã được thấy, đã được nghe, đã được cảm giác, đã được 
nhận thức - Đã được thấy: đã được thấy bằng mắt. Đã được nghe: đã được 
nghe bằng tai. Đã được cảm giác: đã được ngửi bằng mũi, đã được nếm bằng 
lưỡi, đã được xúc chạm bằng thân. Đã được nhận thức: đã được nhận thức 
bằng ý; - “Ở đây,... đã được thấy, đã được nghe, đã được cảm giác, đã được 
nhận thức” là như thế. 


Ở các vật có vẻ đáng yêu, này Hemaka: Và cái gì ở thế gian là có vẻ 
đáng yêu có vẻ vừa lòng? Mắt ở thế gian là có vẻ đáng yêu có vẻ vừa lòng, tai ở 
thế gian là có vẻ đáng yêu có vẻ vừa lòng, mũi ở thế gian là có vẻ đáng yêu có 
vẻ vừa lòng, lưỡi ở thế gian là có vẻ đáng yêu có vẻ vừa lòng, thân ở thế gian là 
có vẻ đáng yêu có vẻ vừa lòng, ý ở thế gian là có vẻ đáng yêu có vẻ vừa lòng; 
các sắc ở thế gian là có vẻ đáng yêu có vẻ vừa lòng, các thỉnh ở thế gian - các 
hương ở thế gian - các vị ở thế gian - các xúc ở thế gian - các pháp ở thế gian là 
có vẻ đáng yêu có vẻ vừa lòng; nhãn thức ở thế gian là có vẻ đáng yêu có vẻ 
vừa lòng, nhĩ thức ở thế gian - tỷ thức ở thế gian - thiệt thức ở thế gian - thân 
thức ở thế gian - ý thức ở thế gian là có vẻ đáng yêu có vẻ vừa lòng; - nhãn xúc 
ở thế gian là có vẻ đáng yêu có vẻ vừa lòng, nhãn xúc ở thế gian - tỷ xúc ở thế 
gian - thiệt xúc ở thế gian - thân xúc ở thế gian - ý xúc ở thế gian là có vẻ đáng 
yêu có vẻ vừa lòng: thọ sanh ra từ nhãn xúc ở thế gian -nt- thọ sanh ra từ nhĩ 
xúc ở thế gian - thọ sanh ra từ tỷ xúc ở thế gian - thọ sanh ra từ thiệt xúc ở thế 
gian - thọ sanh ra từ thân xúc ở thế gian - thọ sanh ra từ ý xúc ở thế gian là có vẻ 
đáng yêu có vẻ vừa lòng; sắc tưởng ở thế gian -nt- thính tưởng ở thế gian - 
hương tưởng ở thế gian - vị tưởng ở thế gian - xúc tưởng ở thế gian - pháp 
tưởng ở thế gian là có vẻ đáng yêu có vẻ vừa lòng; sắc tư ở thế gian -nt- thỉnh tư 
ở thế gian - hương tư ở thế gian - vị tư ở thế gian - xúc tư ở thế gian - pháp tư ở 
thế gian là có vẻ đáng yêu có vẻ vừa lòng; sắc ái ở thế gian -nt- thỉnh ái ở thế 
gian - hương ái ở thế gian - vị ái ở thế gian - xúc ái ở thế gian - pháp ái ở thế 
gian là có vẻ đáng yêu có vẻ vừa lòng; sắc tầm ở thế gian -nt- thinh tầm ở thế 
gian - hương tầm ở thế gian - vị tầm ở thế gian -xúc tầm ở thế gian - pháp tầm ở 
thế gian là có vẻ đáng yêu có vẻ vừa lòng: sắc tứ ở thế gian -nt- thinh tứ ở thế 
gian - hương tứ ở thế gian - vị tứ ở thế gian - xúc tứ ở thế gian - pháp tứ ở thế 
gian là có vẻ đáng yêu có vẻ vừa lòng; - “ở các vật có vẻ đáng yêu, này 
Hemaka” là như thế. 


Sự xua đi mong muôn và luyên ái - Mong muôn và luyên ái: là sự 
mong muôn về dục, sự luyên ái vê dục, niêm vui về dục, sự tham ái vê dục, sự 
yêu mên về dục, sự nông nhiệt vê dục, sự mê mân về dục, sự bám chặt vào dục, 
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sự lôi cuỗn của dục, sự gắn bó với dục, sự chấp thủ ở dục, sự che lấp do mong 
muốn về dục liên quan đến ngũ dục. Sự xua đi mong muốn và luyến ái: sự dứt 
bỏ mong muốn và luyến ái, sự vắng lặng mong muốn và luyến ái, sự buông bỏ 
mong muốn và luyến á1, Sự tịch tịnh mong muốn và luyến ái là Bất Tử, Niết 
Bàn; - “sự xua đi mong muốn và luyến ái” là như thế. 


Vị thế Niết Bàn, Bắt Hoại: vị thế Niết Bàn là vị thế nương tựa, là vị thế 
trú ân, là vị thế nương nhờ, là vị thế không sợ hãi. Bất Hoại: là thường còn, bền 
vững, trường tồn, không có bản chất biến đôi; - “vị thế Niết Bàn, Bất Hoại” là 
như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Ở đây, sự xua đi mong muốn và luyên ái ở các vật có vẻ đáng yêu đã 
được thấy, đã được nghe, đã được cảm giác, đã được nhận thức, này Hemaka, 
là vị thể Niết Bàn, Bát Hoại. ” 
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“Sau khi hiểu thông điều này, những người nào có niệm, đã nhận thức 
được Giáo Pháp, đã được diệt tắt, và những người ấy luôn luôn yên tịnh, họ đã 


, 


Vượt qua sự vướng mắc ở thể gian. ` 


` 


Sau khi hiểu thông điều này, những người nào có niệm - Điều này: là 
Bắt Tử, Niết Bàn, tức là sự yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, sự buông bỏ tất 
cả các mầm tái sanh, sự diệt trừ tham ái, sự lìa khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết 
Bàn. Sau khi hiểu thông: sau khi hiểu thông, sau khi hiểu rõ, sau khi cân nhắc, 
sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt. Sau khi hiểu thông, sau 
khi hiểu rõ, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm 
TÕ rệt rằng: “Tắt cả các hành là vô thường”; sau khi hiểu thông, sau khi hiểu rõ, 
sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt rằng: 
“Tất cả các hành là khổ”, -nt- “Tất cả các pháp là vô ngã”, -nt- “Điễu gì có bản 
tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy đêu có bản tánh hoại diệt”. Những người 
nào: là các bậc A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt. Có niệm: Có niệm bởi 
bốn lý do: do trạng thái đã phát triển sự thiết lập nệm ở việc quan sát thân trên 
thân là có niệm -nt- các vị ấy được gọi là có niệm; - “sau khi hiểu thông điều 
này, những người nào có niệm” là như thế. 
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Đã nhận thức được Giáo Pháp, đã được diệt tắt - Đã nhận thức được 
Giáo Pháp: đã nhận thức được Giáo Pháp, đã biết Giáo Pháp, đã cân nhắc Giáo 
Pháp, đã xác định Giáo Pháp, đã rõ rệt Giáo Pháp, đã minh định Giáo Pháp. Đã 
nhận thức được Giáo Pháp, đã biết Giáo Pháp, đã cân nhắc Giáo Pháp, đã xác 
định Giáo Pháp, đã rõ rệt Giáo Pháp, đã minh định Giáo Pháp rằng: “ Tá cả các 
hành là vô thường”, -nt- “Điễu gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy 
đêu có bản tánh hoại diệt. Đã được diệt tắt: do trạng thái đã được tịch diệt đối 
VỚI luyến ái là đã được tịch diệt; do trạng thái đã được tịch diệt đối với sân hận 
là đã được tịch diệt; do trạng thái đã được tịch diệt đối với si mê là đã được tịch 
diệt; do trạng thái đã được an tịnh, do trạng thái đã được yên lặng, do trạng thái 
đã được văng lặng, do trạng thái đã được thiêu hủy, do trạng thái đã được tịch 
diệt, do trạng thái đã được tách lìa, do trạng thái đã được tịch tịnh đối với sự 
giận đữ -nt- đối với sự thù hẳn -nt- đối với tất cả các pháp tạo tác bất thiện là 
được an tịnh, được yên tịnh, được văng lặng, được tịch diệt, được tịch tịnh; - 
“đã nhận thức được Giáo Pháp, đã được diệt tắt” là như thế. 


Và những người ấy luôn luôn yên tịnh - Yên tịnh: do trạng thái đã 
được văng lặng, do trạng thái đã được tịch diệt đối với luyến ái là được yên tịnh, 
-nf- sân hận - si mê - sự giận dữ - sự thù hẳn, do trạng thái đã được an tịnh, do 
trạng thái đã được yên lặng, do trạng thái đã được yên tịnh, do trạng thái đã 
được thiêu hủy, do trạng thái đã được tịch diệt, do trạng thái đã được tách lìa, do 
trạng thái đã được tịch tịnh đối với tất cả các pháp tạo tác bất thiện là được an 
tịnh, được yên tịnh, được vắng lặng, được tịch diệt, được tịch tịnh; - yên tịnh là 
như thế. Những người ấy: là các bậc A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt. 
Luôn luôn: Luôn luôn là mọi lúc, mọi thời, thường khi, luôn khi, thường xuyên, 
liên tục, không gián đoạn, tiếp nói liên tục, sanh lên tuần tự (như sóng nước), 
không lưa thưa, không đứt khoảng, không ngừng lại, được liền lặn, trước bữa 
ăn, sau bữa ăn, vào canh đầu, vào canh giữa, vào canh cuối, vào hậu bán nguyệt, 
vào tiền bán nguyệt, vào mùa mưa, vào mùa lạnh, vào mùa nóng, ở chặng đầu 
của tuổi thọ, ở chặng giữa của tuôi thọ, ở chặng cuối của tuôi thọ; - “và những 
người ấy luôn luôn yên tịnh” là như thế. 


Họ đã vượt qua sự vướng mắc ở thế gian: Sự vướng mắc nói đến tham 
á1, tức là sự luyến äI, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất 
thiện. Sự vướng mắc: Sự vướng mắc với ý nghĩa gì? -nt- được trải rộng, được 
lan rộng” là vướng mắc. Ở thế gian: ở thế gian của khổ cảnh, -nt- ở thế gian của 
các xứ. Đã vượt qua sự vướng mắc ở thế gian: Sự vướng mắc này là ở ngay 
tại thế gian. Các vị đã vượt qua, đã vượt lên, đã vượt ra khỏi, đã vượt quá, đã 
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vượt qua hắn, đã vượt qua khỏi sự vướng mắc này ở ngay tại thế gian; - “họ đã 
vượt qua sự vướng mắc ở thế gian” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Sau khi hiểu thông điều này, những người nào có niệm, đã nhận thức 
được Giáo Pháp, đã được diệt tắt, và những người ấy luôn luôn yên tịnh, họ đã 
vượt qua sự vướng mắc ở thể gian. ” 


Cùng với lúc kết thúc câu kệ ngôn, -nt- “Bạch Ngài, đức Thế Tôn là bậc 
đạo sư của con, con là người đệ tử.” 


Diễn Giải Kinh Hemaka được hoàn tắt. 


-=ooOoo-- 


9, DIỄN GIẢI KINH TODEYYA 
9-1 


(Tôn giả Todeyya nói răng:) “Ơ người nào các dục không sinh tốn, đổi 
với người nào tham ái không tìm tháy, và người nào đã vượt qua các nổi nghỉ 
hoặc, sự giải thoát của người ấy là như thê nào?” 


Ở người nào các dục không sinh tồn: Ở người nào các dục không sinh 
tồn, không cộng trú, không cư trú, không lưu trú; - “ở người nào các dục không 


` 
Ầ 


sinh tồn” là như thế. Tôn giả Todeyya nói rằng: -nt- 

Đối với người nào tham ái không tìm thấy: Đối với người nào tham ái 
là không có, không hiện hữu, không tìm thấy, không tôn tại, đã được thiêu đốt 
bởi ngọn lửa trí tuệ; - “đối với người nào tham ái không tìm thấy” là như thế. 


Và người nào đã vượt qua các nỗi nghi hoặc: và người nào đã vượt 
qua, đã vượt lên, đã vượt ra khỏi, đã vượt quá, đã vượt qua hăn, đã vượt qua 
khỏi các nỗi nghi hoặc; - “và người nào đã vượt qua các nỗi nghi hoặc” là như 
thế. 

Sự giải thoát của người ấy là như thế nào? - Hỏi về sự giải thoát rằng: 
“Sự giải thoát của người ấy là như thế nào, được tồn tại thế nào, có kiểu cách gì, 
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có biêu hiện gì, có nên được ước muôn?” - “sự giải thoát của người ây là như 
thê nào?” là như thê. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


(Tôn giả Todeyya nói răng:) Ở người nào các dục không sinh tôn, đổi với 
người nào tham ái không từn tháy, và người nào đã vượt qua các nổi nghỉ hoặc, 
sự giải thoát của người ấy là như thê nào? ” 


9-2 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Todeyya,) Ở người nào các dục không sinh tốn, 
đối với người nào tham ái không tìm thấy, và người nào đã vượt qua các nổi 
nghỉ hoặc, đối với người ấy không có sự giải thoát nào khác nữa. ” 

Ở người nào các dục không sinh tồn - Ở người nào: ở cá nhân nào là 
bậc A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt. Các dục: theo sự phân loại thì có hai 
loại dục: vật dục và ô nhiễm dục. - nt- Các điều này được gọi là vật dục. - nf- 
Các điều này được gọi là ô nhiễm dục. Ở người nào các dục không sinh tôn: 
Ở người nào các dục không sinh tồn, không cộng trú, không cư trú, không lưu 
trú; - “ở người nào các dục không sinh tồn” là như thế. Đức Thế Tôn nói: Này 
Todeyya: -nt- . 


Đối với người nào tham ái không tìm thấy - Tham ái: tham ái cảnh 
sắc, tham ái cảnh thinh, tham ái cảnh hương, tham ái cảnh vị, tham ái cảnh xúc, 
tham ái cảnh pháp. Đối với người nào: đối với bậc A-la-hán có lậu hoặc đã 
được cạn kiệt. Đối với người nào tham ái không tìm thấy: Đối với người nào 
tham ái là không có, không hiện hữu, không tìm thấy, không tồn tại, đã được 
dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh 
khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; - “đối với người nào tham ái 
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không tìm thấy” là như thế. 

Và người nào đã vượt qua các nỗi nghỉ hoặc: Nghi hoặc nói đến hoài 
nghỉ, sự nghi ngờ về Khô, -nt- trạng thái sửng sốt, sự bối rối của tâm. Người 
nào: người nào là bậc A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt. Và người nào đã 
vượt qua các nỗi nghỉ hoặc: và người nào đã vượt qua, đã vượt lên, đã vượt ra 
khỏi, đã vượt qua, đã vượt qua hắn, đã vượt qua khỏi các nỗi nghi hoặc; - “và 
người nào đã vượt qua các nỗi nghi hoặc” là như thế. 
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Đối với người ấy không có sự giải thoát nào khác nữa: đối với vị ấy 
không có sự giải thoát nào khác nữa mà vị ấy có thê giải thoát bằng sự giải thoát 
ấy, vị ấy đã được giải thoát; đối với vị ấy, việc cần làm đối với giải thoát đã 
được làm xong; - “đối với người ấy không có sự giải thoát nào khác nữa” là như 
thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thê Tôn nói: “Này Todeyya,) Ở người nào các đục không sinh tốn, 
đổi với người nào tham ái không tìm tháy, và người nào đã vượt qua các nồi 
nghỉ hoặc, đổi với người ây không có sự giải thoát nào khác nữa. ” 


9-3 


“Vị ấy không còn mong ước, hay là (vị ấy) đang mong ước? Vị ấy có sự 
hiểu biết hay là có sự sắp đặt nhờ vào tuệ? Thưa vị dòng Sakya, để cho con có 
thể nhận biết về vị hiển trí, thưa bậc Toàn Nhãn, xin Ngài hãy nói rõ điễu ấy 
cho con. ” 


Vị ấy không còn mong ước, hay là (vị ấy) đang mong ước? - Phải 
chăng vị ấy không còn tham ái, hay là có tham ái? Phải chăng vị ấy mong ước 
các sắc, mong ước các thỉnh - các hương - các vị - các xúc - gia tộc - đồ chúng - 
chỗ ngụ - lợi lộc - danh vọng - lời khen - hạnh phúc - y phục - đồ ăn khất thực - 
chỗ năm ngồi - vật dụng là thuốc men chữa bệnh - dục giới - sắc giới - vô sắc 
giới - cõi dục - cõi sắc — cõi vô sắc - cõi hữu tưởng - cõi vô tưởng - cõi phi 
tưởng phi phi tưởng - cõi một uân - cõi bốn uân - cõi năm uấn - quá khứ - vị lai 
- hiện tại - các pháp đã được thấy - đã được nghe - đã được cảm giác - đã được 
nhận thức, ước muốn, ưng thuận, ước nguyện, mong cầu, nguyện câu? - “vị ấy 
không còn mong ước, hay là (vị ấy) đang mong ước?” là như thế. 


Vị ấy có sự hiểu biết hay là có sự sắp đặt nhờ vào tuệ? - Vị Ấy có sự 
hiểu biết: Phải chăng là vị sáng suốt, có tuệ, có sự giác ngộ, có trí, có sự rành 
rẽ, có sự thông minh? Hay là có sự sắp đặt nhờ vào tuệ? - Hay là vị ấy sắp 
xếp, làm sanh ra, làm sanh khởi, làm hạ sanh, làm phát sanh sự sắp đặt do tham 
ái, hoặc sự sắp đặt do tà kiến nhờ vào trí của tám sự chứng đạt (về định), hoặc 
nhờ vào trí của năm thăng trí (thần thông), hoặc nhờ vào tà trí? - “vị ấy có sự 
hiểu biết hay là có sự sắp đặt nhờ vào tuệ?” là như thế. 
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Thưa vị dòng Sakya, để cho con có thể nhận biết về vị hiền trí - Vị 
dòng Sakya: Đức Thế Tôn là vị dòng Sakya, “người đã xuất gia từ gia tộc 
Sakya” là vị dòng Sakya. Hoặc là, “người sở hữu tài sản, giàu có, có tài sản lớn” 
là vị dòng Sakya. Vị ấy sở hữu các tài sản này, tức là: tài sản về đức tin, tài sản 
về giới, tài sản về hồ thẹn (tội lỗi), tài sản về ghê sợ (tội lỗi), tài sản về kiến 
thức, tài sản về xả thí, tài sản về trí tuệ, tài sản về thiết lập niệm, tài sản về 
chánh cần, tài sản về nền tảng của thần thông, tài sản về quyên, tài sản về lực, 
tài sản về yếu tố đưa đến giác ngộ, tài sản về Đạo, tài sản về Quả, tài sản về Niết 
Bàn, “người sở hữu tài sản, giàu có, có tài sản lớn với các tải sản và bảo vật 
nhiều loại ấy” là vị dòng Sakya. Hoặc là, vị có năng lực, có tiềm năng, có khả 
năng, dũng cảm, anh hùng, qua cảm, không nhút nhát, không có sự kinh hãi, 
không có sự sợ sệt, không có sự trồn chạy, có sự sợ hãi và khiếp đảm đã được 
dứt bỏ, có sự rởn lông đã được xa lia” là vị dòng Sakya. Thưa vị dòng Sakya, 
để cho con có thể nhận biết về vị hiền trí: Thưa vị dòng Sakya, để cho con có 
thể biết, có thể hiểu, có thể nhận biết, có thể thừa nhận, có thể thấu triệt về vị 
hiền trí; - “thưa vị dòng Sakya, để cho con có thê nhận biết về VỊ hiền trí” là như 
thê. 


Thưa bậc Toàn Nhãn, xin Ngài hãy nói rõ điều ấy cho con - Điều ấy: 
là điều mà con hỏi, điều mà con yêu cầu, điều mà con thỉnh cầu, điều mà con 
đặt niềm tin. Xin Ngài hãy nói rõ: xin Ngài hãy chỉ dạy, hãy chỉ bảo, hãy thông 
báo, hãy ấn định, hãy khai mở, hãy chia sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ. Bậc Toàn 
Nhãn: Toàn Nhãn nói đến trí Toàn Giác, -nt- vì /hế đức Như Lai là bậc Toàn 
Nhãn; - “thưa bậc Toàn Nhãn, xin Ngài hãy nói rõ điều ấy cho con” là như thế. 


Vì thế, vị Bà-la-môn ấy đã nói rằng: “Vị ấy không còn mong ước, hay là 
(vị ấy) đang mong ước? Vị ấy có sự hiểu biết hay là có sự sắp đặt nhờ vào tuệ? 
Thưa vị dòng Sakya, đề cho con có thể nhận biết về vị hiển trí, thưa bậc Toàn 
Nhãn, xin Ngài hãy nói rõ điều ấy cho con. ” 


9-4 


“VỊ ấy không còn mong ước, vị ấy không mong ước. Vị ấy có sự hiểu biết 
và không có sự sắp đặt nhờ vào tuệ. Này Todeyya, ngươi hãy nhận biết về vị 
hiện trí là như vậy, là vị không còn vướng bận, không bị dinh mắc ở dục và 
hữu. ” 
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Vị ấy không còn mong ước, vị ấy không mong ước: vị ấy không còn 
tham ái, vị ấy không có tham ái, vị ấy không mong ước các sắc, không mong 
ước các thinh - các hương -nt- các pháp đã được thấy - đã được nghe - đã được 
cảm giác - đã được nhận thức, không ước muốn, không ưng thuận, không ước 
nguyện, không mong cầu, không nguyện cầu; - “vị ấy không còn mong ước, vị 
ấy không mong ước” là như thế. 


Vị ấy có sự hiểu biết và không có sự sắp đặt nhờ vào tuệ - Vị Ấy có sự 
hiểu biết: là vị sáng suốt, có tuệ, có sự giác ngộ, có trí, có sự rành rẽ, có sự 
thông minh. Và có sự sắp đặt nhờ vào tuệ: nhờ vào trí của tám sự chứng đạt 
(về định), hoặc nhờ vào trí của năm thắng trí (thần thông), hoặc nhờ vào tà trí, 
vị ấy không sắp đặt sự sắp đặt do tham ái, hoặc không sắp đặt sự sắp đặt do tà 
kiến, không làm sanh ra, không làm sanh khởi, không làm hạ sanh, không làm 
phát sanh; - “vị ấy CÓ Sự hiểu biết và không có sự sắp đặt nhờ vào tuệ” là như 
thê. 


Này Todeyya, ngươi hãy nhận biết về vị hiền trí là như vậy - Vị hiền 
trí: Bản thể hiền trí nói đến trí, -nt- đã vượt qua sự quyến luyến và mạng lưới 
(tham ái và tà kiến), vị ấy là bậc hiền trí. Này Todeyya, ngươi hãy nhận biết 
về vị hiền trí là như vậy: Này Todeyya, ngươi hãy biết, hãy nhận biết, hãy thừa 
nhận, hãy thấu triệt về vị hiền trí là như vậy; - “này Todeyya, ngươi hãy nhận 
biết về vị hiền trí là như vậy” là như thế. 


Là vị không còn vướng bận, không bị dính mắc ở dục và hữu - Vị 
không còn vướng bận: luyến ái là vướng bận, sân hận là vướng bận, si mê là 
vướng bận, ngã mạn là vướng bận, tà kiến là vướng bận, ô nhiễm là vướng bận, 
uế hạnh là vướng bận. Đối với vị nào, các vướng bận này đã được dứt bỏ, đã 
được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, 
đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ, vị ấy được gọi là không còn vướng bận. 
Dục: theo sự phân loại thì có hai loại dục: vật dục và ô nhiễm dục. - nt - Các 
điều này được gọi là vật dục. - nt - Các điều này được gọi là ô nhiễm dục. Hữu: 
có hai sự hiện hữu: sự hiện hữu do nghiệp và sự hiện hữu lần nữa liên quan đến 
việc nói liền tái sanh, -nt- cái này là sự hiện hữu lần nữa liên quan đến việc nối 
liền tái sanh. 


Là vị không còn vướng bận, không bị dính mắc ở dục và hữu: Người 
không còn vướng bận thì không bị dính mắc, không bị máng vào, không bị 
vướng vào, không bị giữ lại ở dục và hữu, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, đã 
được thoát khỏi, không bị ràng buộc, đang sống với tâm đã được làm trở thành 
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không còn giới hạn; - “là vị không còn vướng bận, không bị dính mắc ở dục và 
hữu” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Ƒ† ấy không còn mong ước, vị đy không mong ước. VỊ äy có sự hiệu biết 
và không có sự sắp đặt nhờ vào tuệ. Này Todeyya, ngươi hãy nhận biết về Vị 
hiện trí là như vậy, là vị không còn vướng bận, không bị dính mặc ở dục và 
hữu.” 


Cùng với lúc kết thúc câu kệ ngôn, -nt- “Bạch Ngài, đức Thế Tôn là bậc 
đạo sư của con, con là người đệ tử.” 


Diễn Giải Kinh Todeyya được hoàn tắt. 


-=ooOoo-- 


10. DIỄN GIẢI KINH KAPPA 
10 - 1 


(Tôn giả Kappa nói rằng:) 


“Thưa Ngài, xin Ngài hãy nói về hòn đảo dành cho những người đang 
đứng giữa hô nước, ở dòng lũ có sự nguy hiểm lớn đã được sanh ra, dành cho 
những người đang bị chế ngự bởi lão và tử. Và xin Ngài hãy nói ra cho con về 
hòn đảo để cho cái (khổ) khác giống như cái (khổ) này không thể xảy ra. ” 


Dành cho những người đang đứng giữa hồ nước: Hồ nước nói đến 
luân hồi, là việc đi đến (thế giới này), việc ra đi (đến thế giới khác), việc đi và 
đến, thời điểm (từ trần), cảnh giới tái sanh, kiếp sống khác từ kiếp sống này, sự 
tử vong, sự tái sanh, sự hạ sanh, sự tan rã, sự sanh, sự già, và sự chết. Điểm đầu 
tiên của luân hồi không được biết đến, điểm cuối cùng cũng không được biết 
đến, các chúng sanh tồn tại, thiết lập, bám vào, đến gần, bám chặt, hướng đến ở 
dòng luân hồi, ngay chính giữa. 


“Điêm đâu tiên của luân hôi không được biệt đên” là thê nào? 
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“Sự luân chuyển đã xoay vần chỉ chừng ấy kiếp sống, trước đó đã không 
xoay vần,” chắc chắn không có như thế; - “điểm đầu tiên của luân hồi không 
được biết đến” là như vậy. “Sự luân chuyền đã xoay vần chỉ chừng ấy trăm kiếp 
sống, trước đó đã không xoáy vần,” chắc chăn không có như thế; - “điểm đầu 
tiên của luân hồi không được biết đến” còn là như vậy. “Sự luân chuyển đã xoay 
vần chỉ chừng ấy ngàn kiếp sống, trước đó đã không xoay vần,” chắc chăn 
không có như thế; - “điểm đầu tiên của luân hồi không được biết đến” còn là 
như vậy. “Sự luân chuyển đã xoay vần chỉ chừng ấy trăm ngàn kiếp sống, trước 
đó đã không xoay vần,” chắc chắn không có như thế; “điểm đầu tiên của luân 
hồi không được biết đến” còn là như vậy. “Sự luân chuyên đã xoay vần chỉ 
chừng ấy koti” kiếp sống, trước đó đã không xoay vần,” chắc chắn không có 
như thế; “điểm đầu tiên của luân hồi không được biết đến” còn là như vậy. “Sự 
luân chuyển đã xoay vần chỉ chừng ấy trăm koti kiếp sống, trước đó đã không 
xoay vần,” chắc chắn không có như thế; - “điểm đầu tiên của luân hồi không 
được biết đến” còn là như vậy. “Sự luân chuyển đã xoay vần chỉ chừng ấy ngàn 
koti kiếp sống, trước đó đã không xoay vần,” chắc chăn không có như thế; - 
“điểm đầu tiên của luân hồi không được biết đến” còn là như vậy. “Sự luân 
chuyển đã xoay vần chỉ chừng ấy trăm ngàn koti kiếp sống, trước đó đã không 
xoay vần,” chắc chắn không có như thế; - “điểm đầu tiên của luân hồi không 
được biết đến” còn là như vậy. 


“Sự luân chuyển đã xoay vần chỉ chừng ấy năm, trước đó đã không xoay 
vần,” chắc chắn không có như thế; - “điểm đầu tiên của luân hồi không được 
biết đến” còn là như vậy. “Sự luân chuyển đã xoay vần chỉ chừng ấy trăm năm, 
trước đó đã không xoay vần,” chắc chắn không có như thế; - “điểm đầu tiên của 
luân hồi không được biết đến” còn là như vậy. “Sự luân chuyến đã xoay vần chỉ 
chừng ấy ngàn năm, trước đó đã không xoay vẫn,” chắc chăn không có như thế; 
- “điểm đầu tiên của luân hồi không được biết đến” còn là như vậy. “Sự luân 
chuyển đã xoay vần chỉ chừng ấy trăm ngàn năm, trước đó đã không xoay vần,” 
chắc chăn không có như thế; - “điểm đầu tiên của luân hồi không được biết đến” 
còn là như vậy. “Sự luân chuyên đã xoay vần chỉ chừng ấy koti năm, trước đó 
đã không xoay vần,” chắc chắn không có như thế; - “điểm đầu tiên của luân hồi 
không được biết đến” còn là như vậy. “Sự luân chuyển đã xoay vần chỉ chừng 
ấy trăm koti năm, trước đó đã không xoay vần,” chắc chắn không có như thế; - 
“điểm đầu tiên của luân hồi không được biết đến” còn là như vậy. “Sự luân 
chuyển đã xoay vần chỉ chừng ấy ngàn koti năm, trước đó đã không xoay vần,” 
chắc chắn không có như thế; - “điểm đầu tiên của luân hồi không được biết đến” 
còn là như vậy. “Sự luân chuyến đã xoay vần chỉ chừng ấy trăm ngàn koti năm, 
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trước đó đã không xoay vân,” chăc chăn không có như thê; - “điêm đâu tiên của 
luân hôi không được biết đên” còn là như vậy. 


“Sự luân chuyên đã xoay vần chỉ chừng ấy kiếp trái đất, trước đó đã 
không xoay vần,” chắc chắn không có như thế; - “điểm đầu tiên của luân hồi 
không được biết đến” còn là như vậy. “Sự luân chuyển đã xoay vần chỉ chừng 
ấy trăm kiếp trái đất, trước đó đã không xoay vần,” chắc chăn không có như thế; 
- “điểm đầu tiên của luân hồi không được biết đến” còn là như vậy. “Sự luân 
chuyển đã xoay vần chỉ chừng ấy ngàn kiếp trái đất, trước đó đã không xoay 
vần”, chắc chắn không có như thế; - “điểm đầu tiên của luân hồi không được 
biết đến” còn là như vậy. “Sự luân chuyển đã xoay vần chỉ chừng ấy trăm ngàn 
kiếp trái đất, trước đó đã không xoay vần,” chắc chắn không có như thế, - “điểm 
đầu tiên của luân hồi không được biết đến” còn là như vậy. “Sự luân chuyển đã 
xoay vần chỉ chừng ấy koti kiếp trái đất, trước đó đã không xoay vần,” chắc 
chắn không có như thế; - “điểm đầu tiên của luân hồi không được biết đến” còn 
là như vậy. “Sự luân chuyên đã xoay vần chỉ chừng ấy trăm koti kiếp trái đất, 
trước đó đã không xoay vần,” chắc chắn không có như thế; - “điểm đầu tiên của 
luân hồi không được biết đến” còn là như vậy. “Sự luân chuyến đã xoay vần chỉ 
chừng ấy ngàn koti kiếp trái đất, trước đó đã không xoay vần,” chắc chắn không 
có như thế; - “điểm đầu tiên của luân hồi không được biết đến” còn là như vậy. 
“Sự luân chuyên đã xoay vần chỉ chừng ấy trăm ngàn koti kiếp trái đất, trước đó 
đã không xoay vần,” chắc chắn không có như thế; - “điểm đầu tiên của luân hồi 
không được biết đến” còn là như vậy. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này các Tỳ-khưu, luân hồi này là không biết được điểm khởi đầu. Điểm 
đầu tiên không được biết đến đối với các chúng sanh - có sự che lấp bởi vô 
minh, có sự ràng buộc bởi tham ái - đang chạy quanh, đang chuyến dịch. Một 
thời gian dài lâu như vậy, quả thật, này các Tỳ-khưu, khô đau được trải nghiệm, 
khổ não được trải nghiệm, sự tôn hại được trải nghiệm, các nghĩa trang được 
tăng thêm. Cho đến chừng ấy, này các Tỳ-khưu, thật quá đủ để nhàm chán về 
các pháp tạo tác, quá đủ để xa lìa luyến ái, quá đủ để giải thoát;” - “điểm đầu 
tiên của luân hồi không được biết đến” còn là như vậy. 


“Điêm cuôi cùng của luân hôi không được biệt đên” là thê nào? 


“Sự luân chuyên sẽ xoay vân chừng ây kiếp sông, sau đó sẽ không xoay 
vân,” chăc chăn không có như thê; điêm cuôi cùng của luân hôi không được biệt 
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đến là như vậy. “Sự luân chuyển sẽ xoay vần chừng ấy trăm kiếp sống, -nt- 
chừng ấy ngàn kiếp sống, -nt- chừng ấy trăm ngàn kiếp sống, -nt- chừng ấy koti 
kiếp sống, -nt- chừng ấy trăm koti kiếp sống, -nt- chừng ấy ngàn koti kiếp sống, 
-nt- chừng ấy trăm ngàn koti kiếp sống, -nt- chừng ấy năm, -nt- chừng ấy trăm 
năm, -nt- chừng ấy ngàn năm, -nt- chừng ấy trăm ngàn năm, -nt- chừng ấy koti 
năm, -nt- chừng ấy trăm koti năm, -nt- chừng ấy ngàn koti năm, -nt- chừng ấy 
trăm ngàn koti năm, -nt-chừng ấy kiếp trái đất, -nt- chừng ấy trăm kiếp trái đất, 
-nf- chừng ấy ngàn kiếp trái đất -nt- chùng ấy trăm ngàn kiếp trái đất, -nt- chừng 
ấy koti kiếp trái đất, -nt- chừng ấy trăm koti kiếp trái đất, -nt- chừng ấy ngàn 
koti kiếp trái đất, -nt-chừng ấy trăm ngàn koti kiếp trái đất, sau đó sẽ không 
xoay vần,” chắc chắn không có như thế; - “điểm cuối cùng của luân hồi không 
được biết đến” còn là như vậy. “Điểm đầu tiên của luân hồi không được biết 
đến, điểm cuối cùng cũng không được biết đến, các chúng sanh tồn tại, thiết lập, 
bám vào, đến gần, bám chặt, hướng đến ở dòng luân hồi, ngay chính giữa” là 
như vậy; - “dành cho những người đang đứng giữa hồ nước” là như thế. 


Tôn giả Kappa nói rắng - Răng: (Từ “icca” này) là sự nôi liên các câu 
văn -nt-. Tôn giả: (Từ “ayasna” này) là lời nói yêu mên, -nt- . Kappa: là tên 
của vị Bà-la-môn ây, -nf- từ kêu gọi; - “tôn giả Kappa nói răng” là như thê. 


Ở dòng lũ có sự nguy hiểm lớn đã được sanh ra: ở dòng lũ (ngũ) dục, ở 
dòng lũ của hữu, ở dòng lũ tà kiến, ở dòng lũ vô minh đã được sanh ra, đã được 
sanh khởi, đã được hạ sanh, đã được phát sanh, đã được xuất hiện. Sự nguy 
hiểm lớn: nguy hiểm về sanh, nguy hiểm về già, nguy hiểm về bệnh, nguy hiểm 
về chết; - “ở dòng lũ có sự nguy hiểm lớn đã được sanh ra” là như thế. 


Dành cho những người đang bị chế ngự bởi lão và tử: đối với những 
người bị xúc chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi già, bị xúc chạm, bị 
chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi chết, bị theo sau bởi sanh, bị đeo đuổi bởi 
già, bị thống trị bởi bệnh, bị hành hạ bởi chết, không nơi nương tựa, không nơi 
trú ân, không nơi nương nhờ, có trạng thái không nơi nương nhờ; - “dành cho 
những người đang bị chế ngự bởi lão và tử” là như thế. 


Thưa Ngài, xin Ngài hãy nói về hòn đảo: xin Ngài hãy nói, hãy chỉ dạy, 
hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai mở, hãy chia sẻ, hãy làm rõ, 
hãy bày tỏ về hòn đảo, nơi nương tựa, nơi trú ân, nơi nương nhờ, cảnh giới tái 
sanh, sự nâng đỡ. Thưa Ngài: Từ “mãrisa” này là lời nói yêu mến, lời nói kính 
trọng, lời nói có sự tôn kính và có sự phục tùng; - “thưa Ngài, xin Ngài hãy nói 
về hòn đảo” là như thế. 
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Và xin Ngài hãy nói ra cho con về hòn đảo - Ngài: nói đến đức Thế 
Tôn. Xin Ngài hãy nói ra về hòn đảo: xin Ngài hãy nói ra, hãy chỉ dạy, hãy chỉ 
bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai mở, hãy chia sẻ, hãy làm rõ, hãy bày 
tỏ về hòn đảo, nơi nương tựa, nơi trú ấn, nơi nương nhờ, cảnh giới tái sanh, sự 
nâng đỡ; - “và xin Ngài hãy nói ra cho con về hòn đảo” là như thế. 


Để cho cái (khổ) khác giống như cái (khổ) này không thể xảy ra: để 
cho khổ đau giống như khổ đau này, ở ngay tại nơi đấy, có thể được diệt tận, có 
thể vắng lặng, có thể đi đến sự tiêu hoại, có thê tịch tịnh, (để cho) khô đau liên 
quan đến tái sanh lại nữa không thể hạ sanh, không thể sanh ra, không thể sanh 
khởi, không thể hạ sanh, không thể phát sanh ở dục giới, hoặc ở sắc giới, hoặc ở 
vô sắc giới, hoặc ở cõi dục, hoặc ở cõi sắc, hoặc ở cõi vô sắc, hoặc ở cõi hữu 
tưởng, hoặc ở cõi vô tưởng, hoặc ở cõi phi tưởng phi phi tưởng, hoặc ở cõi một 
uân, hoặc ở cõi bốn uân, hoặc ở cõi năm uân, hoặc ở cảnh giới tái sanh, hoặc ở 
sự tái sanh, hoặc ở sự tiếp nối tái sanh, hoặc ở sự hiện hữu, hoặc ở sự luân hồi, 
hoặc ở sự luân chuyền, (và) có thể được diệt tận, có thể văng lặng, có thể đi đến 
sự tiêu hoại, có thể tịch tịnh ở ngay tại nơi đấy; - “để cho cái (khổ) khác giống 
như cái (khổ) này không thể xảy ra” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


(Tôn giả Kappa nói rằng:) “Thưa Ngài, xin Ngài hay nói về hòn đảo 
dành cho những người đang đứng giữa hỗ nước, ở dòng lũ có sự nguy hiểm lớn 
đã được sanh ra, dành cho những người đang bị chế ngự bởi lão và tử. Và xin 
Ngài hãy nói ra cho con về hòn đảo để cho cải (khổ) khác giống như cái (khổ) 
này không thể xảy ra. ” 


10-2 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Kappa,) Ta (sẽ) nói với ngươi về hòn đảo, này 
Kappa, dành cho những người đang đứng giữa hồ nước, ở dòng lũ có sự nguy 
hiểm lớn đã được sanh ra, dành cho những người đang bị chế ngự bởi lão và 
tứ.” 

Dành cho những người đang đứng giữa hồ nước: Hồ nước nói đến 
luân hồi, là việc đi đến (thế giới này), việc ra đi (đến thế giới khác), việc đi và 
đến, thời điểm (từ trần), cảnh giới tái sanh, kiếp sống khác từ kiếp sống này, sự 
tử vong, sự tái sanh, sự hạ sanh, sự tan rã, sự sanh, sự già, và sự chết? Điểm đầu 
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tiên của luân hồi không được biết đến, điểm cuối cùng cũng không được biết 
đến, các chúng sanh tồn tại, thiết lập, bám vào, đến gần, bám chặt, hướng đến ở 
dòng luân hồi, ngay chính giữa. 


“Điểm đầu tiên của luân hồi không được biết đến” là thế nào? -nt- “điểm 
đầu tiên của luân hồi không được biết đến” là như vậy. “Điểm cuối cùng của 
luân hồi không được biết đến” là thế nào? -nt- “điểm cuối cùng của luân hồi 
không được biết đến” là như vậy. “Điểm đầu tiên của luân hồi không được biết 
đến, điểm cuối cùng cũng không được biết đến, các chúng sanh tôn tại, thiết lập, 
bám vào, đến gần, bám chặt, hướng đến ở dòng luân hồi, ngay chính giữa” là 
như vậy; - “đối với những người đang đứng giữa hồ nước” là như thế. Đức Thế 
Tôn nói: Này Kappa: -nt-. 


Ở dòng lũ có sự nguy hiểm lớn đã được sanh ra: ở dòng lũ (ngũ) dục, ở 
dòng lũ của hữu, ở dòng lũ tà kiến, ở dòng lũ vô minh đã được sanh ra, đã được 
sanh khởi, đã được hạ sanh, đã được phát sanh, đã được xuất hiện. Sự nguy 
hiểm lớn: nguy hiểm về sanh, nguy hiểm về già, nguy hiểm về bệnh, nguy hiểm 
về chết; - “ở dòng lũ có sự nguy hiểm lớn đã được sanh ra” là như thế. 


Dành cho những người đang bị chế ngự bởi lão và tử: đối với những 
người bị xúc chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi già, bị xúc chạm, bị 
chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi chết, bị theo sau bởi sanh, bị đeo đuổi bởi 
già, bị thống trị bởi bệnh, bị hành hạ bởi chết, không nơi nương tựa, không nơi 
trú ân, không nơi nương nhờ, có trạng thái không nơi nương nhờ; - “dành cho 
những người đang bị chế ngự bởi lão và tử” là như thế. 


Ta (sẽ) nói với ngươi về hòn đảo, này Kappa: Ta nói, Ta chỉ dạy, Ta 
chỉ bảo, Ta thông báo, Ta ấn định, Ta khai mở, Ta chia sẻ, Ta làm rõ, Ta bày tỏ 
về hòn đảo, nơi nương tựa, nơi trú ấn, nơi nương nhờ, cảnh giới tái sanh, sự 
nâng đỡ; - Ta (sẽ) nói với ngươi về hòn đảo, này Kappa” là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: (Đức Thế Tôn nói: “Này Kappa,) Ta 
(sẽ) nói với ngươi về hòn đảo, này Kappa, dành cho những người đang đứng 
giữa hồ nước, ở dòng lũ có sự nguy hiểm lớn đã được sanh ra, dành cho những 
người đang bị chế ngự bởi lão và tử. ` 


, 


10-3 


Hòn đảo ấy là không vướng bận, không năm giữ, không có cải nào khác, 
Ta gọi cái ấy là “Niệt Bàn”, sự điệt trừ hoàn toàn lão và tử. 
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Không vướng bận, không nắm giữ - Vướng bận: luyến ái là vướng 
bận, sân hận là vướng bận, si mê là vướng bận, ngã mạn là vướng bận, tà kiến là 
vướng bận, ô nhiễm là vướng bận, uế hạnh là vướng bận. Sự dứt bỏ điều vướng 
bận, sự văng lặng điều vướng bận, sự buông bỏ điều vướng bận, sự tịch tịnh 
điều vướng bận là Bất Tử, Niết Bàn; - “không vướng bận” là như thế. Không 
nắm giữ: Nắm giữ nói đến tham ái, tức là sự luyến ái, luyến ái mãnh liệt, -nt- 
tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. Sự dứt bỏ việc nắm giữ, sự văng lặng 
việc năm giữ, sự buông bỏ việc nắm giữ, sự tịch tịnh việc năm giữ là Bất Tử, 
Niết Bàn; - “không vướng bận, không nắm giữ” là như thế. 


Hòn đảo ấy là không có cái nào khác: hòn đảo ấy là nơi nương tựa, nơi 
trú ấn, nơi nương nhờ, cảnh giới tái sanh, sự nâng đỡ. Không có cái nào khác: 
không có hòn đảo nào khác so với cái ấy. Và chính hòn đảo ấy là cao cả, nhất 
hạng, thù thăng, dẫn đầu, tối thượng, cao quý; - “hòn đảo ấy là không có cái nào 
khác” là như thế. 


Ta gọi cái Ấy là Niết Bàn: Thêu đệt (vznzm) nói đến tham ái, tức là sự 
luyến äI, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. Sự 
dứt bỏ thêu dệt, sự vắng lặng thêu dệt, sự buông bỏ thêu dệt, sự tịch tịnh thêu 
dệt là Bất Tử, Niết Bàn. Iti: Từ “? này là sự nối liền các câu văn, sự kết hợp 
các câu văn, sự làm đầy đủ các câu văn, sự gặp gỡ của các âm, trạng thái trau 
chuốt từ ngữ, tính chất tuần tự của các câu văn. Ta gọi: Ta nói, Ta chỉ dạy, Ta 
chỉ bảo, Ta thông báo, Ta ấn định, Ta khai mở, Ta chia sẻ, Ta làm rõ, Ta bày tỏ; 
- “Ta gọi cái ấy là Niết Bàn” là như thế. 


Sự diệt trừ hoàn toàn lão và tử: Sự dứt bỏ, sự vắng lặng, sự buông bỏ, 
sự tịch tịnh đối với già và chết, là Bất Tử, Niết Bàn; - “sự diệt trừ hoàn toàn lão 
và tử” là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


Hòn đảo áy là không vướng bận, không năm giữ, không có cái nào khác, 
Ta gọi cái ấy là “Niệt Bàn”, sự điệt trừ hoàn toàn lão và tử. 


10-4 


Sau khi hiểu thông điểu này, những người nào có niệm, đã nhận thức 
được Giáo Pháp, đã được diệt tắt, những người ấy không đi theo quyên lực của 
Ma Vương, những người ấy không là nô bộc của Ma Vương. ” 
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Sau khi hiểu thông điều này, những người nào có niệm - Điều này: là 
Bắt Tử, Niết Bàn, tức là sự yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, sự buông bỏ tất 
cả các mầm tái sanh, sự diệt trừ tham ái, sự lìa khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết 
Bàn. Sau khi hiểu thông: sau khi hiểu thông, sau khi hiểu rõ, sau khi cân nhắc, 
sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt. Sau khi hiểu thông, sau 
khi hiểu rõ, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm 
rõ rệt rằng: “Tát cả các hành là vô thường”, -nt- “Điều gì có bản tánh được 
sanh lên, toàn bộ điều ấy đêu có bản tánh hoại diệt°. Những người nào: là các 
bậc A-la-hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt. Có niệm: Có niệm bởi bốn lý do: 
bản thân đã phát triển sự thiết lập mệm ở việc quan sát thân trên thân là có nệm 
-nt- các vị ấy được gọi là có niệm; - “sau khi hiểu thông điều này, những người 
nào có niệm” là như thế. 


Đã nhận thức được Giáo Pháp, đã được diệt tắt - Đã nhận thức được 
Giáo Pháp: đã nhận thức được Giáo Pháp là đã biết Giáo Pháp, đã cân nhắc 
Giáo Pháp, đã xác định Giáo Pháp, đã rõ rệt Giáo Pháp, đã minh định Giáo 
Pháp. Đã được diệt tắt: do trạng thái đã được tịch diệt đối với luyến ái là đã 
được tịch diệt; do trạng thái đã được an tịnh, do trạng thái đã được yên lặng, do 
trạng thái đã được vắng lặng, do trạng thái đã được thiêu hủy, do trạng thái đã 
được tịch diệt, do trạng thái đã được tách lìa, do trạng thái đã được tịch tịnh đối 
với sân hận -nt- đối với tất cả các pháp tạo tác bất thiện, là được an tịnh, được 
yên tịnh, được văng lặng, được tịch diệt, được tịch tịnh; - “đã nhận thức được 
Giáo Pháp, đã được diệt tắt” là như thế. 


Những người ấy không đi theo quyền lực của Ma Vương - Ma 
Vương: Ma Vương ấy là Kznha (Hắc Ám), 4dhipari (Chúa Tế của sáu cõi Trời 
dục giới), 4naguử (Đi Đến Tận Cùng của các bất thiện pháp), Nzmuci (Không 
Thả Ra những kẻ ác), Pamaffabandhu (Thân Quyến của những kẻ Bị Xao 
Lãng). Những người ấy không đi theo quyền lực của Ma Vương: Các vị ấy 
không vận hành theo quyền lực của Ma Vương, thậm chí Ma Vương cũng 
không vận hành được quyền lực ở các vị Ấy. Sau khi khắc phục, sau khi thống 
trị, sau khi đè bẹp, sau khi trấn áp, sau khi nghiền nát Ma Vương, phe nhóm của 
Ma Vương, cạm bẫy của Ma Vương, lưỡi câu của Ma Vương, thức ăn của Ma 
Vương, lãnh địa của Ma Vương, mỗi nhử của Ma Vương, hành xứ của Ma 
Vương, và sự trói buộc của Ma Vương, các vị ấy thực hành, trú ngụ, sinh hoạt, 
vận hành, bảo hộ, nuôi dưỡng, bảo dưỡng: - “những người ấy không đi theo 
quyền lực của Ma Vương” là như thế. 
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Những người ấy không là nô bộc của Ma Vương: các vị ấy không phải 
là người hầu hạ, người theo hầu, người hầu cận, học trò của Ma Vương: các vị 
ấy là người hầu hạ, người theo hầu, người hầu cận, học trò của đức Phật, của 
đức Thế Tôn; - “những người ấy không là nô bộc của Ma Vương” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


Sau khi hiểu thông điều này, những người nào có niệm, đã nhận thức 
được Giáo Pháp, đã được diệt tắt, những người ấy không đi theo quyên lực của 
Ma Vương, những người ấy không là nô bộc của Ma Vương. 


Cùng với lúc kết thúc câu kệ ngôn, -nt- “Bạch Ngài, đức Thế Tôn là bậc 
đạo sư của con, con là người đệ tử.” 


Diễn Giải Kinh Kappa được hoàn tắt. 


-=ooOoo-- 


11. DIỄN GIẢI KINH JATUKANNI 
11-1 


(Tôn giả Jatukanni nói rằng:) “Thưa bậc anh hùng, sau khi con nghe về 
vị không có ham muốn các dục, con đã đi đến để hỏi vị đã vượt qua dòng lũ, vị 
không có ham muốn. Thưa bậc có nhãn quan đã được đông sanh (với trí Toàn 
Giác), xin Ngài hãy nói về vị thế an tịnh. Thưa đức Thể Tôn, xin Ngài hãy nói 
cho con về điều này đúng theo sự thật. ” 


Thưa bậc anh hùng, sau khi con nghe về vị không có ham muốn các 
dục - Sau khi nghe: sau khi nghe, sau khi lắng nghe, sau khi tiếp thu, sau khi 
tiếp nhận, sau khi nhận định. Sau khi con nghe rằng: “Đức Thế Tôn ấy là bậc A- 
la-hán, -nt- Phật, Thế Tôn”. Bậc anh hùng: bậc anh hùng là (nói đến) đức Thế 


H 
Am”? 


Tôn; “vị có sự tĩnh tân” là bậc anh hùng, “vị có năng lực” là bậc anh hùng, “vị 
có tiềm năng” là bậc anh hùng, “vị có khả năng” là bậc anh hùng, “vị dũng 
cảm” là bậc anh hùng, “vị quả cảm, không nhút nhát, không có sự kinh hãi, 
không có sự sợ sệt, không có sự trồn chạy, có sự sợ hãi và khiếp đảm đã được 
dút bỏ, có sự sởn lông đã được xa lìa” là bậc anh hùng. 
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Vị đã lánh xa tất cả các việc ác xấu ở đời này, vị có tỉnh tấn ấy đã vượt 
qua sự khổ đau ở địa ngục, VỆ ấy, có sự tỉnh tấn, có sự nỗ lực, là bậc anh hùng, 
có bản thể như thế, được gọi là “bậc tự tại 
nghe” là như thế. 


, 


; - "thưa bậc anh hùng, sau khi con 


Về vị không có ham muốn các dục - Các dục: theo sự phân loại thì có 
hai loại dục: vật dục và ô nhiễm dục. -nt- Các điều này được gọi là vật dục. -nf- 
Các điều này được gọi là ô nhiễm dục. Đối với đức Phật Thế Tôn, các vật dục 
đã được biết toàn diện, các ô nhiễm dục đã được dứt bỏ. Do trạng thái đã được 
biết toàn diện đối với các vật dục, do trạng thái đã được dứt bỏ đối với các ô 
nhiễm dục, đức Thế Tôn không ham muốn các dục, không ước nguyện các dục, 
không mong cầu các dục, không nguyện cầu các dục. Những người nào ham 
muốn các dục, ước nguyện các dục, mong cầu các dục, nguyện cầu các dục, 
những người ây có sự ham muốn các dục, có sự luyến á1 với á1 dục, có Sự suy 
tưởng đến tưởng (về dục). Đức Thế Tôn không ham muốn các dục, không ước 
nguyện các dục, không mong cầu các dục, không nguyện cầu các dục; vì thế, 
đức Phật không có dục,” không còn dục, có dục đã được từ bỏ, có dục đã được 
tây trừ, có dục đã được giải thoát, có dục đã được dút bỏ, có dục đã được buông 
bỏ, có luyến ái đã được xa lìa, có luyến ái đã được tách lìa, có luyến ải đã được 
từ bỏ, có luyến ái đã được tẩy trừ, có luyến ái đã được giải thoát, có luyến ái đã 
được dứt bỏ, có luyến ái đã được buông bỏ, đã không còn khao khát, đã được 
tịch diệt, có trạng thái mát mẻ, có sự cảm thọ lạc, sống với trạng thái cao thượng 
tự thân; - “thưa bậc anh hùng, sau khi con nghe về Vị không có ham muốn các 
dục” là như thế. 


Tôn giả Jatukamni nói rằng - Rằng: Từ “/ccz” này là sự nối liền các câu 
văn, -nt- tính chất tuần tự của các câu văn. Tôn giả: Từ “ãyasmã” này là lời nói 
yêu mến, -nt- lời nói có sự tôn kính và có sự phục tùng. Jatukanmnĩ: là họ của vị 
Bà-la-môn Ấy, là sự ấn định, sự chỉ định, sự quy định, sự diễn tả; - “tôn giả 
Jatukanni nói rằng” là như thế. 


Con đã đi đến để hỏi vị đã vượt qua dòng lũ, vị không có ham muốn — 
vị đã vượt qua dòng lũ: vị đã vượt qua dòng lũ là vị đã vượt qua, đã vượt qua 
hắn, đã vượt qua khỏi đòng lũ; - “vị đã vượt qua dòng lũ” là như thế. Để hỏi: đề 
hỏi, để vấn, để yêu cầu, để thỉnh cầu, để đặt niềm tin. Con đã đi đến (để hỏi) vị 
không có ham muốn: để hỏi vị không có ham muốn, không còn ham muốn, có 
ham muốn đã được từ bỏ, có ham muốn đã được tây trừ, có ham muốn đã được 
giải thoát, có ham muốn đã được dứt bỏ, có ham muốn đã được buông bỏ, có 
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luyến ái đã được xa lìa, có luyến ái đã được tách lìa, có luyến ái đã được từ bỏ, 
có luyến ái đã được tây trừ, có luyến ái đã được giải thoát, có luyến ái đã được 
dứt bỏ, có luyến ái đã được buông bỏ, con đã đi lại, đã đi đến, đã đi đến gần, đã 
đạt đến, đã đi đến gặp Ngài; - “con đã đi đến để hỏi vị đã vượt qua dòng lũ, vị 
không có ham muốn” là như thế. 


Thưa bậc có nhãn quan đã được đồng sanh (với trí Toàn Giác), xin 
Ngài hãy nói về vị thế an tịnh - An tịnh: Theo một khía cạnh, sự an tịnh cũng 
như vị thế an tịnh, chính cái ấy là Bất Tử, Niết Bàn, tức là sự yên lặng của tất cả 
các pháp tạo tác, sự buông bỏ tất cả các mầm tái sanh, sự diệt trừ tham ái, sự lìa 
khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết Bàn. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Vị thế này là an tịnh, vị thế này là hảo hạng, tức là sự yên lặng của tất cả 
các pháp tạo tác, sự buông bỏ tất cả các mầm tái sanh, sự diệt trừ tham ái, sự lìa 
khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết Bàn.” Hoặc là, theo một khía cạnh khác, các 
pháp nào vận hành đưa đến việc chứng đắc sự an tịnh, đưa đến việc chạm đến 
sự an tịnh, đưa đến việc chứng ngộ sự an tịnh, như là: bốn sự thiết lập niệm, bốn 
chánh cần, bốn nền tảng của thần thông, năm quyên, năm lực, bảy yếu tổ đưa 
đến giác ngộ, đạo lộ thánh thiện tám chi phần. Các pháp này gọi là các vị thế an 
tịnh. Xin Ngài hãy nói, hãy chỉ dạy, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, 
hãy khai mở, hãy chia sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ về vị thế an tịnh, vị thế nương 
tựa, vị thế trú ân, vị thế nương nhờ, vị thế không sợ hãi, vị thế Bất Hoại, vị thế 
Bắt Tủ, vị thế Niết Bàn. Bậc có nhãn quan đã được đồng sanh (với trí Toàn 
Giác): Nhãn quan nói đến trí Toàn Giác. Nhãn quan và bản thể Chiến Thắng 
của đức Phật Thế Tôn đã được sanh lên tại gốc cây Bồ Đề vào cùng một thời 
điểm không trước không sau; vì thế đức Phật là bậc có nhãn quan đã được đồng 
sanh (với trí Toàn GIác); - “thưa bậc có nhãn quan đã được đồng sanh (với trí 
Toàn Giác), xin Ngài hãy nói về vị thế an tịnh” là như thế. 


Thưa đức Thế Tôn, xin Ngài hãy nói cho con về điều này đúng theo 
sự thật: Đúng theo sự thật nói đến Bất Tử, Niết Bàn -nt- sự diệt tận, Niết Bàn. 
Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy định do việc chứng 
ngộ, tức là “đức Thế Tôn”. Xin Ngài hãy nói cho con về điều này: xin Ngài 
hãy nói, hãy chỉ dạy, -nt- hãy bày tỏ; - “thưa đức Thế Tôn, xin Ngài hãy nói cho 
con về điều này đúng theo sự thật” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 
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(Tôn giả Jatukanni nói rằng:) “Thưa bậc anh hùng, sau khi con nghe về 
vị không có ham muốn các dục, con đã đi đến để hỏi vị đã vượt qua dòng lũ, vị 
không có ham muốn. Thưa bậc có nhãn quan đã được đông sanh (với trí Toàn 
Giác), xin Ngài hãy nói về vị thế an tịnh. Thưa đức Thể Tôn, xin Ngài hãy nói 
cho con về điều này đúng theo sự thật. ” 


11 -2 


Thật vậy, đức Tì hé Tôn sinh hoạt (cư xử) sau khi ngự trị các đục, tựa như 
thái dương, có sức nóng, ngự trị trải đất bằng sức nóng. 


Thưa bác có tuệ bao la, đổi với con là người có tuệ nhỏ nhoi, xin Ngài 
hãy chỉ dạy về Giáo Pháp đề con có thê nhận thức sự la bỏ đổi với sanh và già 
ở nơi đáy. 


Thật vậy, đức Thế Tôn sinh hoạt (cư xử) sau khi ngự trị các dục - 
Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy định do việc chứng 
ngộ, tức là “đức Thế Tôn”. Các dục: theo sự phân loại thì có hai loại dục: vật 
dục và ô nhiễm dục. -nt- Các điều này được gọi là vật dục. -nt- Các điều này 
được gọi là ô nhiễm dục. Sau khi biết toàn diện các vật dục, sau khi đứt bỏ, sau 
khi khắc phục, sau khi thống trị, sau khi đè bẹp, sau khi trấn áp, sau khi nghiền 
nát các ô nhiễm dục, đức Thế Tôn sống, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, 
nuôi dưỡng, bảo dưỡng; - “thật vậy, đức Thế Tôn sinh hoạt (cư xử) sau khi ngự 
trị các dục” là như thế. 


Ví như thái dương, có sức nóng, ngự trị trái đất bằng sức nóng: Thái 
dương nói đến mặt trời, trái đất nói đến địa cầu. Giống như mặt trời có sức 
nóng, thành tựu sức nóng, sau khi ngự trị, sau khi thống trị, sau khi đè bẹp, sau 
khi trấn áp, sau khi thiêu đốt trái đất, sau khi xua đi bóng tối đã che phủ toàn bộ 
bầu trời, sau khi xua tan bóng đêm, sau khi phô bày ánh sáng, nó di chuyển ở 
không trung, trên bầu trời, một cách mau lẹ theo quỹ đạo ở không gian, tương tự 
như vậy, đức Thế Tôn có hào quang trí tuệ, thành tựu hào quang trí tuệ, sau khi 
xua tan tất cả nhân sanh khởi của các pháp tạo tác -nt- bóng đêm ô nhiễm, bóng 
tối vô minh, sau khi phô bày ánh sáng trí tuệ, sau khi biết toàn diện các vật dục, 
sau khi dứt bỏ, sau khi ngự trị, sau khi thống trị, sau khi đè bẹp, sau khi trần áp, 
sau khi nghiền nát các ô nhiễm dục, đức Thế Tôn sống, trú ngụ, sinh hoạt, vận 
hành, bảo hộ, nuôi dưỡng, bảo dưỡng: - “ví như thái dương, có sức nóng, ngự trị 
trái đất bằng sức nóng” là như thế. 
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Thưa bậc có tuệ bao la, đối với con là người có tuệ nhỏ nhoi: Con thì 
có tuệ nhỏ nhoI, có tuệ thấp kém, có tuệ thấp thỏi, có tuệ tôi tệ, còn Ngài có tuệ 
vĩ đại, có tuệ rộng lớn, có tuệ vi tiếu, có tuệ tốc hành, có tuệ sắc bén, có tuệ thấu 
suốt. Bao la nói đến trái đất. Đức Thế Tôn đã thành tựu tuệ ấy, (là tuệ) bao la, 
trải rộng, sánh bằng trái đất; - “thưa bậc có tuệ bao la, đối với con là TBƯưỜi có 
tuệ nhỏ nhoï” là như thế. 


Xin Ngài hãy chỉ dạy về Giáo Pháp để con có thể nhận thức - Giáo 
Pháp: Xin Ngài hãy chỉ dạy, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai 
mở, hãy chia sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ toàn hảo ở đoạn đầu, toàn hảo ở đoạn 
giữa, toàn hảo ở đoạn kết, thành tựu về ý nghĩa, thành tựu về văn tự, về Phạm 
hạnh thanh tịnh một cách trọn vẹn và đầy đủ, (gồm có) bốn sự thiết lập niệm, - 
nt- Niết Bàn, và sự thực hành đưa đến Niết Bàn. Đề con có thể nhận thức: để 
con có thể biết, có thể hiểu, có thể nhận thức, có thể thừa nhận, có thể thấu triệt, 
có thể chứng đắc, có thể nhìn thấy, có thể chứng ngộ; - “xin Ngài hãy chỉ dạy về 
Giáo Pháp để con có thê nhận thức” là như thế. 


Sự lìa bỏ đôi với sanh và già ở nơi đây: sự dút bỏ đôi với sanh, giả, và 
chêt ngay ở nơi đây, sự văng lặng, sự buông bỏ, sự tịch tịnh, Bât Tử, Niệt Bàn; - 
“sự lìa bỏ đối với sanh và già ở nơi đây” là như thế. 

Vì thế, vị Bà-la-môn ấy đã nói rằng: 


“Thật vậy, đức TÌ hé Tôn sinh hoạt (cư xử) sau khi ngự trị các dục, tựa 
như thái dương, có sức nóng, ngự trị trái đất bằng sức nóng. 


Thưa bác có tuệ bao la, đổi với con là người có tuệ nhỏ nhoi, xin Ngài 
hãy chỉ dạy về Giáo Pháp đề con có thê nhận thức sự la bỏ đổi với sanh và già 
ở nơi đây. ” 


11-3 


(Đức Thế Tôn nói: Này Jatukanmr,) ngươi hãy dẹp bỏ sự thèm khát ở các 
dục để nhìn thấy sự xuất ly là an toàn. Dâu đã được nắm bắt hay đã được vứt 
bỏ, sự vướng bận chớ có hiện diện đổi với ngươi. 


Ngươi hãy dẹp bỏ sự thèm khát ở các dục - Các dục: theo sự phân loại 
thì có hai loại dục: vật dục và ô nhiễm dục. -nt- Các điều này được gọi là vật 
dục. -nt- Các điều này được gọi là ô nhiễm dục. Thèm khát: nói đến tham ái, 
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tức là sự luyến LÊN luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất 
thiện. Ngươi hãy dẹp bỏ sự thèm khát ở các dục: ngươi hãy dẹp bỏ, hãy dẹp 
hắn, hãy dứt bỏ, hãy xua đi, hãy làm chấm dứt, hãy làm cho không còn hiện hữu 
sự thèm khát ở các dục; - “ngươi hãy đẹp bỏ sự thèm khát ở các dục” là như thế. 
JatukannT: Đức Thế Tôn xưng hô với vị Bà-la-môn ấy bằng họ. Đức Thế Tôn: 
là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy định do việc chứng ngộ, tức là “đức 
Thế Tôn”; - “đức Thế Tôn nói: Này JatukamnT” là như thế. 


Để nhìn thấy sự xuất ly là an toàn - Sự xuất ly: sau khi nhìn xem, sau 
khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt để nhìn 
thấy sự thực hành đúng đắn, sự thực hành phù hợp, sự thực hành không trái 
ngược, sự thực hành đưa đến lợi ích, sự thực hành đúng pháp và thuận pháp, 
việc làm đầy đủ các giới, việc phòng vệ các giác quan, việc biết chừng mực về 
vật thực, sự luyện tập về tỉnh thức, niệm và sự nhận biết rõ, bốn sự thiết lập 
niệm, bốn chánh cần, bốn nền tảng của thần thông, năm quyên, năm lực, bảy 
yếu tô đưa đến giác ngộ, đạo lộ thánh thiện tám chi phần, Niết Bàn, và đường 
lỗi thực hành đưa đến Niết Bàn là an toàn, là nơi nương tựa, là nơi trú ân, là nơi 
nương nhờ, là nơi không sợ hãi, là Bất Hoại, là Bất Tử, là Niết Bàn; - “để nhìn 
thấy sự xuất ly là an toàn” là như thế. 


Dầu đã được nắm bắt hay đã được vứt bỏ - Đã được nắm bắt: đã 
được nắm lấy, đã được bám víu, đã được chấp chặt, đã được bám chặt, đã được 
hướng đến do tác động của tham ái, do tác động của tà kiến. Hay đã được vứt 
bỏ: nên được quăng bỏ, nên được buông ra, nên được dứt bỏ, nên được xua đi, 
nên được làm chấm dứt, nên được làm cho không còn hiện hữu; - “dầu đã được 
năm bắt hay đã được vứt bỏ” là như thế. 


Sự vướng bận chớ có hiện diện đối với ngươi: luyến ái là vướng bận, 
sân hận là vướng bận, si mê là vướng bận, ngã mạn là vướng bận, tà kiến là 
vướng bận, ô nhiễm là vướng bận, uế hạnh là vướng bận. Sự vướng bận này chớ 
có hiện diện, chớ có tồn tại đối với ngươi, ngươi hãy đứt bỏ, hãy xua đi, hãy làm 
chấm dứt, hãy làm cho không còn hiện hữu; - “sự vướng bận chớ có hiện diện 
đối với ngươi” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thế Tôn nói: Này Jatukanni,) ngươi hãy dẹp bỏ sự thèm khát ở các 
dục để nhìn thấy sự xuất ly là an toàn. Dâu đã được nắm bắt hay đã được vứt 
bỏ, sự vướng bận chớ có hiện diện đối với ngươi. 
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11-4 


Điều nào trước đấy (quá khứ), ngươi hãy làm khô héo điều ấy. Chớ có 
điều vướng bận sanh khởi đến ngươi sau này (vị lai). Nếu ngươi không nắm lấy 
(điểu gì) ở khoảng giữa (hiện tại), ngươi sẽ sống, được yên tịnh. 


Điều nào trước đấy (quá khứ), ngươi hãy làm khô héo điều ấy: Những 
ô nhiễm nào sanh lên liên quan đến các pháp tạo tác thuộc quá khứ, ngươi hãy 
làm khô cạn, hãy làm khô héo, hãy làm khô ráo, hãy làm khô queo, hãy làm 
không còn mầm giống, hãy dứt bỏ, hãy xua đi, hãy làm chấm dứt, hãy làm cho 
không còn hiện hữu các ô nhiễm ấy; - “điều nào trước đây (quá khứ), ngươi hãy 
làm khô héo điều ây” là như vậy. Hoặc là, các pháp tạo tác là các nghiệp thuộc 
quá khứ chưa chín muồi hoặc đã trô quả, ngươi hãy làm khô cạn, hãy làm khô 
héo, hãy làm khô ráo, hãy làm khô queo, hãy làm không còn mầm giống, hãy 
dứt bỏ, hãy xua đi, hãy làm chấm dứt, hãy làm cho không còn hiện hữu các 
pháp tạo tác là các nghiệp ấy; “điều nào trước đấy (quá khứ), ngươi hãy làm khô 
héo điều ấy” còn là như vậy. 


Chớ có điều vướng bận sanh khởi đến ngươi sau này (vị lai): Sau này 
nói đến thời vị lai. Những điều (vướng bận) nào sanh lên liên quan đến các pháp 
tạo tác thuộc vị lai: luyến ái là vướng bận, sân hận là vướng bận, si mê là vướng 
bận, ngã mạn là vướng bận, tà kiến là vướng bận, ô nhiễm là vướng bận, uế 
hạnh là vướng bận, mong rằng những điều vướng bận này chớ sanh khởi cho 
ngươi; ngươi chớ tạo ra, chớ làm cho sanh ra, chớ làm cho sanh khởi, chớ làm 
cho hạ sanh, chớ làm cho phát sanh, ngươi hãy dứt bỏ, hãy xua đi, hãy làm 
chấm dứt, hãy làm cho không còn hiện hữu những điều vướng bận này; - “chớ 
có điều vướng bận sanh khởi đến ngươi sau này (vị lai)” là như thế. 


Nếu ngươi không nắm lấy (điều gì) ở khoảng giữa (hiện tại): Khoảng 
giữa nói đến các sắc, thọ, tưởng, hành, thức thuộc hiện tại. Ngươi sẽ không chấp 
nhận, sẽ không nắm lấy, sẽ không bám víu, sẽ không vui mừng, sẽ không thích 
thú, sẽ không bám chặt các pháp tạo tác thuộc hiện tại do tác động của tham ái, 
do tác động của tà kiến. Ngươi sẽ dứt bỏ, sẽ xua đi, sẽ làm chấm dứt, sẽ làm cho 
không còn hiện hữu sự thích thú, sự tấn thưởng, sự bám chặt, sự nắm lấy, sự 
bám víu, sự chấp chặt; - “nếu ngươi không nắm lấy (điều gì) ở khoảng giữa 
(hiện tại)” là như thê. 
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Ngươi sẽ sống, được yên tịnh: Do trạng thái đã được an tịnh, do trạng 
thái đã được yên lặng, do trạng thái đã được yên tịnh đối với luyến ái, do trạng 
thái đã được an tịnh, do trạng thái đã được yên lặng, do trạng thái đã được yên 
tịnh, do trạng thái đã được vắng lặng, do trạng thái đã được thiêu hủy, do trạng 
thái đã được tịch diệt, do trạng thái đã được tách lìa, do trạng thái đã được tịch 
tịnh đối với sân hận, -nt- đối với tất cả các pháp tạo tác bất thiện, được an tịnh, 
được yên tịnh, được vắng lặng, được tịch diệt, được tịch tịnh, ngươi sẽ sống, sẽ 
trú ngụ, sẽ sinh hoạt, sẽ vận hành, sẽ bảo hộ, sẽ hộ trì, sẽ bảo dưỡng; - “ngươi sẽ 
sống, được yên tịnh” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Điễu nào trước đấy (quá khứ), ngươi hãy làm khô héo điễu ấy. Chớ có 
điều vướng bận sanh khởi đến ngươi sau này (vị lai). Nếu ngươi không nắm lấy 
(điểu gì ở khoảng giữa (hiện tại), ngươi sẽ sống, được yên tịnh. ” 


11-5 


Này Bàả-la-môn, đôi với vị đã xa lìa sự thèm khát ở danh và sắc về mọi 
phương diện, đổi với vị này các lậu hoặc không hiện hữu, bởi vì chúng, con 
người rơi vào sự cai quản của Từ thân. 


Này Bà-la-môn, đối với vị đã xa lìa sự thèm khát ở danh và sắc về 
mọi phương diện - Về mọi phương diện: là tất cả theo tổng thế, tất cả trong 
mọi trường hợp, một cách trọn vẹn, không còn dư sót, từ “sabbaso” này là lối 
nói của sự bao gồm. Danh: Bốn nhóm không có sắc. Sắc: là bốn yếu tố chính 
(đất, nước, lửa, gió) và sắc liên quan đến bốn yếu tô chính. Sự thèm khát: nói 
đến tham ái, tức là sự luyến LÊN luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội 
nguồn của bắt thiện. Này Bà-la-môn, đối với vị đã xa lìa sự thèm khát ở danh 
và sắc về mọi phương diện: đối với vị đã xa lìa sự thèm khát, đã tách lìa sự 
thèm khát, đã từ bỏ sự thèm khát, đã tây trừ sự thèm khát, đã giải thoát sự thèm 
khát, đã dứt bỏ sự thèm khát, đã buông bỏ sự thèm khát, đã xa lìa sự luyến ái, đã 
tách lìa sự luyến ái, đã từ bỏ sự luyến ái, đã tẩy trừ sự luyến ái, đã giải thoát sự 
luyến ái, đã dứt bỏ sự luyến ái, đã buông bỏ sự luyến ái ở danh và sắc về mọi 
phương diện; - “này Bà-la-môn, đối với vị đã xa lìa sự thèm khát ở danh và sắc 


^ 


về mọi phương diện” là như thế. 
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Đối với vị này các lậu hoặc không hiện hữu - Các lậu hoặc: Có bốn lậu 
hoặc: dục lậu, hữu lậu, kiến lậu, vô minh lậu. Đối với vị này: đối với vị A-la- 
hán có lậu hoặc đã được cạn kiệt. Không hiện hữu: Đối với vị Ấy, các lậu hoặc 
này là không có, không hiện hữu, không tìm thấy, không tôn tại, đã được dứt bỏ, 
đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi 
nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; - “đối với vị này các lậu hoặc không 
hiện hữu” là như thế. 


Bởi vì chúng, con người rơi vào sự cai quản của Tử thần: bởi vì các 
lậu hoặc nào, con người đi vào sự cai quản của Tử Thần, hoặc đi vào sự cai 
quản của sự chết, hoặc đi vào sự cai quản của phe nhóm thuộc Ma Vương, đối 
với vị ấy, các lậu hoặc ấy là không có, không hiện hữu, không tìm thấy, không 
tồn tại, đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, 
không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; - “bởi vì chúng, 
con người rơi vào sự cai quản của Tử thần” là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

“Này Bà-la-môn, đối với vị đã xa lìa sự thèm khát ở danh và sắc về mọi 
phương diện, đối với vị này các lậu hoặc không hiện hữu, bởi vì chúng, con 


, 


người rơi vào sự cai quản của Từ thâm. ` 


Cùng với lúc kết thúc câu kệ ngôn, -nt- “Bạch Ngài, đức Thế Tôn là bậc 
đạo sư của con, con là người đệ tử.” 


Diễn Giải Kinh Jatukann được hoàn tất. 


--ooOoo-- 


12. DIỄN GIẢI KINH BHADRAVUDHA 
12-1 


(Tôn giả Bhadrävudha nói rằng:) “Con khẩn câu bậc khôn ngoan, bậc từ 
bỏ chỗ trú ngụ, bậc cắt đứt tham ái, bậc không còn dục vọng, bậc từ bỏ niềm 
vui, bác đã vượt qua dòng lñ, bậc đã được giải thoát, bậc từ bỏ sự sắp đặt (do 
tham ái và tà kiến). Sau khi lắng nghe bậc Long Tượng, từ đấy họ sẽ ra đi. 
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Bậc từ bỏ chỗ trú ngụ, bậc cắt đứt tham ái, bậc không còn dục vọng - 
Bậc từ bỏ chỗ trú ngụ: Mong muốn nào, luyến ái nào, niềm vui nào, tham ái 
nào, các sự vướng bận và chấp thủ nào là sự quyết định, sự chấp chặt, và sự 
tiềm ân của tâm ở sắc giới, đối với đức Phật Thế Tôn, các việc ấy đã được dứt 
bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không 
còn hiện hữu, không còn các điều kiện sanh khởi trong tương lai; vì thế, đức 
Phật được gọi là “bậc từ bỏ chỗ trú ngụ.” Mong muốn nào, luyến ái nào, niềm 
vui nảo, tham ái nào, các sự vướng bận và chấp thủ nào là sự quyết định, sự 
chấp chặt, và sự tiềm ân của tâm ở thọ giới - ở tưởng giới - ở hành giới - ở thức 
giới, đối với đức Phật Thế Tôn, các việc ấy đã được dứt bỏ, có rễ đã được cắt 
la, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không 
còn các điều kiện sanh khởi trong tương lai; vì thế, đức Phật được gọi là “bậc từ 
bỏ chỗ trú ngụ”. Bậc cắt đứt tham ái - Tham ái: tham ái cảnh sắc, -nt- tham ái 
cảnh pháp. Đối với đức Phật Thế Tôn, tham ái ấy đã được cắt đứt, đã được cắt 
lia, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi 
nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; vì thế, đức Phật là “bậc cắt đứt 
tham ái”. Bậc không còn dục vọng: Dục vọng nói đến tham ái, tức là sự luyến 
áI, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. Đối với đức 
Phật Thế Tôn, dục vọng tham ái ấy đã được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như 
cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn các 
điều kiện sanh khởi trong tương laI; vì thế, đức Phật là bậc không còn dục vọng. 
Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với dục vọng mà trở thành không còn dục 
vọng, đức Thế Tôn không xao động vì lợi lộc, không xao động vì không lợi lộc, 
không xao động vì danh vọng, không xao động vì không danh vọng, không xao 
động vì lời khen, không xao động vì lời chê, không xao động vì hạnh phúc, 
không xao động vì khổ đau, không dao động, không run rây, không chắn động, 
không rúng động; vì thế, đức Phật là “bậc không còn dục vọng;” - “bậc từ bỏ 
chỗ trú ngụ, bậc cắt đứt tham ái, bậc không còn dục vọng” là như thế. 


Tôn giả Bhadrävudha nói rằng - Răng: (Từ “/cca” này) là sự nối liền 
các câu văn, -nt-. Tôn giả: (Từ “ãyøsmã” này) là lời nói yêu mến, -nt-. 
Bhadrävudha: là tên của vị Bà-la-môn ấy, -nt- từ kêu gọi; - “tôn giả 
Bhadrävudha nói rằng” là như thế. 

Bậc từ bỏ niềm vui, bậc đã vượt qua dòng lũ, bậc đã được giải thoát: 
Niềm vui nói đến tham ái, tức là sự luyến ái, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, 
tham, cội nguồn của bất thiện. Đối với đức Phật Thế Tôn, niềm vui Ấy, tham ái 


ấy đã được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị 
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làm cho không còn hiện hữu, không còn các điều kiện sanh khởi trong tương 
lai; vì thế, đức Phật là “bậc từ bỏ niềm vui”. Bậc đã vượt qua dòng lũ: Đức 
Thế Tôn đã vượt qua dòng lũ (ngũ) dục, đã vượt qua dòng lũ của hữu, đã vượt 
qua dòng lũ tà kiến, đã vượt qua dòng lũ vô minh, đã vượt qua mọi nẻo đường 
luân hồi, đã vượt lên, đã vượt ra khỏi, đã vượt quá, đã vượt qua hăn, đã vượt 
qua khỏi. Ngài đã trải qua cuộc sông (của bậc Thánh), đã hoàn tất việc thực 
hành, -nt- Việc sanh tử luân hồi, việc sanh ra lần nữa không có đổi với vị ấy”; - 
“bậc từ bỏ niềm vui, bậc đã vượt qua dòng lũ” là như thế. Bậc đã được giải 
thoát: Đối với đức Thế Tôn, tâm được thoát khỏi, được giải thoát, khéo được 
giải thoát khỏi sự luyến á1, tâm được thoát khỏi, được giải thoát, khéo được giải 
thoát khỏi sự sân hận, -nt- khỏi sự si mê, -nt- khỏi tất cả các pháp tạo tác bất 
thiện; - “bậc từ bỏ niềm vui, bậc đã vượt qua dòng lũ, bậc đã được giải thoát” là 
như thê. 


Con khẩn cầu bậc khôn ngoan, bậc từ bỏ sự sắp đặt - Sự sắp đặt: Có 
hai sự sắp đặt: sự sắp đặt do tham ái và sự sắp đặt do tà kiến, -nt- điều này là sự 
sắp đặt do tham ái. -nt- điều này là sự sắp đặt do tà kiến. Đối với đức Phật Thế 
Tôn, sự sắp đặt do tham ái đã được dứt bỏ, sự sắp đặt do tà kiến đã được buông 
bỏ. Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với sự sắp đặt do tham ái, do trạng thái đã 
được buông bỏ đối với sự sắp đặt do tà kiến, vì thế, đức Phật là “bậc từ bỏ sự 
sắp đặt”. Con khẩn cầu: con yêu cầu, con khẩn cầu, con thỉnh cầu, con ưng 
thuận, con ước nguyện, con mong cầu, con khấn nguyện, con nguyện cầu. Bậc 
khôn ngoan: Khôn ngoan nói đến tuệ. Tuệ là sự nhận biết, -nt- sự không sĩ mê, 
sự chọn lựa pháp, chánh kiến. Đức Thế Tôn đã tiến đến, đã tiến gần, đã tiến vào, 
đã tiến sát, đã đạt đến, đã đầy đủ, đã thành tựu sự khôn ngoan, tuệ này; vì thế, 
đức Phật là “bậc khôn ngoan”; - “con khẩn cầu bậc khôn ngoan, bậc từ bỏ sự 
sắp đặt” là như thế. 


Sau khi lắng nghe bậc Long Tượng, từ đấy họ sẽ ra đi - Bậc Long 
Tượng: bậc Long Tượng là (nói đến) đức Thế Tôn. “Vị không làm điều tội lỗi” 
là bậc Long Tượng, “vị không đi đến” là bậc Long Tượng, “vị không trở về” là 
bậc Long Tượng, -nt- “đức Thế Tôn không trở về” là bậc Long Tượng - nghĩa là 
như vậy. Sau khi lắng nghe bậc Long Tượng, từ đấy họ sẽ ra đi: Sau khi lắng 
nghe, sau khi nghe được, sau khi tiếp thu, sau khi tiếp nhận, sau khi nhận định 
lời nói, lời phát biểu, lời chỉ bảo, lời khuyên bảo của Ngài, họ sẽ ra đi, họ sẽ 
xuất hành, họ sẽ khởi hành, họ sẽ đi theo các hướng khác nhau; - “sau khi lắng 
nghe bậc Long Tượng, từ đấy họ sẽ ra đi” là như thế. 
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Vì thê, vị Bảà-la-môn ây đã nói răng: 


(Tôn gia Bhadrävudha nói rằng:) “Con khẩn câu bậc khôn ngoan, bậc từ 
bỏ chỗ trú ngụ, bậc cắt đứt tham ái, bậc không còn dục vọng, bậc từ bỏ niềm 
vui, bác đã vượt qua dòng lũ, bậc đã được giải thoát, bậc từ bỏ sự sắp đặt (do 
tham ái và tà kiến). Sau khi lắng nghe bậc Long Tượng, từ đấy họ sẽ ra đi. 


12-2 


Trong khi mong mỏi lời nói của Ngài, thưa bậc anh hùng, vô số người từ 
các xứ sở đã tụ hội lại. Xin Ngài hãy giảng rõ tường tận cho họ, bởi vì nay đã 
được Ngài biết đúng theo bản thể. 


Vô số người từ các xứ sở đã tụ hội lại - Vô số người: các Sát-đề-ly, các 
Bà-la-môn, các thương buôn, các nô lệ, các người tại gia, các vị xuất gia, chư 
Thiên, và loài người. Từ các xứ sở đã tụ hội lại: Từ xứ Añga, từ xứ Magadha, 
từ xứ Kalinga, từ xứ Kãsi, từ xứ Kosalä, từ xứ VaJji, từ xứ Mallãä, từ xứ Cetiya, 
từ xứ Vamsa, từ xứ Kưru, từ xứ Pañcäla, từ xứ Maccha, từ xứ Surasena, từ xứ 
Assakäa, từ xứ AvantI, từ xứ Yona, và từ xứ KamboJa. Đã tụ hội lại: đã tụ hội 
lại, đã tụ họp lại, đã tập trung lại, đã tập hợp lại; - “vô số người từ các xứ sở đã 
tụ hội lại” là như thế. 


Trong khi mong mỗi lời nói của Ngài, thưa bậc anh hùng - Bậc anh 
hùng: Bậc anh hùng là (nói đến) đức Thế Tôn; “vị ấy có sự tinh tấn” là bậc anh 
hùng, “vị có năng lực” là bậc anh hùng, “vị có tiềm năng” là bậc anh hùng, “vị 
có khả năng” là bậc anh hùng, -nf- có sự sởn lông đã được xa lìa” là bậc anh 
hùng. 


“Vị đã lánh xa tắt cả các việc ác xấu ở đời này, vị có tỉnh tấn ấy đã vượt 
qua sự khổ đau ở địa ngục, VỆ ấy, có sự tỉnh tấn, có sự nỗ lực, là bậc anh hùng, 
có bản thể như thế, được goi là “bậc tự tại”. ” 

Trong khi mong mỗi lời nói của Ngài, thưa bậc anh hùng: lời nói, lời 
phát biểu, lời chỉ bảo, lời khuyên bảo của Ngài. Trong khi mong mồi: trong khi 
mong mỏi là trong khi ước muốn, trong khi ưng thuận, trong khi ước nguyện, 
trong khi mong cầu, trong khi nguyện câu; - “trong khi mong mỏi lời nói của 
Ngài, thưa bậc anh hùng” là như thế. 
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Xin Ngài hãy giảng rõ tường tận cho họ - Cho họ: cho các Sát-đề-ly, 
cho các Bà-la-môn, cho các thương buôn, cho các nô lệ, cho các người tại gia, 
cho các vị xuất gia, cho chư Thiên, và cho loài người ấy. Ngài: nói đến đức Thế 
Tôn. Xin Ngài hãy giảng rõ tường tận: xin Ngài hãy chỉ dạy, hãy chỉ bảo, hãy 
thông báo, hãy ấn định, hãy khai mở, hãy chia sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ một 
cách tường tận; - “xin Ngài hãy giảng rõ tường tận cho họ” là như thế. 


Bởi vì pháp này đã được Ngài biết đúng theo bản thể: bởi vì pháp này 
đã được biết, đã được cân nhắc, đã được xác định, đã được rõ rệt, đã được minh 
định bởi Ngài đúng theo bản thể; - “bởi vì pháp này đã được Ngài biết đúng 
theo bản thể” là như thế. 


Vì thê, vị Bảà-la-môn ây đã nói răng: 


“Trong khi mong mỏi lời nói của Ngài, thưa bậc anh hùng, vô số người 
từ các xứ sở đã tụ hội lại. Xin Ngài hãy giảng rõ tường tận cho họ, bởi vì pháp 
này đã được Ngài biết đúng theo bản thể. ” 


12-3 


(Đức Thể Tôn nói: “Này Bhadrävudha,) nên dẹp bỏ mọi sự nắm giữ và 
tham ái ở bên trên, bên dưới, luôn cả bê ngang và khoảng giữa. Bởi vì, mỗi một 
điều gì họ chấp thủ ở thế gian, do chính điều ấy Ma Vương theo đuổi loài 
người. ” 


Nên dẹp bỏ mọi sự nắm giữ và tham ái: sự năm giữ và tham ái nói đến 
tham ái ở sắc-nt-. Sự nắm giữ và tham ái: Vì lý do gì mà được gọi là sự năm 
giữ và tham ái? Do tham ái ấy, họ năm giữ, họ chấp thủ, họ năm lấy, họ bám 
víu, họ chấp chặt về sắc; họ năm giữ, họ chấp thủ, họ năm lấy, họ bám víu, họ 
chấp chặt về thọ - tưởng - các hành - thức - cảnh giới tái sanh - sự tái sinh - sự 
nối liền tái sanh - sự hiện hữu - sự luân hồi - sự luân chuyền; vì lý do ấy, được 
gọi là sự nắm giữ và tham ái. Nên dẹp bỏ mọi sự: nên dẹp bỏ, nên dẹp hắn, nên 
dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm dứt, nên làm cho không còn hiện hữu mọi sự 
năm giữ và tham ái; - “nên đẹp bỏ mọi sự nắm giữ và tham ái” là như thế. Đức 
Thế Tôn nói: Này Bhadrävudha -nt-. 


Bên trên, bên dưới, luôn cả bề ngang và khoảng giữa - Bên trên: là 
nói đến thời tương lai, bên dưới: là nói đến thời quá khứ, luôn cả bề ngang và 
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khoảng giữa: là thời hiện tại. Bên trên: là thế giới chư Thiên, bên dưới: là thế 
giới địa ngục, luôn cả bề ngang và khoảng giữa: là thế giới loài người. Bên 
trên: là các pháp thiện, bên dưới: là các pháp bắt thiện, luôn cả bề ngang và 
khoảng giữa: là các pháp vô ký. Bên trên: là cảm thọ lạc, bên dưới: là cảm thọ 
khô, luôn cả bề ngang và khoảng giữa: là cảm thọ không khổ không lạc. Bên 
trên: là vô sắc giới, bên dưới: là dục giới, luôn cả bề ngang và khoảng giữa: 
là sắc giới. Bên trên: là từ lòng bàn chân trở lên, bên dưới: là từ đỉnh ngọn tóc 
trở xuống, luôn cả bề ngang và khoảng giữa: là ở chính giữa; - “bên trên, bên 
dưới, luôn cả bề ngang và khoảng giữa” là như thế. 


Bởi vì, mỗi một điều gì họ chấp thủ ở thế gian: họ nắm giữ, họ chấp 
thủ, họ nắm lấy, họ bám víu, họ chấp chặt mỗi một điều gì hiên quan đến sắc, 
liên quan đến thọ, liên quan đến tưởng, liên quan đến hành, liên quan đến thức. 
Ở thế gian: ở thế gian của khô cảnh -nt- ở thế gian của các xứ; - “bởi vì, mỗi 
một điều gì họ chấp thủ ở thế gian” là như thế. 


Do chính điều ấy Ma Vương theo đuổi loài người: Do chính tác động 
của pháp tạo tác là nghiệp ấy có liên quan đến việc nói liền tái sanh, Uân Ma 
Vương, Giới Ma Vương, Xứ Ma Vương, Cảnh Giới Ma Vương, Tái Sanh Ma 
Vương, Tái Tục Ma Vương, Hữu Ma Vương, Luân Hồi Ma Vương, Luân 
Chuyển Ma Vương theo đuổi (loài người), đi theo, là kẻ theo đuôi. Loài người: 
là chúng sanh, đàn ông, thanh niên, người nam, cá nhân, mạng sống, người còn 
sanh tử, loài người, người đi theo nghiệp, (sinh vật,) nhân loại; - “do chính điều 
ấy Ma Vương theo đuôi loài người” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thể Tôn nói: “Này Bhadrävudha,) nên dẹp bỏ mọi sự nắm giữ và 
tham ái ở bên trên, bên dưới, luôn cả bê ngang và khoảng giữa. Bởi vì, mỗi một 
điều gì họ chấp thủ ở thể gian, do chính điều ấy Ma Vương theo đuổi loài 


, 


người. ` 
12-4 


Bởi vậy, trong khi nhận biết (điểu này), vị Tỳ-khưu, có niệm, không nên 
chấp thủ bất cứ điều gì ở tất cả thế gian. Trong khi xem xét những người bị dính 
mắc ở sự nắm giữ như vậy, (vị ấy biết) nhân loại này bị vướng mắc ở lãnh địa 
của Thân Chết. 
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Bởi vậy, trong khi nhận biết (điều này),... không nên chấp thủ: Bởi 
vậy: bởi vậy là bởi lý do ấy, bởi nhân ấy, bởi duyên ấy, bởi căn nguyên ấy, 
trong khi nhân thấy rõ điều bất lợi ấy ở sự năm giữ và thám ái; - “bởi vậy” là 
như thế. Trong khi nhận biết: trong khi biết, trong khi nhận biết, trong khi hiểu 
biết, trong khi nhận thức, trong khi thừa nhận, trong khi thấu triệt; trong khi 
biết, trong khi nhận biết, trong khi hiểu biết, trong khi nhận thức, trong khi thừa 
nhận, trong khi thấu triệt rằng: “Tát cả các hành là vô thường”,” trong khi biết, 
trong khi nhận biết, trong khi hiểu biết, trong khi nhận thức, trong khi thừa 
nhận, trong khi thấu triệt rằng: “7á? cả các hành là khổ”. -nt- “Điêu gì có bản 
tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy đều có bản tánh hoại diệt”. Không nên 
chấp thủ: không nên năm giữ, không nên chấp thủ, không nên nắm lấy, không 
nên bám víu, không nên chấp chặt vào sắc; không nên nắm giữ, không nên chấp 
thủ, không nên nắm lấy, không nên bám víu, không nên chấp chặt vào thọ - vào 
tưởng - vào các hành - vào thức - vào cảnh giới tái sanh - vảo sự tái sinh - vào 
sự nối liền tái sanh - vào sự hiện hữu - vào sự luân hồi - vào sự luân chuyên; - 
“bởi vậy, trong khi nhận biết (điều này),... không nên chấp thú” là như thế. 


Vị Tỳ-khưu có niệm, (không nên chấp thủ) bất cứ điều gì ở tất cả thế 
gian - Vị Tỳ-khưu: là vị Tỳ-khưu phàm nhân tốt lành hoặc vị Tỳ-khưu là bậc 
Hữu Học. Có niệm: Có niệm bởi bốn lý do: Có niệm trong khi tu tập sự thiết 
lập niệm ở việc quan sát thân trên thân, -nf- vị ấy được gọi là có niệm; - “vị Tỳ- 
khưu có niệm” là như thế. Bất cứ điều gì: bất cứ điều gì liên quan đến sắc, liên 
quan đến thọ, liên quan đến tưởng, liên quan đến hành, liên quan đến thức. Ở 
tẤt cả thế gian: ở tất cả thế gian của khổ cảnh, ở tất cả thế gian của loài người, 
ở tất cả thế gian của chư Thiên, ở tất cả thế gian của các uân, ở tất cả thế gian 
của các giới, ở tất cả thế gian của các xứ; - vị Tỳ-khưu, có niệm, (không nên 
chấp thủ) bất cứ điều gì ở tất cả thế gian” là như thế. 


Trong khi xem xét những người bị dính mắc ở sự nắm giữ như vậy: 
Những người bị dính mắc ở sự nắm giữ nói đến những người nào nắm giữ, chấp 
thủ, năm lấy, bám víu, chấp chặt vào sắc; nắm giữ, chấp thủ, nắm lấy, bám víu, 
chấp chặt vào thọ - vào tưởng - vào các hành - vào thức - vào cảnh giới tái sanh 
- vào sự tái sinh - vào sự nối liền tái sanh - vào sự hiện hữu - vào sự luân hồi - 
vào sự luân chuyền. Iti: Từ “” này là sự nối liền các câu văn, -nt- tính chất 
tuần tự của các câu văn. Trong khi xem xét: trong khi nhìn xem, trong khi nhận 
thấy, trong khi nhìn thấy, trong khi quan sát, trong khi suy xét, trong khi quán 
xét, trong khi khảo sát; - “trong khi xem xét những người bị dính mắc ở sự nắm 
giữ như vậy” là như thế. 
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Nhân loại này bị vướng mắc ở lãnh địa của Thần Chết - Nhân loại: là 
từ nói đến chúng sanh. Các lãnh địa của Thần Chết: nói đến các ô nhiễm, các 
uẩn và các pháp tạo tác. Nhân loại bị dính mắc, bị vướng mắc, bị dính vào, bị 
máng vào, bị vướng vào, bị giữ lại ở lãnh địa của Thần Chết, ở lãnh địa của Ma 
Vương, ở lãnh địa của sự chết. Giống như gói đồ bị dính mắc, bị vướng mắc, bị 
dính vào, bị máng vào, bị vướng vào, bị giữ lại ở cái chốt gắn ở tường, hoặc ở 
cái móc bằng ngà voi, tương tự như vậy, nhân loại bị đính mắc, bị vướng mắc, 
bị dính vào, bị máng vào, bị vướng vào, bị giữ lại ở lãnh địa của Thần Chết, ở 
lãnh địa của Ma Vương, ở lãnh địa của sự chết; - “nhân loại này bị vướng mắc ở 
lãnh địa của Thần Chết” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Bởi vậy, trong khi nhận biết (điều này), vị Tỳ-khưu, có niệm, không nên 
chấp thủ bất cứ điểu gì ở tất cả thế gian. Trong khi xem xét những người bị dính 
mắc ở sự nắm giữ như vậy, (vị ấy biết) nhân loại này bị vướng mắc ở lãnh địa 
của Thân Chết. ” 


Cùng với lúc kêt thúc câu kệ ngôn, -nt- “Bạch ngải, đức Thê Tôn là bậc 
đạo sư của con, con là người đệ tử.” 


Diễn Giải Kinh Bhadräãvudha được hoàn tắt. 


--ooOoo-- 


13. DIỄN GIẢI KINH UDAYA 
13-1 


(Tôn giả Udaya nói rằng:) 


“Với ý định (hỏi) câu hỏi, con đã đi đến bậc có Thiên chứng, không còn 
bụi bặm, đang ngôi, bậc đã làm xong phận sự, không còn lậu hoặc, đã đi đến bờ 
kia của tất cả các pháp, xin ngài hãy nói về sự giải thoát do trí giác ngộ, về sự 
phá vỡ vô mình. ” 

Bậc có thiền chứng, không còn bụi bặm, đang ngồi - Bậc có thiền 
chứng: bậc có thiền chứng là (nói đến) đức Thế Tôn. Ngài có thiền chứng với 
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sơ thiền, có thiền chứng với nhị thiền, có thiền chứng với tam thiền, có thiền 
chứng với tứ thiền, có thiền chứng với thiền có tầm có tứ, có thiền chứng với 
thiền không có tầm chỉ có tứ, có thiền chứng với thiền không có tầm không có 
tứ, có thiền chứng với thiền có hỷ, có thiền chứng với thiền không có hỷ, có 
thiền chứng với thiền đồng hành với hỷ, có thiền chứng với thiền đồng hành với 
khoan khoái, có thiền chứng với thiền đồng hành với xả, có thiền chứng với 
thiền không tánh, có thiền chứng với thiền vô tướng, có thiền chứng với thiền 
vô nguyện, có thiền chứng với thiền hợp thế, có thiền chứng với thiền xuất thế, 
thích thú với thiền, gắn bó với trạng thái đơn độc, chú trọng mục đích của mình; 
- “bậc có thiền chứng” là như thế. Không còn bụi bặm: Luyến ái là bụi bặm, 
sân hận là bụi bặm, sĩ mê là bụi bặm, giận dữ là bụi bặm, thù hăn là bụi bặm, - 
nt- tất cả các pháp tạo tác bất thiện là bụi bặm. Đối với đức Phật Thế Tôn, các 
bụi bặm ấy là đã được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt 
ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện sanh khởi trong 
tương lai. Vì thế, đức Phật là bậc không có bụi bặm, không còn bụi bặm, lìa 
khỏi bụi bặm, đã rời xa bụi bặm, đã dứt bỏ hắn bụi bặm, đã được thoát khỏi bụi 
bặm, đã vượt qua khỏi tất cả bụi bặm. 


1. Luyễn ái là bụi bặm, nhưng không phải nói đến bụi đất, từ “bụi bặm ” 
này là tên gọi của luyến ái. Bậc Hữu Nhãn, sau khi dứt bỏ hẳn bụi bặm này, vì 
thể, đẳng Chiến Thắng được gọi là “bậc đã tách lìa bụi bặm. ” 


2. Sân hận là bụi bặm, nhưng không phải nói đến bụi đất, từ “bụi bặm” 
này là tên gọi của sân hận. Bậc Hữu Nhãn, sau khi dứt bỏ hẳn bụi bặm này, vì 
thể, đẳng Chiến Thắng được gọi là “bậc đã tách lìa bụi bặm. 


, 


3. 9ï mê là bụi bặm, nhưng không phải nói đến bụi đất, từ “bụi bặm ” này 
là tên gọi của sỉ mê. Bậc Hữu Nhãn, sau khi dứt bỏ hẳn bụi bặm này, vì thế, 
đáng Chiến Thắng được gọi là “bậc đã tách lìa bụi bặm”; - “không còn bụi 
bặm ” là như thế. 


Đang ngồi: Đức Thế Tôn đang ngồi ở bảo tháp Pãsãnake; - “đang ngồi” 
là như thế. 


4. “Các vị Thỉnh Văn, có ba Minh, có sự chiến thắng Thần Chết, hầu cận 


, 


bác Hiên trí, vị đã đi đến bờ kia của khô, đang ngồi ở sườn của ngọn núi. ` 


Đức Thế Tôn đang ngồi còn là như vậy. 


663 


Hoặc là, đức Thế Tôn có trạng thái đã được tịch tịnh mọi sự năng động 
(của ô nhiễm), đang ngồi, đã trải qua cuộc sông (của bậc Thánh), đã hoàn tất 
việc thực hành, -nt- việc sanh tử luán hôi, việc sanh ra lần nữa không có đối với 
vị ấy”. Đức Thế Tôn đang ngồi còn là như vậy; - “bậc có thiền chứng, không 
còn bụi bặm, đang ngồi” là như thế. 


Tôn giả Udaya nói rắng - Răng: (Từ “/ccz” này) là sự nôi liên các câu 
văn, -nt-. Tôn giả: (Từ “ayasma” này) là lời nói yêu mên, -nt-. Udaya: là tên 
của vị Bả-la-môn ây, -nt- từ kêu gọi; - “Tôn giả Udaya nói răng” là như thê. 


Bậc đã làm xong phận sự, không còn lậu hoặc: Đối với đức Phật Thế 
Tôn, phận sự và không phải phận sự, việc nên làm và không nên làm đã được 
dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho 
không còn hiện hữu, không còn điều kiện sanh khởi trong tương lai; vì thế, đức 
Phật là bậc đã làm xong phận sự. 


5. “Đối với vị T)-khưu nào không có tham ái, có dòng chảy đã được cắt 
đứt, có phận sự và không phải phận sự đã được dứt bỏ, sự bực bội (của vị ấy) 
không tìm thấy. ” 


Bậc đã làm xong phận sự, không còn lậu hoặc - Lậu hoặc: Có bốn lậu 
hoặc: dục lậu, hữu lậu, kiến lậu, vô minh lậu. Đối với đức Phật Thế Tôn, các lậu 
hoặc ấy là đã được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, 
đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn các điều kiện sanh khởi trong 
tương lai; vì thế, đức Phật là bậc không còn lậu hoặc; - “bậc đã làm xong phận 
sự, không con lậu hoặc là như thế. 


Đã đi đến bờ kia của tất cả các pháp: Đức Thế Tôn là Pãragữ (người đi 
đến bờ kia) do việc biết rõ, PZragữ do việc biết toàn diện, Pãragử do việc dứt 
bỏ, Paragứữ do việc tu tập, Paragu do việc chứng ngộ, Pãragz do việc chứng đạt 
(các thiền); là Pãragữ do việc biết rõ tất cả các pháp, Pãragữ do việc biết toàn 
diện tất cả khổ, Paragu do việc dút bỏ tất cả ô nhiễm, Pãragử do việc phát triển 
bốn Thánh Đạo, Pãragữ do việc chứng ngộ sự tịch diệt, Pãrzgữ do việc chứng 
đạt đối với mọi chứng đạt (về thiền định). - Ngài đã đạt được năng lực, đã đạt 
được sự toàn hảo ở Thánh giới, đã đạt được năng lực, đã đạt được sự toàn hảo ở 
Thánh định, đã đạt được năng lực, đã đạt được sự toàn hảo ở Thánh tuệ, đã đạt 
được năng lực, đã đạt được sự toàn hảo ở Thánh giải thoát. Ngài đã đi đến bờ 
kia, đã đạt đến sự toàn hảo, đã đi đến điểm cuối, đã đạt đến điểm cuối, đã đi đến 
đỉnh, đã đạt đến đinh, đã đi đến tận cùng, đã đạt đến tận cùng, đã đi đến sự hoàn 
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tất, đã đạt đến sự hoàn tắt, đã đi đến nơi nương tựa, đã đạt đến nơi nương tựa, đã 
đi đến nơi trú ấn, đã đạt đến nơi trú ấn, đã đi đến nơi nương nhờ, đã đạt đến nơi 
nương nhờ, đã đi đến nơi không sợ hãi, đã đạt đến nơi không sợ hãi, đã đi đến 
Bất Hoại, đã đạt đến Bất Hoại, đã đi đến Bất Tử, đã đạt đến Bắt Tử, đã đi đến 
Niết Bàn, đã đạt đến Niết Bàn. Ngài đã trải qua cuộc sống (của bậc Thánh), đã 
hoàn tất việc thực hành, -nt- việc sanh tử luán hôi, việc sanh ra lần nữa không 
có đối với vị ấy” - “đã đi đến bờ kia của tất cả các pháp” là như thế. 

Với ý định (hỏi) câu hồi, con đã đi đến: Là những người có nhu cầu với 
câu hỏi, chúng con đã đi đến; có ý muốn hỏi câu hỏi, chúng con đã đi đến; có ý 
muốn nghe câu hỏi, chúng con đã đi đến; - “với ý định (hỏi) câu hỏi, con đã đi 
đến” là như vậy. Hoặc là, có sự đi đến, sự tiến đến, sự đến gần, sự ngồi gần của 
những người có ý định về câu hỏi, của những người có ý muốn hỏi câu hỏi, của 
những người có ý muốn nghe câu hỏi; - “với ý định (hỏi) câu hỏi, con đã đi 
đến” còn là như vậy. Hoặc là, có sự truyền thừa về câu hỏi đối với Ngài, Ngài 
cũng có năng lực, Ngài có khả năng để thuyết giảng, để giải thích điều được hỏi 
bởi con, Ngài hãy dời đi gánh nặng này; - “với ý định (hỏ1) câu hỏi, con đã đi 
đến” còn là như vậy. 

Xin Ngài hãy nói về sự giải thoát do trí giác ngộ: sự giải thoát do trí 
giác ngộ nói đến sự giải thoát do phẩm vị A-la-hán. Xin Ngài hãy nói về, hãy 
chỉ dạy, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai mở, hãy chia sẻ, hãy 
làm rõ, hãy bày tỏ về sự giải thoát do phẩm vị A-la-hán; - “xin Ngài hãy nói về 
sự giải thoát do trí giác ngộ” là như thế. 

và sự phá vỡ vô mỉnh: về sự làm vỡ, sự phá vỡ, sự dứt bỏ, sự vắng lặng, 
sự buông bỏ, sự tịch tịnh đối với vô minh, Bất Tử, Niết Bàn; - “về sự phá vỡ vô 
minh” là như thế. 

Vì thế, vị Bà-la-môn ấy đã nói rằng: 

(Tôn giả Udaya nói rằng:) “Với ý định (hỏi) câu hỏi, con đã đi đến bậc 
có thiên chứng, không còn bụi bặm, đang ngôi, bậc đã làm xong phận sự, không 
còn lậu hoặc, đã đi đến bờ kia của tất cả các pháp, xin ngài hãy nói về sự giải 
thoát do trí giác ngộ, về sự phá vỡ vô mình. ” 


13 -2 


(Đức Thể Tôn nói: “Này Udaya,) sự dứt bỏ đổi với những mong muốn VỀ 
dục và những nội tu phiên, cả hai loại, và việc xua đi sự đã dượi, việc ngăn cản 
các trạng thải hồi hận. ” 
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Sự dứt bỏ đối với những mong muốn về dục - Mong muốn: là sự 
mong muốn về dục, sự luyến ái về dục, niềm vui về dục, sự tham ái về dục, sự 
yêu mến về dục, sự nông nhiệt về dục, sự thèm khát về dục, sự mê mẫn về dục, 
sự bám chặt vào dục, sự lôi cuỗn của dục, sự gắn bó với dục, sự chấp thủ ở dục, 
sự che lấp do mong muốn về dục liên quan đến ngũ dục. Sự dứt bỏ đối với 
những mong muốn về dục: sự dứt bỏ, sự văng lặng, sự buông bỏ, sự tịch tịnh 
đối với những sự mong muốn về dục là Bất Tử, Niết Bàn; - “sự dứt bỏ đối với 
những mong muốn về dục” là như thế. Đức Thế Tôn nói: “Này Udaya -nt-”. 


Và những nỗi ưu phiền, cả hai loại - Nỗi ưu phiền: là sự không khoan 
khoái thuộc về tâm, nỗi khô sở thuộc về tâm, là sự không khoan khoái, khổ sở 
sanh lên do ý xúc đã được nhận biết, là cảm thọ không khoan khoái, khô sở sanh 
lên do ý xúc. Và những nỗi ưu phiền, cả hai loại: sự dứt bỏ, sự vắng lặng, sự 
buông bỏ, sự tịch tịnh đối với những mong muốn về dục và những nỗi ưu phiền, 
cả hai loại, là Bất Tử, Niết Bàn; - “và những nỗi ưu phiên, cả hai loại” là như 
thê. 


Và việc xua đi sự dã dượi - Sự dã dượi: là trạng thái không sẵn sàng 
của tâm, trạng thái không thích ứng, sự chây lười, sự biếng nhác, sự lười biếng, 
biểu hiện lười biếng, trạng thái lười biếng, sự đã dượi, biểu hiện đã dượi, trạng 
thái dã dượi của tâm. Và việc xua đi sự dã dượi: và sự xua ổi, sự dút bỏ, sự 
văng lặng, sự buông bỏ, sự tịch tịnh đối với sự dã dượi là Bất Tử, Niết Bàn; - 
“và việc xua đi sự đã đượi” là như thế. 


Việc ngăn cản các trạng thái hối hận - Hối hận: vẻ bối rối ở bàn tay 
cũng là hối hận, vẻ bối rối ở bàn chân cũng là hồi hận, vẻ bối rối ở bàn tay và 
bàn chân cũng là hối hận, lầm tưởng là được phép trong việc không được phép, 
lầm tưởng là không được phép trong việc được phép, lầm tưởng là có tội ở việc 
vô tội, lầm tưởng là vô tội ở việc có tội. Sự hồi hận nào có hình thức như vậy là 
biểu hiện hối hận, trạng thái hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của Ý; VIỆC 
này gọi là hối hận. 


Thêm nữa, sự hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rỗi của ý sanh lên do hai 
nguyên nhân: do trạng thái đã làm và do trạng thái đã không làm. Thế nào là sự 
hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên do trạng thái đã làm và do 
trạng thái không làm? Sự hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên 
rằng: “Ta đã làm uế hạnh về thân, ta đã không làm thiện hạnh về thân”. Sự hồi 
hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên rằng: “Ta đã làm uế hạnh về 
khẩu, ta đã không làm thiện hạnh về khâu”. -nt- “Ta đã làm uế hạnh về ý, ta đã 
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không làm thiện hạnh về ý”. -nt- “Ta đã giết hại sinh mạng, ta đã không tránh 
xa sự giết hại sinh mạng.” -nf- “la đã trộm cắp, ta đã không tránh xa sự trộm 
cắp”. -nf- “Ta đã tà hạnh trong các dục, ta đã không tránh xa sự tà hạnh trong 
các dục”. -nt- ““Fa đã nói dối, ta đã không tránh xa việc nói dối”. -nt- “Ta đã nói 
đâm thọc, ta đã không tránh xa việc nói đâm thọc”. -nt- “Ta đã nói thô lỗ, ta đã 
không tránh xa việc nói thô lỗ”. -nt- “Ta đã nói nhảm nhí, ta đã không tránh xa 
việc nói nhảm nhí”. -nt- “Ta đã hành động tham đắm, ta đã không hành động 
không tham đắm”. -nt- “Ta đã hành động sân hận, ta đã không hành động không 
sân hận”. -nt- “Ta đã hành động tà kiến, ta đã không hành động chánh kiến”. Sự 
hồi hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên do trạng thái đã làm và do 
trạng thái đã không làm là như vậy. 


Hoặc là, sự hối hận, sự ăn năn của tâm, sự bối rối của ý sanh lên rằng: 
“Ta không phải là người thực hành đầy đủ các giới”. Sự hối hận, sự ăn năn của 
tâm, sự bối rối của ý sanh lên rằng: “Ta là người có các giác quan không được 
gìn giữ”. - “Ta là người không biết chừng mực về vật thực”. - “Ta chưa luyện 
tập về tỉnh thức”. - “Ta chưa đầy đủ niệm và sự nhận biết rõ.” - “Bốn sự thiết 
lập niệm chưa được ta tu tập”. -“Bốn chánh cần chưa được ta tu tập”. - “Bốn 
nền tảng của thần thông chưa được ta tu tập”. - “Năm quyền chưa được ta tu 
tập”. - “Năm lực chưa được ta tu tập”. - “Bảy yếu tố đưa đến giác ngộ chưa 
được ta tu tập”. - “Đạo lộ thánh thiện tám chi phần chưa được ta tu tập”. - “Khô 
chưa được ta biết toàn diện”. - “Tập chưa được ta đứt bỏ”. - “Đạo chưa được ta 
tu tập”. - “Diệt chưa được ta chứng ngộ”. Việc ngăn cản các trạng thái hối hận: 
việc ngăn trở, việc ngăn cản, sự dứt bỏ, sự vắng lặng, sự buông bỏ, sự tịch tịnh 
đối với các trạng thái hối hận là Bất Tử, Niết Bàn; - “việc ngăn cản các trạng 
thái hối hận” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thể Tôn nói: “Này Udaya,) sự dứt bỏ đổi với những mong muốn về 
dục và những nồi tu phiên, cả hai loại, và việc xua đi sự dã dượi, việc ngăn cản 
các trạng thải hồi hận. ” 
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“Ta nói về sự giải thoát do trí giác ngộ, về sự phá vỡ vô mỉnh có xả và 


niệm hoàn toàn trong sạch, có sự suy tâm đụng pháp đi trước. ` 
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Có xả và niệm hoàn toàn trong sạch — Xả: là sự hành xả, biêu hiện của 
hành xả, biểu hiện của hành xả vượt trội, trạng thái văng lặng của tâm, trạng 
thái an tịnh của tâm, trạng thái trung dung của tâm ở tứ thiền. Niệm: niệm, sự 
tùy niệm, -nf- chánh niệm liên quan đến xả ở tứ thiền. Có xả và niệm hoàn toàn 
trong sạch: Ở tứ thiền, xả và niệm là trong sạch, thanh tịnh, hoàn toàn trong 
sạch, thuần tịnh, tỉnh khiết, không bợn nhơ, lìa khỏi phiền não, nhu thuận, có 
thể sử dụng, ôn định, đã đạt đến trạng thái vững chắc; - “có xả và niệm hoàn 
toàn trong sạch” là như thế. 


Có sự suy tầm đúng pháp đi trước: sự suy tầm đúng pháp nói đến 
chánh tư duy. Nó là đầu tiên, là trước hết, là yếu tô đi đầu của sự giải thoát do 
trí giác ngộ; - “có sự suy tầm đúng pháp đi trước” là như vậy. Hoặc là, sự suy 
tầm đúng pháp nói đến chánh kiến. Nó là đầu tiên, là trước hết, là yếu tô đi đầu 
của sự giải thoát do trí giác ngộ; - “có sự suy tầm đúng pháp đi trước” còn là 
như vậy. Hoặc là, sự suy tầm đúng pháp nói đến minh sát là phần đầu của bốn 
Đạo. Nó là đầu tiên, là trước hết, là yếu tố đi đầu của sự giải thoát do trí giác 
ngộ; - “có sự suy tầm đúng pháp đi trước” còn là như vậy. 

Ta nói về sự giải thoát do trí giác ngộ: sự giải thoát do trí giác ngộ nói 
đến sự giải thoát do phẩm vị A-la-hán. Ta nói về, Ta chỉ dạy, Ta chỉ bảo, Ta 
thông báo, Ta ấn định, Ta khai mở, Ta chia sẻ, Ta làm rõ, Ta bày tỏ về SỰ giải 
thoát do phẩm vị A-la-hán; - “Ta nói về sự giải thoát do trí giác ngộ” là như thế. 


Về sự phá vỡ vô minh - Vô minh: Sự không biết về Khỗ -nt- vô minh, sỉ 
mê là gốc rễ của bất thiện. VỀ sự phá vỡ vô minh: sự phá vỡ, sự dứt bỏ, sự vắng 
lặng, sự buông bỏ, sự tịch tịnh đối với vô minh là Bất Tử, Niết Bàn; - “về sự 
phá vỡ vô minh” là như thế. 


Vì thê, đức Thê Tôn đã nói răng: 
“Ta nói về sự giải thoát do trí giác ngộ, về sự phá vỡ vô mình có xả và 
niệm hoàn toàn trong sạch, có sự suy tâm đụng pháp đi trước. ” 


13-4 


“Thể gian có cải gì là sự ràng buộc? Cái gì, đổi với nó, là phương tiện 
xem xét? Do lìa bỏ cải gì được gọi là “Niêt Bàn ”2 ” 
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Thế gian có cái øì là sự ràng buộc? - Cái gì là sự ràng buộc, sự dính 
mắc, sự cột trói, vật làm ô nhiễm của thế gian? Bởi cái gì thế gian bị gắn bó, bị 
găn vào, bị gắn chặt, bị gắn liền, bị máng vào, bị vướng vào, bị giữ lại? - “Thế 
gian có cái gì là sự ràng buộc?” là như thế. 


Cái gì, đôi với nó, là phương tiện xem xét? - Cái gì, đôi với nó, là sự du 
hành, sự xem xét, sự xét đoán? Nhờ vào cái gì thê gian du hành, xem xét, xét 
đoán? — “cái gì, đôi với nó, là phương tiện xem xét?” là như thê. 


Do lìa bỏ cái gì được gọi là “Niết Bàn”? - Do sự lìa bỏ, do sự vắng lặng, 
do sự buông bỏ, do sự tịch tịnh của cái gì được gọi là, được nói là, được thuyết 
giảng, được phát ngôn, được giảng giải, được diễn tả là “Niết Bàn”? - “đo lìa bỏ 
cái gì được gọi là “Niết Bàn”?” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


“Thể gian có cái gì là sự ràng buộc? Cái gì, đổi với nó, là phương tiện 
xem xét? Do lìa bỏ cái gì được gọi là “Niết Bàn ”2 ” 
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“Thê gian có vui thích là sự ràng buộc. Suy tắm, đổi với nó, là phương 
tiện xem xét. Do lìa bỏ tham ái được gọi là “Niết Bàn ”. ” 


Thế gian có vui thích là sự ràng buộc: Vui thích nói đến tham ái, tức là 
sự luyến áI, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện; 
cái này được gọi là vui thích. Vui thích nào đối với thế gian là sự ràng buộc, sự 
dính mắc, sự cột trói, vật làm ô nhiễm, thế gian bị gắn bó, bị gắn vào, bị gắn 
chặt, bị gắn liền, bị máng vào, bị vướng vào, bị giữ lại bởi sự vui thích này; - 
“thế gian có vui thích là sự ràng buộc” là như thế. 


Suy tầm, đối với nó, là phương tiện xem xét - Suy tầm: Có chín sự suy 
tầm: suy tầm về dục, suy tầm về sân hận, suy tầm về hãm hại, suy tầm về thân 
quyến, suy tầm về xứ sở, suy tầm về chư Thiên, suy tầm liên quan đến sự trắc 
ân đôi với người khác, suy tầm liên quan đến lợi lộc - sự trọng vọng - sự nỗi 
tiếng, Suy tầm liên quan đến việc không bị khi dễ; các việc này gọi là chín sự 
suy tầm. Chín sự suy tầm này, đối với thế gian là sự du hành, sự xem xét, sự xét 
đoán. Nhờ vào chín sự suy tầm này, thế gian du hành, xem xét, xét đoán; - “suy 
tầm, đối với nó, là phương tiện xem xét” là như thế. 
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Do la bỏ tham ái được gọi là “Niết Bàn” - Tham ái: tham ái cảnh sắc, 
-nt- tham ái cảnh pháp. Do lìa bỏ tham ái được gọi là “Niết Bàn”: Do sự lìa 
bỏ, do sự vắng lặng, do sự buông bỏ, do sự tịch tịnh của tham ái được gọi là, 
được nói là, được thuyết giảng, được phát ngôn, được giảng giải, được diễn tả là 
“Niết Bàn” - “do lìa bỏ tham ái được gọi là “Niết Bàn” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Thể gian có vui thích là sự ràng buộc. Suy tắm, đổi với nó, là phương 


tiện xem xét. Do lìa bỏ tham ái được gọi là “Niết Bàn ”. 
13-6 


“Đối với vị có niệm như thế nào trong lúc thực hành, thì thức (của vị ấy) 
được đình chỉ? Chúng con đã đi đến để hỏi đức Thế Tôn, hãy cho chúng con 
lắng nghe lời nói ấy của Ngài. ” 


Đối với vị có niệm như thế nào trong lúc thực hành: đối với vị có 
niệm, có sự nhận biết rõ rệt như thế nào trong lúc thực hành, trong lúc cư xử, 
trong lúc sinh hoạt, trong lúc vận hành, trong lúc bảo hộ, trong lúc nuôi dưỡng, 
trong lúc bảo dưỡng: - “đối với vị có niệm như thế nào trong lúc thực hành” là 
như thế. 


Thì thức (của vị Ấy) được đình chỉ: thức được đình chỉ, được vắng lặng, 
đi đến sự tiêu hoại, được tịch tịnh; - “thì thức (của vị ấy) được đình chỉ” là như 
thế. 


Chúng con đã đi đến để hỏi đức Thế Tôn: để hỏi đức Phật Thế Tôn, để 
vấn, để yêu cầu, đề thỉnh câu, để đặt niềm tin, chúng con đã đi lại, đã đi đến, đã 
đi đến gần, đã đạt đến, đã đi đến gặp Ngài; - “chúng con đã đi đến để hỏi đức 
Thế Tôn” là như thế. 


Hãy cho chúng con lắng nghe lời nói ấy của Ngài — Điều ấy: là lời nói, 
lời phát biểu, lời chỉ bảo, lời khuyên bảo của Ngài, hãy cho chúng con lắng 
nghe, hãy cho chúng con tiếp thu, hãy cho chúng con tiếp nhận, hãy cho chúng 
con nhận định; - “hãy cho chúng con lắng nghe lời nói ấy của Ngài” là như thế. 


Vì thê, vị Bả-la-môn ây đã nói răng: 
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“Đối với vị có niệm như thế nào trong lúc thực hành, thì thức (của vị ấy) 
được đình chỉ? Chúng con đã đi đến để hỏi đức Thế Tôn, hãy cho chúng con 
lắng nghe lời nói ấy của Ngài. ” 
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“Đối với vị không thích thú cảm thọ thuộc nội phân và ngoại phần, đối 
với vị có niệm như vậy trong lúc thực hành, thì thức (của vị ấy) được đình chỉ. ” 


Đối với vị không thích thú cảm thọ thuộc nội phần và ngoại phần: Vị 
có sự quan sát thọ trên các thọ thuộc nội phần, trong khi đang an trú, (vị ấy) 
không thích thú cảm thọ, không tán thưởng, không dừng lại ở sự bám chặt, (vị 
ấy) dứt bỏ, xua đi, làm chấm dứt, làm cho không còn hiện hữu sự thích thú, sự 
tán thưởng, sự bám chặt, sự năm lấy, sự bám víu, sự chấp chặt. VỊ có sự quan 
sát thọ trên các thọ thuộc ngoại phần, trong khi đang an trú, (vị ấy) không thích 
thú cảm thọ, không tán thưởng, không dừng lại ở sự bám chặt, (vị ấy) dứt bỏ, 
xua đi, làm chấm dứt, làm cho không còn hiện hữu sự thích thú, sự tán thưởng, 
sự bám chặt, sự nắm lấy, sự bám víu, sự chấp chặt. VỊ có sự quan sát thọ trên 
các thọ thuộc nội phần và ngoại phần, trong khi đang an trú, (vị ấy) không thích 
thú cảm thọ, không tán thưởng, không dừng lại ở sự bám chặt, (vị ấy) dứt bỏ, 
xua đi, làm chấm dứt, làm cho không còn hiện hữu sự thích thú, sự tán thưởng, 
sự bám chặt, sự nắm lấy, sự bám víu, sự chấp chặt. 


VỊ có sự quan sát hiện tượng sanh, có sự quan sát thọ trên các thọ thuộc 
nội phần, trong khi đang an trú, (vị ấy) không thích thú cảm thọ, không tán 
thưởng, không dừng lại ở sự bám chặt, (vị ấy) đứt bỏ, xua đi, làm chấm dứt, làm 
cho không còn hiện hữu sự thích thú, sự tán thưởng, sự bám chặt, sự năm lấy, sự 
bám víu, sự chấp chặt. Vị có sự quan sát hiện tượng diệt, có sự quan sát thọ trên 
các thọ thuộc nội phần, trong khi đang an trú, -nt-. Vị có sự quan sát hiện tượng 
sanh và diệt, có sự quan sát thọ trên các thọ thuộc nội phân, trong khi đang an 
trú, -nf- . 


VỊ có sự quan sát hiện tượng sanh, có sự quan sát thọ trên các thọ thuộc 
ngoại phần, trong khi đang an trú, (vị ấy) không thích thú cảm thọ, không tán 
thưởng, không dừng lại ở sự bám chặt, (vị ấy) đứt bỏ, xua đi, làm chấm dứt, làm 
cho không còn hiện hữu sự thích thú, sự tán thưởng, sự bám chặt, sự nắm lấy, sự 
bám víu, sự chấp chặt. Vị có sự quan sát hiện tượng diệt, có sự quan sát thọ trên 
các thọ thuộc ngoại phân, trong khi đang an trú, -nt-. VỊ có sự quan sát hiện 
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tượng sanh và diệt, có sự quan sát thọ trên các thọ thuộc ngoại phần, trong khi 
đang an trú, -nf-. 


VỊ có sự quan sát hiện tượng sanh, có sự quan sát thọ trên các thọ thuộc 
nội phần và ngoại phần, trong khi đang an trú, -n(-. Vị có sự quan sát hiện 
tượng diệt, có sự quan sát thọ trên các thọ thuộc nội phần và ngoại phân, trong 
khi đang an trú, -nt-. VỊ có sự quan sát hiện tượng sanh và diệt, có sự quan sát 
thọ trên các thọ thuộc nội phần và ngoại phần, trong khi đang an trú, (vị ấy) 
không thích thú cảm thọ, không tán thưởng, không dừng lại ở sự bám chặt, (vị 
ấy) dứt bỏ, xua đi, làm chấm dứt, làm cho không còn hiện hữu sự thích thú, sự 
tán thưởng, sự bám chặt, sự nắm lấy, sự bám víu, sự chấp chặt. Với mười hai 
biểu hiện này, vị có sự quan sát thọ trên các thọ, trong khi đang an trú, -nt- làm 
cho không còn hiện hữu (sự thích thú, sự tán thưởng, sự bám chặt, sự nắm lấy, 
sự bám víu, sự chấp chặt). 


Hoặc là, trong khi nhìn thấy cảm thọ là vô thường, (vị ấy) không thích thú 
cảm thọ, không tán thưởng, không dừng lại ở sự bám chặt, (vị ấy) dứt bỏ, xua 
đi, làm chấm dứt, làm cho không còn hiện hữu sự thích thú, sự tán thưởng, sự 
bám chặt, sự nắm lấy, sự bám víu, sự chấp chặt. Trong khi nhìn thấy cảm thọ là 
khổ - là cơn bệnh - là mụt ghẻ - là mũi tên - là tai ương - là tật nguyên - là sự 
thoát ra, (vị ấy) không thích thú cảm thọ, không tán thưởng, không dừng lại ở sự 
bám chặt, (vị ấy) dứt bỏ, xua đi, làm chấm dứt, làm cho không còn hiện hữu sự 
thích thú, sự tán thưởng, sự bám chặt, sự nắm lấy, sự bám víu, sự chấp chặt. Với 
bốn mươi bốn biểu hiện này, vị có sự quan sát thọ trên các thọ, trong khi đang 
an trú, (vị ấy) không thích thú cảm thọ, không tán thưởng, không dừng lại ở sự 
bám chặt, (vị ấy) dứt bỏ, xua đi, làm chấm dứt, làm cho không còn hiện hữu sự 
thích thú, sự tán thưởng, sự bám chặt, sự nắm lấy, sự bám víu, sự chấp chặt; - 
“đối với vị không thích thú cảm thọ thuộc nội phần và ngoại phần” là như thế. 


Đối với vị có niệm như vậy trong lúc thực hành: đối với vị có niệm, có 
sự nhận biết rõ rệt như vậy, trong lúc thực hành, trong lúc cư xử, trong lúc sinh 
hoạt, trong lúc vận hành, trong lúc bảo hộ, trong lúc nuôi dưỡng, trong lúc bảo 
dưỡng; - “đối với vị có niệm như vậy trong lúc thực hành” là như thế. 


Thì thức (của vị ấy) được đình chỉ: thức đồng sanh với phúc hành, thức 
đồng sanh với phi phúc hành, thức đồng sanh với bất động hành được đình chỉ, 
được vắng lặng, đi đến sự tiêu hoại, được tịch tịnh; - “thì thức (của vị ấy) được 
đình chỉ” là như thế. 
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Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Đối với vị không thích thủ cảm thọ thuộc nội phần và ngoại phân, đối 
với vị có niệm như vậy trong lúc thực hành, thì thức (của vị ấy) được đình chỉ. ” 


Cùng với lúc kêt thúc câu kệ ngôn, -nt- “Bạch ngài, đức Thê Tôn là bậc 
đạo sư của con, con là người đệ tử.” 


Diễn Giải Kinh Udaya được hoàn tắt. 


-=ooOoo-- 


14. DIỄN GIẢI KINH POSÄLA 
14-1 


(Tôn giả Posala nói rằng:) “Với ý định (hỏi) câu hỏi, con đã đi đến gặp 
bậc đã ngự đến bờ kia của tất cả các pháp, vị chỉ ra thời quá khứ, không còn 
dục vọng, đã cất đứt sự nghỉ ngờ. ” 


Vị chỉ ra thời quá khứ - Vị: Vị ấy là đức Thế Tôn, đắng Tự Chủ, vị 
không có thầy, đã tự mình giác ngộ hoàn toàn các sự thật về các pháp chưa từng 
được nghe trước đây. Ngài đã đạt được trạng thái Toàn Tri về các pháp ấy và đã 
đạt được bản thể năng lực về các lực. Chỉ ra thời quá khứ: Đức Thế Tôn chỉ ra 
thời quá khứ, chỉ ra thời vị lai, và chỉ ra thời hiện tại của bản thân và của những 
người khác. 


Đức Thế Tôn chỉ ra thời quá khứ của bản thân thế nào? Đức Thế Tôn chỉ 
ra một lần sanh, chỉ ra hai lần sanh, chỉ ra ba lần sanh, chỉ ra bốn lần sanh, chỉ ra 
năm lần sanh, chỉ ra mười lần sanh, chỉ ra hai mươi lần sanh, chỉ ra ba mươi lần 
sanh, chỉ ra bốn mươi lần sanh, chỉ ra năm mươi lần sanh, - một trăm lần sanh, - 
một ngàn lần sanh, - nhiều thành kiếp, - nhiều hoại kiếp, - nhiều thành và hoại 
kiếp trong thời quá khứ của bản thân răng: “Ở nơi ấy, ta đã có tên như vây, 
dòng họ như vây, giai cấp như vây, thức ăn như vây, có sự nhận biết lạc và khổ 
như vây, có giới hạn tuổi thọ như vây. Từ chỗ ấy, ta đây đã chết đi rôi đã sanh 
lên tại chỗ kia. Ở nơi kia, ta đã có tên như vây, dòng họ như vây, giai cấp như 
vây, thức ăn như vây, có sự nhận biết lạc và khổ như vấy, có giới hạn tuổi thọ 
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như vây. Từ nơi kia, ta đáy đã chết đi rôi đã sanh lên tại nơi này”. Như thê, 
Ngài chỉ ra nhiều kiếp sống trước với nét đại cương và cá biệt. Đức Thế Tôn chỉ 
ra thời quá khứ của bản thân như vậy. 


Đức Thế Tôn chỉ ra thời quá khứ của những người khác thế nào? Đức 
Thế Tôn chỉ ra một lần sanh, chỉ ra hai lần sanh, - chỉ ra nhiều thành và hoại 
kiếp trong thời quá khứ của những người khác rằng: “Ở nơi ấy, vị ấy đã có tên 
như vây, dòng họ như vây, giai cấp như vây, thức ăn như vây, có sự nhận biết 
lạc và khổ như vây, có giới hạn tuổi thọ như vây. Từ chỗ ấy, vị ấy đã chết đi rồi 
đã sanh lên tại chỗ kia. Ở nơi kia, vị ấy đã có tên như vây, dòng họ như vây, 
giai cấp như vây, thức ăn như vây, có sự nhận biết lạc và khổ như vây, có giới 
hạn tuổi thọ nhự vậy. Từ nơi kia, Vị ấy đã chết đi rồi đã sanh lên tại nơi này”. 
Như thế, Ngài chỉ ra nhiều kiếp sống trước với nét đại cương và cá biệt. Đức 
Thế Tôn chỉ ra thời quá khứ của những người khác như vậy. 


Đức Thế Tôn chỉ ra thời quá khứ của bản thân và của những người khác 
trong khi nói về năm trăm Bồn Sanh, chỉ ra thời quá khứ của bản thân và của 
những người khác trong khi thuyết Kinh Mahãpadäniya, chỉ ra thời quá khứ của 
bản thân và của những người khác trong khi thuyết Kinh Mahãsudassmiya, chỉ 
ra thời quá khứ của bản thân và của những người khác trong khi thuyết Kinh 
Mahagovindiya, chỉ ra thời quá khứ của bản thân và của những người khác 
trong khi thuyết Kinh Mãghadeviya. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này Cunda, liên quan đến thời kỳ quá khứ, đức Như Lai có trí nhớ lại 
các đời sống trước. Ta đây muốn (nhớ lại) chừng nào thì nhớ lại chừng ấy. Và 
này Cunda, liên quan đến thời kỳ vị lai -nt-. Và này Cunda, liên quan đến thời 
kỳ hiện tại, trí do giác ngộ sanh của đức Như Lai khởi lên rằng: “Đây là kiếp 
sống cuối cùng, giờ đây không còn tái sanh nữa.” 


Trí biết được khả năng của người khác về các quyền là Như Lai lực của 
đức Như Lai, trí về Thiên kiến và xu hướng ngủ ngầm của chúng sanh là Như 
Lai lực của đức Như Lai, trí về song thông là Như Lai lực của đức Như Lai, trí 
về sự thể nhập Đại Bi là Như Lai lực của đức Như Lai, trí Toàn Giác là Như Lai 
lực của đức Như Lai, trí không bị ngăn trở là Như Lai lực của đức Như Lai, trí 
không quyền luyến, không bị trở ngại, không bị ngăn trở trong mọi trường hợp 
là Như Lai lực của đức Như Lai. Đức Thế Tôn chỉ ra thời quá khứ, chỉ ra thời vị 
lai, và chỉ ra thời hiện tại của bản thân và của những người khác như vậy, Ngài 
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chỉ dạy, chỉ bảo, thông báo, ấn định, khai mở, chia sẻ, làm rõ, bày tỏ; - “vị chỉ ra 
thời quá khứ” là như thế. Tôn giả Posãla nói rằng: -nt-. 


Không còn dục vọng, đã cắt đứt sự nghỉ ngờ: Dục vọng nói đến tham 
ái, tức là sự luyến ả1, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất 
thiện. Đối với đức Phật Thế Tôn, dục vọng tham ái ấy đã được đứt bỏ, có rễ đã 
được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, 
không còn các điều kiện sanh khởi trong tương lai; vì thế, đức Phật là bậc không 
còn dục vọng. Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với dục vọng mà trở thành 
không dục vọng, đức Thế Tôn không xao động vì lợi lộc, -nt- không xao động 
vì khổ đau, không dao động, không run rấy, không chấn động, không rúng 
động; - “không dục vọng” là như thế. Đã cắt đứt sự nghỉ ngờ: Nghỉ ngờ nói 
đến hoài nghi, sự nghi ngờ về Khô, -nt- trạng thái sửng sốt, sự bối rối của tâm. 
Đối với đức Phật Thế Tôn, nghi ngờ ấy đã được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, 
như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn 
các điều kiện sanh khởi trong tương lai; vì thế, đức Phật là bậc đã cắt đứt sự 
nghi ngờ; - “không còn dục vọng, đã cắt đứt sự nghi ngờ” là như thế. 


Bậc đã ngự đến bờ kia của tất cả các pháp: Đức Thế Tôn là pãragữ 
(người đi đến bờ kia) do việc biết rõ, pãrzgữ do việc biết toàn diện, pãragữ do 
việc dứt bỏ, pãragử do việc tu tập, aãragử do việc chứng ngộ, pãragu do việc 
chứng đạt (các thiền); là pãragữ do việc biết rõ tất cả các pháp, -nt- việc sanh tử 
luân hồi, việc sanh ra lần nữa không có đối với vị ấy,” - “bậc đã ngự đến bờ kia 
của tất cả các pháp” là như thế. 


Với ý định (hỏi) câu hỏi, con đã đi đến: Là những người có nhu cầu với 
câu hỏi, chúng con đã đi đến; -nt- Ngài hãy dời đi gánh nặng này; - “với ý định 
(hỏ1) câu hỏi, con đã đi đến” còn là như vậy. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


(Tôn giả Posäla nói rằng:) “Với ý định (hỏi) câu hỏi, con đã đi đến gặp 
bậc đã ngự đến bờ kia của tất cả các pháp, vị chỉ ra thời quá khứ, không còn 
dục vọng, đã cất đứt sự nghỉ ngờ. ” 


14-2 


“Đổi với vị có sắc tưởng đã không còn, có sự đứt bỏ toàn bộ về thân, 
đang nhìn thây “không có gì” thuộc nội phân và ngoại phán, thưa vị dòng 
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Sakya, con hỏi thêm về trí (của vị ấy); vị thuộc hạng như thể ấy nên được hướng 
dán thê nào?” 


Đối với vị có sắc tưởng đã không còn: Thế nảo là sắc tưởng? Là sự nhận 
biết, sự tự nhận biết, trạng thái tự nhận biết của vị đã đạt đến sự chứng đạt về 
sắc giới, hoặc đối với vị đã sanh lên (sắc giới), hoặc đối với vị có sự trú lạc ở 
ngay chính bản thân này; điều này là sắc tưởng. Đối với vị có sắc tưởng đã 
không còn: đối với vị đã đạt được bốn sự chứng đạt vô sắc, sắc tưởng là không 
còn, đã được lìa khỏi, đã được vượt quá, đã được vượt qua hắn, đã được vượt 
qua khỏi; - “đối với vị có sắc tưởng đã không còn” là như thế. 


Có sự dứt bỏ toàn bộ về thân: tất cả sắc thân liên quan đến tái sanh của 
vị ấy đã được dứt bỏ do việc vượt qua khỏi có tính chất tạm thời, sắc thân của vị 
ấy được dứt bỏ bằng sự dứt bỏ với việc đè nén (do việc chứng đắc thiền vô sắc); 
- “có sự dứt bỏ toàn bộ về thân” là như thế. 


Đang nhìn thấy “không có gì” thuộc nội phần và ngoại phần” - Không 
có gì: là sự chứng đạt Vô Sở Hữu Xứ. Vì lý do gì mà “không có gì” là sự chứng 
đạt về Vô Sở Hữu Xứ? Là vì, vị có niệm, sau khi thể nhập sự chứng đạt về Thức 
Vô Biên Xứ, sau khi xuất ra từ nơi ấy, rồi làm cho không hiện hữu, làm cho 
hoàn toàn không còn hiện hữu, làm cho biến mắt chính cái thức ấy. và nhìn thấy 
“không có gì”. Vì lý do ấy mà “không có gì” là sự chứng đạt về Vô Sở Hữu Xứ; 
- “đang nhìn thấy “không có gì” thuộc nội phần và ngoại phần” là như thế. 


Thưa vị dòng Sakya, con hỏi thêm về trí (của vị ấy) - Vị dòng Sakya: 
Đức Thế Tôn là vị dòng Sakya, “người đã xuất gia từ gia tộc Sakya” là vị dòng 
Sakya. -nf- “có sự sợ hãi và khiếp đảm đã được dứt bỏ, có sự sởn lông đã được 
xa lìa” là vị dòng Sakya. Con hỏi thêm về trí (của vị Sakya): con hỏi trí của vị 
ấy là như thế nào, được tồn tại thế nào, có kiểu cách gì, có biểu hiện gì, có nên 
được ước muốn? - “thưa vị dòng Sakya, con hỏi thêm về trí (của vị ấy)” là như 
thê. 


Vị thuộc hạng như thế ấy nên được hướng dẫn thế nào? - Vị ấy nên 
được hướng dẫn, nên được huấn luyện, nên được dẫn dắt, nên được truyền đạt, 
nên được truyền thụ, nên được khơi mở, nên được tạo niềm tin thế nào? Vị ẫy 
nên được làm cho sanh khởi thượng trí thế nào? Vị thuộc hạng như thế ấy: Vị 
thuộc hạng như thế ấy là vị giỗng như thế ấy, được tồn tại thế ấy, có kiểu cách 
Ấy, có biểu hiện Ấy, là vị có được sự chứng đạt về Vô Sở Hữu Xứ; - “vị thuộc 
hạng như thế ấy nên được hướng dẫn thế nào?” là như thế. 
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Vì thê, vị Bảà-la-môn ây đã nói răng: 


“Đối với vị có sắc tưởng đã không còn, có sự dứt bỏ toàn bộ về thân, 
đang nhìn thấy “không có gì” thuộc nội phần và ngoại phản, thưa vị dòng 
Sakya, con hỏi thêm về trí (của vị ấy); vị thuộc hạng như thế ấy nên được hướng 
dẫn thế nào?” 
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(Đức Thế Tôn nói: “Này Posäla,) trong khi biết rõ tất cả các chỗ trú của 
thức, đức Như Lai biết vị ấy đang trú (ở đâu), đã thiên về (điều nào), có điều ấy 
là đích đến. ” 


Tắt cả các chỗ trú của thức: Đức Thế Tôn biết bốn chỗ trú của thức căn 
cứ vào pháp tạo tác, biệt bảy chô trú của thức căn cứ vào sự tái sanh. 


Đức Thế Tôn biết bốn chỗ trú của thức căn cứ vào pháp tạo tác nghĩa là 
thế nào? Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này các Tỳ-khưu, có 
sự vướng bận với sắc, thì thức, trong khi tồn tại, (sẽ) tồn tại có đối tượng là sắc, 
có chỗ nâng đỡ là sắc, có sự rải rác niềm vui, và (sẽ) đạt đến sự phát triển, sự 
tăng trưởng, sự lớn mạnh. Này các Tỳ-khưu, hoặc là có sự vướng bận với thọ, - 
nft- Này các Tỳ-khưu, hoặc là có sự vướng bận với tưởng, -nt- Này các Tỳ-khưu, 
hoặc là có sự vướng bận với các hành, thì thức, trong khi tồn tại, (sẽ) tồn tại có 
đối tượng là các hành, có chỗ nâng đỡ là các hành, có sự rải rác niềm vui, và 
(sẽ) đạt đến sự phát triển, sự tăng trưởng, sự lớn mạnh;” đức Thế Tôn biết bốn 
chỗ trú của thức căn cứ vào pháp tạo tác nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn biết bảy chỗ trú của thức căn cứ vào sự tái sanh nghĩa là thế 
nào? Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này các Tỳ-khưu, có 
những chúng sanh có thân khác biệt, có tưởng khác biệt, như là loài người, một 
số Thiên nhân, và một số hạng ở chốn bị trừng phạt; Đây là chỗ trú của thức 
loại thứ nhất. Này các Tỳ-khưu, có những chúng sanh có thân khác biệt, có 
tưởng tương đồng, như là chư Thiên thuộc Phạm Thiên Chúng đã được sanh lên 
nhờ vào sơ thiền; Đây là chỗ trú của thức loại thứ nhì. Này các Tỳ-khưu, có 
những chúng sanh có thân tương đồng, có tưởng khác biệt, như là chư Thiên cõi 
Quang Âm Thiên; Đây là chỗ trú của thức loại thứ ba. Này các Tỳ-khưu, có 
những chúng sanh có thân tương đồng, có tưởng tương đồng, như là chư Thiên 
cõi Biến Tịnh Thiên; Đây là chỗ trú của thức loại thứ tư. Này các Tỳ-khưu, có 
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những chúng sanh, do sự vượt qua hắn toàn bộ các sắc tưởng, do sự biến mắt 
của các tưởng bắt bình, do việc không chú ý đến các tưởng khác biệt, (nhận thức 
rằng:) “Hư không là vô biên” rồi tiến vào Không Vô Biên Xứ; Đây là chỗ trú 
của thức loại thứ năm. Này các Tỳ-khưu, có những chúng sanh sau khi vượt qua 
hắn toàn bộ Không Vô Biên Xứ, (nhận thức rằng:) Thức là vô biên, rồi tiến vào 
Thức Vô Biên Xứ; Đây là chỗ trú của thức loại thứ sáu. Này các Tỳ-khưu, có 
những chúng sanh sau khi vượt qua hẳn toàn bộ Thức Vô Biên Xứ, (nhận thức 
rằng:) “Không có gì” rồi tiến vào Vô Sở Hữu Xứ; Đây là chỗ trú của thức loại 
thứ bảy. Đức Thế Tôn biết bảy chỗ trú của thức căn cứ vào sự tái sanh nghĩa là 
như vậy; - “tất cả các chỗ trú của thức” là như thế. 


Đức Thế Tôn nói: Này Posäãla - Posäla: Đức Thế Tôn xưng hô với vị 
Bà-la-môn ấy bằng tên. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy 
định do việc chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn;” - “đức Thế Tôn nói: Này Posala” 
là như thế. 


Trong khi biết rõ.... đức Như Lai - Trong khi biết rõ: trong khi biết rõ 
là trong khi hiểu, trong khi nhận thức, trong khi thừa nhận, trong khi thấu triệt. 
Đức Như Lai: Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này Cunda, nếu 
việc quá khứ là không thực, không đúng, không có lợi ích, đức Như Lai không 
giải đáp điều ấy. Này Cunda, nếu việc quá khứ là thực, là đúng, không có lợi 
ích, đức Như Lai cũng không giải đáp điều ấy. Này Cunda, nếu việc quá khứ là 
thực, là đúng, có lợi ích, trong trường hợp ấy, đức Như Lai là người biết thời 
điểm để giải đáp cho chính câu hỏi ấy. Này Cunda, nếu việc vị lai -nt- Này 
Cunda, nếu việc hiện tại là không thực, không đúng, không có lợi ích, đức Như 
Lai không giải đáp điều ấy. Này Cunda, nếu việc hiện tại là thực, là đúng, 
không có lợi ích, đức Như Lai cũng không giải đáp điều ấy. Này Cunda, nếu 
việc hiện tại là thực, là đúng, có lợi ích, trong trường hợp ấy, đức Như Lai là 
người biết thời điểm để giải đáp cho câu hỏi ấy. Như thế, này Cunda, về các 
pháp quá khứ, vị lai, và hiện tại, đức Như Lai là vị nói đúng thời, vị nói về sự 
thật, vị nói về mục đích, vị nói về Pháp, vị nói về Luật; vì thế, được gọi là “đức 
Như Lai.” 


Này Cunda, điều gì thuộc về thế gian tính luôn cõi chư Thiên, cõi Ma 
Vương, cõi Phạm Thiên, cho đến dòng đõi Sa-môn, Bà-la-môn, chư Thiên và 
loài người, đã được thấy, đã được nghe, đã được cảm giác, đã được nhận thức, 
đã được đạt đến, đã được tìm kiếm, đã được cân nhắc bởi ý, mọi điều ấy đều đã 
được biết rõ toàn diện bởi đức Như Lai; vì thế, được gọi là “đức Như Lai.” Này 
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Cunda, vào đêm đức Như Lai giác ngộ quả vị Chánh Đăng Giác vô thượng, và 
vào đêm (đức Như Lai) viên tịch Niết Bàn ở cảnh giới Niết Bàn không còn dư 
sót, điều nào đức Như Lai thuyết giảng, nói ra, chỉ dạy trong khoảng thời gian 
này, mọi điều ấy đều là y như thế, không sai khác; vì thế, được gọi là “đức Như 
Lai”. Này Cunda, đức Như Lai nói như thế nào làm như thế ấy, làm như thế nào 
nói như thế ấy. Như vậy, nói như thế nào làm như thế ấy, làm như thế nào nói 
như thế ấy; vì thế, được gọi là “đức Như Lai”. Này Cunda, ở thế gian tính luôn 
cối chư Thiên, cõi Ma Vương, cõi Phạm Thiên, cho đến dòng dõi Sa-môn, Bà- 
la-môn, chư Thiên và loài người, đức Như Lai là đắng chiến thắng, bậc không 
bị thống trị, bậc nhìn thấy tất cả, bậc vận hành quyền lực; vì thế, được gọi là “ 
đức Như Lai”; - “trong khi biết rõ... đức Như Lai” là như thế. 


Biết vị Ấy đang trú (ở đâu): Đức Thế Tôn biết về người hiện đang ở thế 
gian này căn cứ vào pháp tạo tác là nghiệp rằng: “Người này, khi tan rã thân xác 
và chết đi, sẽ sanh vào đọa xứ, cõi khổ, nơi trừng phạt, địa ngục”. Đức Thế Tôn 
biết về người hiện đang ở thế gian này căn cứ vào pháp tạo tác là nghiệp răng: 
“Người này, khi tan rã thân xác và chết đi, sẽ sanh vào loài thú”. Đức Thế Tôn 
biết về người hiện đang ở thế gian này căn cứ vào pháp tạo tác là nghiệp răng: 
“Người này, khi tan rã thân xác và chết đi, sẽ sanh vào thân phận ngạ quỷ”. Đức 
Thế Tôn biết về người hiện đang ở thế gian này căn cứ vào pháp tạo tác là 
nghiệp rằng: “Người này, khi tan rã thân xác và chết đi, sẽ sanh vào ở loài 
người”. Đức Thế Tôn biết về người hiện đang ở thế gian này căn cứ vào pháp 
tạo tác là nghiệp răng: “Người này đã thực hành tốt đẹp, khi tan rã thân xác và 
chết đi, sẽ sanh vào chốn an vui, cõi Trời, thế gian (này).” 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Ở đây, này Sãriputta, sau khi biết được tâm bằng tâm, Ta nhận biết về 
một người nào đó rằng: “Người này thực hành thế này, cư xử thế này, và đi vào 
đạo lộ Ấy, như thế thì khi tan rã thân xác và chết đi, sẽ sanh vào đọa xứ, cõi khổ, 
nơi trừng phạt, địa ngục”.Ở đây, này Sãriputta, sau khi biết được tâm bằng tâm, 
Ta nhận biết về một người nào đó rằng: “Người này thực hành thế này, cư xử 
thế này, và đi vào đạo lộ ấy, như thế thì khi tan rã thân xác và chết đi, sẽ sanh 
vào loài thú”. Ở đây, này Sãriputta, sau khi biết được tâm bằng tâm, Ta nhận 
biết về một người nào đó rằng: “Người này thực hành thế này, cư xử thế này, và 
đi vào đạo lộ Ấy, như thế thì khi tan rã thân xác và chết đi, sẽ sanh vào thân 
phận ngạ quỷ”. Ở đây, này Sãriputta, sau khi biết được tâm bằng tâm, Ta nhận 
biết về một người nào đó rằng: “Người này thực hành thế này, cư xử thế này, và 
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đi vào đạo lộ ấy, như thế thì khi tan rã thân xác và chết đi, sẽ sanh vào giữa loài 
người”. Ở đây, này Sãriputta, sau khi biết được tâm bằng tâm, Ta nhận biết về 
một người nào đó rằng: “Người này thực hành thế này, cư xử thế này, và đi vào 
đạo lộ Ấy, như thế thì khi tan rã thân xác và chết đi, sẽ sanh vào chốn an vui, cõi 
Trời, thế gian (này)”. Ở đây, này Sãriputta, sau khi biết được tâm bằng tâm, Ta 
nhận biết về một người nào đó rằng: “Người này thực hành thế này, cư xử thế 
này, và đi vào đạo lộ Ấy, như thế thì do sự cạn kiệt của các lậu hoặc, nhờ vào 
thắng trí của mình sẽ chứng ngộ, sẽ đạt đến, và an trú vào sự không còn lậu 
hoặc, sự giải thoát của tâm, sự giải thoát của tuệ ngay ở đời hiện tại”; - “biết vị 
ấy đang trú (ở đâu)” là như thế. 


Đã thiên về (điều nào), có điều ấy là đích đến - Đã thiên về (điều nào): 
là đã thiên về khuynh hướng giải thoát ở Vô Sở Hữu Xứ, đã thiên về nơi ấy, đã 
thiên về nó, đã xem nó là chủ đạo. Hoặc là, đức Thế Tôn biết rằng: “Người này 
thiên về sắc, thiên về thinh, thiên về hương, thiên về vị, thiên về xúc, thiên về 
gia tộc, thiên về đồ chúng, thiên về chỗ ngụ, thiên về lợi lộc, thiên về danh 
vọng, thiên về lời khen, thiên về hạnh phúc, thiên về y phục, thiên về đồ ăn khất 
thực, thiên về chỗ nằm ngồi, thiên về vật dụng là thuốc men chữa bệnh, là vị 
thiên về Kinh, thiên về Luật, thiên về Thắng Pháp, thiên về pháp của vị ngụ ở 
rừng, thiên về pháp của vị chuyên đi khất thực, thiên về pháp của vị chỉ mặc y 
may bằng vải bị quăng bỏ, thiên về pháp của vị chỉ sử dụng ba y, thiên về pháp 
của vị đi khát thực tuần tự theo từng nhà, thiên về pháp của vị không ăn vật thực 
dâng sau, thiên về pháp của vị chuyên về oai nghi ngồi (không năm), thiên về 
pháp của vị ngụ ở chỗ đã được chỉ định, thiên về sơ thiền, thiên về nhị thiền, 
thiên về tam thiền, thiên về tứ thiền, thiên về sự chứng đạt Không Vô Biên Xứ, 
thiên về sự chứng đạt Thức Vô Biên Xứ, thiên về sự chứng đạt Vô Sở Hữu Xứ, 
thiên về sự chứng đạt Phi Tưởng Phi Phi Tưởng Xứ;” - “đã thiên về (điều nào)” 
là như thế. Có điều ấy là đích đến: yếu tố Vô Sở Hữu Xứ có điều ấy là đích 
đến, có nghiệp là đích đến, có quả thành tựu là đích đến, có sự chú trọng về 
nghiệp, có sự chú trọng về việc nói liền tái sanh. Hoặc là, đức Thế Tôn biết 
rằng: “Người này có sắc là đích đến, -nt-có sự chứng đạt Phi Tưởng Phi Phi 
Tưởng Xứ là đích đến”; - “đã thiên về (điều nào), có điều ấy là đích đến” là như 
thê. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
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(Đức Thế Tôn nói: “Này Posäla,) trong khi biết rõ tắt cả các chỗ trú của 
thức, đức Như Lai biết vị ấy đang trú (ở đâu), đã thiên về (điều nào), có điểu ấy 
là đích đến. ” 


14-4 


Sau khi biết được nguôn xuất phát của Vô Sở Hữu, (biết được) răng: 
“Vui thích là sự ràng buộc ”, sau khi biết rõ điều ấy như vậy, từ đó nhìn thấy rõ 
nơi ấy; Đây là trí như thật của vị ấy, của vị Bà-la-môn đã sống hoàn hảo. 


Sau khi biết được nguồn xuất phát của Vô Sở Hữu: Nguồn xuất phát 
của Vô Sở Hữu Xứ nói đến pháp tạo tác là nghiệp đưa đến Vô Sở Hữu Xứ. Sau 
khi biết được “pháp tạo tác là nghiệp đưa đến Vô Sở Hữu Xứ là nguồn xuất phát 
của Vô Sở Hữu”, sau khi biết được “sự dính mắc”, sau khi biết được “sự cột 
trói”, sau khi biết được “sự vướng bận”, sau khi biết, sau khi cân nhắc, sau khi 
xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt; - “sau khi biết được nguồn xuất 
phát của Vô Sở Hữu” là như thế. 


(Biết được) rằng: “Vui thích là sự ràng buộc”: Sự ràng buộc bởi vui 
thích nói đến sự luyến ái ở vô sắc. Do sự luyến ái ở vô sắc, nghiệp ấy bị máng 
vào, bị vướng vào, bị giữ lại. Sau khi biết được “sự luyến ái ở vô sắc là sự rảng 
buộc bởi vui thích”, sau khi biết được ““sự dính mắc”, sau khi biết được “sự cột 
trói”, sau khi biết được “sự vướng bận”, sau khi biết, sau khi cân nhắc, sau khi 
xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt. Rằng: Từ “iti” này là sự nối liền 
các câu văn, sự kết hợp các câu văn, sự làm đầy đủ các câu văn, sự gặp gỡ của 
các âm, trạng thái trau chuốt từ ngữ, tính chất tuần tự của các câu văn; - “(biết 
được) rằng: Vui thích là sự ràng buộc” là như thế. 


Sau khi biết rõ điều ấy như vậy: sau khi biết rõ, sau khi biết được, sau 
khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt điều ấy như 
vậy; - “sau khi biết rõ điều ấy như vậy” là như thế. 


Từ đó nhìn thấy rõ nơi ấy - Nơi ấy: sau khi chứng đạt Vô Sở Hữu Xứ, 
sau khi xuất ra từ nơi ấy, tại chỗ đó nhìn thấy rõ các pháp về tâm và sở hữu tâm 
được sanh lên là vô thường, nhìn thấy rõ là khổ, nhìn thấy rõ là cơn bệnh -nt- là 
sự thoát ra, nhận thấy, quan sát, suy xét, khảo sát; - “từ đó nhìn thấy TÕ nơi ây” 
là như thế. 
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Đây là trí như thật của vị ấy: trí này là đúng đắn, thực thể, chính xác, 
không bị sai lệch, thuộc về vị Ấy; - “Đây là trí như thật của vị ấy” là như thế. 


Của vị Bà-la-môn đã sống hoàn hảo - Vị Bà-la-môn: Bà-la-môn do 
trạng thái đã loại trừ bảy pháp - không nương nhỏ, tự tại, vị ấy được gọi là Bà- 
la-môn”. Của vị Bà-la-môn đã sống hoàn hảo: Bảy hạng Thánh Hữu Học, tính 
luôn phàm nhân tốt lành, sống, cộng trú, cư trú, lưu trú nhằm đạt đến pháp chưa 
đạt đến, nhăm chứng đắc pháp chưa chứng đắc, nhằm chứng ngộ pháp chưa 
chứng ngộ; còn bậc A-la-hán, đã được hoàn mãn, có việc cần làm đã làm, có 
gánh nặng đã được đặt xuống, có mục đích của mình đã được đạt đến, có sự trói 
buộc sở hữu đã được đoạn tận, đã hiểu biết đúng đắn, đã được giải thoát. VỊ ây 
đã trải qua cuộc sông (của bậc Thánh), đã hoàn tắt việc thực hành, -nt- việc sanh 
tử luân hôi, việc sanh ra lần nữa không có đối với vị ấy”; - “của vị Bà-la-môn 
đã sống hoàn hảo” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


Sau khi biết được nguồn xuất phát của Vô Sở Hữu, (biết được) rằng: 
“Vui thích là sự ràng buộc ”, sau khi biết rõ điều ấy như vậy, từ đó nhìn thấy rõ 
nơi ấy; Đây là trí như thật của vị ấy, của vị Bà-la-môn đã sống hoàn hảo. ” 


Cùng với lúc kêt thúc câu kệ ngôn, -nt- “Bạch ngải, đức Thê Tôn là bậc 
đạo sư của con, con là người đệ tử.” 


Diễn Giải Kinh Posäla được hoàn tắt. 


--ooOoo-- 


15. DIỄN GIẢI KINH MOGHARAJA 
15-1 


(Tôn giả Mogharäja nói rằng:) “Con đã hỏi vị dòng Sakya hai lần. Bậc 
Hữu Nhãn đã không giải đáp cho con. Và con đã được nghe rằng: “(Được hỏi) 
đến lần thứ ba, bậc Thiên Nhân Ấn Sĩ (sẽ) giải đáp”. ” 
Con đã hỏi vị dòng Sakya hai lần: Vị Bà-la-môn ấy đã hỏi đức Phật Thế 
Tôn câu hỏi đến hai lần. Được hỏi câu hỏi, đức Thế Tôn đã không giải đáp cho 
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vị ấy (nghĩ rằng): “Trong khoảng thời gian ấy, sẽ có sự chín muồi của các quyền 
cho vị Bà-la-môn này”. Vị dòng Sakya: Đức Thế Tôn là vị dòng Sakya, “người 
đã xuất gia từ gia tộc Sakya” là vị dòng Sakya. Hoặc là, “người sở hữu tài sản, 
giàu có, có tài sản lớn” là vị dòng Sakya. Vị ấy sở hữu các tài sản này, tức là: tài 
sản về đức tin, tài sản về giới, tài sản về hồ thẹn (tội lỗi), tài sản về ghê sợ (tội 
lỗi), tài sản về kiến thức, tài sản về xả thí, tài sản về trí tuệ, tài sản về thiết lập 
niệm, tài sản về chánh cần, tài sản về nền tảng của thần thông, tài sản về quyên, 
tài sản về lực, tài sản về yếu tô đưa đến giác ngộ, tài sản về Đạo, tài sản về Quả, 
tài sản về Niết Bàn, “người sở hữu tài sản, giàu có, có tài sản lớn với các tài sản 
và bảo vật nhiều loại này” là vị dòng Sakya. Hoặc là, “vị có năng lực, có tiềm 
năng, có khả năng, dũng cảm, anh hùng, quả cảm, không nhút nhát, không có sự 
kinh hãi, không có sự sợ sệt, không có sự trồn chạy, có sự sợ hãi và khiếp đảm 
đã được dứt bỏ, có sự sởn lông đã được xa lìa” là vị dòng Sakya. Con đã hỏi vị 
dòng Sakya hai lần: Con đã hỏi vị dòng Sakya hai lần, con đã yêu cầu, con đã 
thỉnh cầu, con đã đặt niềm tin; - “con đã hỏi vị dòng Sakya hai lần” là như thế. 


Tôn giả Mogharäja nói rằng - Rằng: (Từ “ccz” này) là sự nối liền các 
câu văn, -nt-. Tôn giả: (Từ “ãyøsmäã” này) là lời nói yêu mến, -nt-. Mogharäja: 
là tên của vị Bà-la-môn ấy, -nt- từ kêu gọi; - “tôn giả Mogharäja nói rằng” là 
như thế. 


Bậc Hữu Nhãn đã không giải đáp cho con - Đã không giải đáp cho 
con: đã không giải đáp cho con là đã không chỉ dạy, đã không chỉ bảo, đã không 
thông báo, đã không ấn định, đã không khai mở, đã không chia sẻ, đã không 
làm rõ, đã không bày tỏ. Bậc Hữu Nhãn: Đức Thế Tôn là bậc Hữu Nhãn với 
năm loại nhãn (con mắt): bậc Hữu Nhãn với Nhục nhãn, bậc Hữu Nhãn với 
Thiên nhãn, bậc Hữu Nhãn với Tuệ nhãn, bậc Hữu Nhãn với Phật nhãn, bậc 
Hữu Nhãn với Toàn Nhãn. 


Đức Thế Tôn là bậc Hữu Nhãn với nhục nhãn nghĩa là thế nào? Ở nhục 
nhãn của đức Thế Tôn hiện hữu năm màu sắc: màu xanh, màu vàng, màu đỏ, 
màu đen, và màu trăng. Và các lông mi của đức Thế Tôn: nơi nào các lông mi 
mọc, màu xanh ở nơi ấy là mau xanh tuyên, duyên dáng, đáng nhìn, như là hoa 
của cây na. Phần bên ngoài xung quanh nơi ấy có màu vàng, là màu vàng 
tuyển, màu của kim loại vàng, duyên dáng, đáng nhìn, như là hoa của cây 
kanikära. Hai bên đuôi mắt của đức Thế Tôn có màu đỏ, là màu đỏ tuyển, 
duyên đáng, đáng nhìn, như là màu của loài mối cánh. Chính giữa (hai con mắt) 
có màu đen, là màu đen tuyên, không sần sùi, bóng láng, duyên dáng, đáng 
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nhìn, như là màu trái ađdãri/haka. Phần bên ngoài xung quanh nơi ấy có màu 
trắng, là màu trắng tuyên, trăng tinh, trắng sáng, duyên dáng, đáng nhìn, như là 
ngôi sao oszđr. Nhục nhãn tự nhiên ẫy, nương ở kim thân, đã được sanh lên do 
hạnh nghiệp tốt đẹp trong thời quá khứ; thông qua nó, đức Thế Tôn nhìn thấy 
xung quanh một do-tuần, ban ngày và luôn cả ban đêm. Ngay cả vào lúc tối tăm 
hội đủ bốn yếu tố: Mặt trời đã lặn xuống, vào ngày trai giới thuộc hạ huyền 
(đêm cuối tháng âm lịch), nơi khu rừng già sâu thắm, và có đám mây đen lớn 
trỗi dậy; ngay cả vào lúc tối tăm hội đủ bốn yếu tố có hình thức như thế, Ngài 
cũng vẫn nhìn thấy xung quanh một do-tuần. Ở nơi nào dầu có vách tường, cánh 
cửa, tường thành, ngọn núi, bụi rậm, hoặc dây leo, cũng không là sự ngăn trở 
việc nhìn thấy các hình thể. Nếu sau khi làm dấu một hạt mẻ rồi ném vào cỗ xe 
chở hạt mè, Ngài vẫn có thể nhặt lên chính hạt mè Ấy. Nhục nhãn tự nhiên của 
đức Thế Tôn là thanh tịnh như vậy. Đức Thế Tôn là bậc Hữu Nhãn với nhục 
nhãn nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn là bậc Hữu Nhãn với Thiên nhãn nghĩa là thế nào? Đức Thế 
Tôn, với Thiên nhãn thanh tịnh vượt trội loài người, nhìn thấy các chúng sanh 
trong khi chết đi rồi sanh lại (trở thành) hạ tiện, cao quý, đẹp đẽ, xấu xí, sung 
sướng, (hay) đau khô, vị ấy biết được rằng các chúng sanh đều đi theo nghiệp 
tương ứng: “Quả vậy, những chúng sanh đang hiện hữu này có uế hạnh về thân, 
có uẽ hạnh về khâu, có uế hạnh về ý, vụ khống các bậc Thánh, theo tà kiến, tán 
thành các hành động do tà kiến. Những kẻ ấy, khi tan rã thân xác và chết đi, bị 
sanh vào đọa xứ, cõi khổ, nơi trừng phạt, địa ngục. Trái lại, những chúng sanh 
đang hiện hữu này có thiện hạnh về thân, có thiện hạnh về khẩu, có thiện hạnh 
về ý, không vu khống các bậc Thánh, theo chánh kiến, tán thành các hành động 
do chánh kiến. Những người ấy, khi tan rã thân xác và chết đi, được sanh vào 
chốn an vui, cõi Trời, thế gian (này)”. Như thế, bằng Thiên nhãn thanh tịnh vượt 
trội loài người, Ngài nhìn thấy các chúng sanh trong khi chết đi rồi sanh lại (trở 
thành) hạ tiện, cao quý, đẹp đẽ, xấu xí, sung sướng, (hay) đau khổ, Ngài biết 
được rằng các chúng sanh đều đi theo nghiệp tương ứng. Và trong khi mong 
muốn, đức Thế Tôn có thể nhìn thấy một thế giới, có thể nhìn thấy hai thế giới, 
có thê nhìn thấy ba thế giới, có thể nhìn thấy bốn thế giới, có thể nhìn thấy năm 
thế giới, có thể nhìn thấy mười thế giới, có thể nhìn thấy hai mươi thế giới, có 
thể nhìn thấy ba mươi thế giới, có thể nhìn thấy bốn mươi thế giới, có thể nhìn 
thấy năm mươi thế giới, có thể nhìn thấy nhất Thiên - tức Tiểu thế giới, có thể 
nhìn thấy nhị Thiên - tức Trung thế giới, có thể nhìn thấy tam Thiên - tức Đại 
Thiên thế giới. Hơn nữa, Ngài mong muốn đến chừng nào thì Ngài có thể nhìn 
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thấy đến chừng ấy. Thiên nhãn của đức Thế Tôn là thanh tịnh như vậy. Đức Thế 
Tôn là bậc Hữu Nhãn với Thiên nhãn nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn là bậc Hữu Nhãn với Tuệ nhãn nghĩa là thế nào? Đức Thế 
Tôn là bậc có tuệ vĩ đại, có tuệ rộng lớn, có tuệ vi tiếu, có tuệ tốc hành, có tuệ 
sắc bén, có tuệ thấu suốt, là bậc thiện xảo trong việc chia chế bằng tuệ, bậc có 
trí đã được phát triển, đã đạt đến tuệ phân tích, đã đạt được bốn pháp tự tín, có 
sự duy trì mười lực, là bậc Nhân Ngưu, bậc Nhân Sư, bậc Nhân Tượng, bậc 
Nhân Kiệt, bậc Nhân Đạo, bậc có trí vô biên, có oai lực vô biên, có danh vọng 
vô biên, giàu có (về trí tuệ), có tài sản lớn (về trí tuệ), sở hữu tài sản (về trí tuệ), 
là bậc Hướng Đạo, bậc Hướng Dẫn, bậc Đoạn Nghi, bậc Truyền Đạt, bậc 
Truyền Thụ, bậc Khơi Mở, bậc Khởi Tín. Chính đức Thế Tôn ấy là vị làm sanh 
khởi Đạo Lộ chưa được sanh khởi, là vị làm sanh ra Đạo Lộ chưa được sanh ra, 
là vị tuyên thuyết Đạo Lộ chưa được tuyên thuyết, là vị biết về Đạo Lộ, là vị 
hiểu rõ về Đạo Lộ, là vị rành rẽ về Đạo Lộ. Và hơn nữa, những người đi theo 
Đạo Lộ là các đệ tử của Ngài hiện nay đang an trú và sau này sẽ thành tựu (Đạo 
Lộ ấy). 


Chính đức Thế Tôn ấy biết (đúng bản thể) điều cần phải biết, thấy (đúng 
bản thể) điều cần phải thấy, là bậc có bản thể của mắt, có bản thể của trí, có bản 
thể của pháp, có bản thể của Phạm Thiên, là vị công bó, vị tuyên thuyết, vị chỉ 
dẫn mục đích, vị ban cho Bất Tử, bậc Pháp Chủ, đức Như Lai. Đối với đức Thế 
Tôn ấy, không có việc không biết, không thấy, không hiểu rõ, không chứng ngộ, 
không chạm đến bằng tuệ. Tất cả các pháp liên quan đến quá khứ, tương lai, 
hiện tại, với mọi biểu hiện, đều đi đến phạm vi ở trong tầm trí tuệ của đức Phật 
Thế Tôn. Bắt cứ điều gì có thể biết, nghĩa là có pháp cần phải biết, có lợi ích 
cho mình, hoặc có lợi ích cho người khác, hoặc có lợi ích cho cả hai, hoặc có lợi 
ích liên quan đời này, hoặc có lợi ích liên quan đời sau, hoặc có lợi ích hời hợt, 
hoặc có lợi ích sâu sắc, hoặc có lợi ích được giấu kín, hoặc có lợi ích được che 
đậy, hoặc có lợi ích tiềm tàng, hoặc có lợi ích hiển hiện, hoặc có lợi ích không 
tội lỗi, hoặc có lợi ích không ô nhiễm, hoặc có lợi ích trong trắng, hoặc có lợi 
ích là lợi ích tối thượng, tất cả (các) điều ấy đều vận hành ở bên trong trí của 
đức Phật. Tất cả thân nghiệp của đức Phật Thế Tôn đều vận hành theo trí, tất cả 
khẩu nghiệp đều vận hành theo trí, tất cả ý nghiệp đều vận hành theo trí. Đức 
Phật Thế Tôn có trí không bị chướng ngại về quá khứ, có trí không bị chướng 
ngại về vị lai, có trí không bị chướng ngại về hiện tại. Điều-có-thể-biết là chừng 
nào thì trí là chừng ấy, trí là chừng nào thì điều-có-thể-biết là chừng ấy. Trí có 
điều-có-thế-biết là giới hạn, điều-có-thể-biết có trí là giới hạn; vượt qua điều- 
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có-thể-biết thì trí không vận hành, vượt qua trí thì không có hành trình của điều- 
có-thế-biết; các pháp ấy có sự xác lập giới hạn tương xứng với nhau. Giống như 
hai nắp đậy của cái hộp được gắn liền đúng đắn, nắp đậy bên dưới không lệch 
nắp trên, nắp đậy bên trên không lệch nắp dưới, chúng có sự xác lập giới hạn 
tương xứng với nhau; tương tự như vậy, điều-có-thế-biết và trí của đức Phật 
Thế Tôn có sự xác lập giới hạn tương xứng với nhau. Điều-có-thê-biết là chừng 
nào thì trí là chừng ấy, trí là chừng nào thì điều-có-thế-biết là chừng ấy. Trí có 
điều-có-thể-biết là giới hạn, điều-có-thể-biết có trí là giới hạn; vượt qua điều- 
có-thể-biết thì trí không vận hành, vượt qua trí thì không có hành trình của điều- 
có-thế-biết; các pháp ấy có sự xác lập giới hạn tương xứng với nhau. 


Trí của đức Phật Thế Tôn vận hành ở tất cả các pháp. Tất cả các pháp 
được gắn liền với sự hướng tâm, được gắn liền với sự mong muốn, được gắn 
liền với sự chú tâm, được gắn liền với sự khởi tâm của đức Phật Thế Tôn. Trí 
của đức Phật Thế Tôn vận hành ở tất cả chúng sanh. Đức Thế Tôn biết tính tình, 
biết tiềm năng, biết nết hạnh, biết khuynh hướng của tất cả chúng sanh. Ngài 
nhận biết các chúng sanh có tầm nhìn bị vậy bụi ít và có tầm nhìn bị vẫy bụi 
nhiều, có giác quan sắc sảo và có giác quan cùn lụt, có tánh khí tốt và có tánh 
khí tồi, có thể hiểu được một cách nhanh chóng và có thể hiểu được một cách 
khó khăn, có khả năng và không có khả năng. Thế gian tính luôn cõi chư Thiên, 
cối Ma Vương, cõi Phạm Thiên, cho đến dòng dõi Sa-môn, Bà-la-môn, các 
hạng chư Thiên và loài người, chuyển vận ở bên trong trí của đức Phật. Giống 
như bất cứ những loài cá và rùa nào, thậm chí luôn cả cá ông và cá voi, chuyển 
vận ở bên trong đại dương: tương tự như vậy, thế gian tính luôn cõi chư Thiên, 
cối Ma Vương, cõi Phạm Thiên, cho đến dòng dõi Sa-môn, Bà-la-môn, các 
hạng chư Thiên và loài người, chuyển vận ở bên trong trí của đức Phật. Giống 
như bất cứ những loài có cánh nào, thậm chí luôn cả loài nhân điều là loài linh 
thú, chuyền vận ở phạm vi thuộc bầu trời; tương tự như vậy, những vị nào 
tương đương với vị Sãriputta về tuệ, những vị ấy cũng chuyển vận ở phạm vi 
thuộc Phật trí; Phật trí thâm nhập, thống trị, và ngự trỊ tuệ của chư Thiên và loài 
người. Những vị Sát-đế-ly sáng suốt, những vị Bà-la-môn sáng suốt, những gia 
chủ sáng suốt, những vị Sa-môn sáng suốt, tinh tế, quen thuộc với học thuyết 
của những người khác như người cung thủ có thể băn trúng cọng tóc, nghĩ răng 
họ hành xử với sự thành tựu của tuệ trong khi bẻ đôi các tà kiến. Sau khi chuẩn 
bị các câu hỏi, họ đi đến gặp đức Như Lai rồi hỏi các điều bí mật và đã được 
che giấu. Được đức Thế Tôn giảng giải và trả lời, các câu hỏi ấy trở nên rõ ràng. 
Những người ấy đều quy thuận với đức Thế Tôn. Khi ấy, chính đức Thế Tôn, 
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trong trường hợp ấy, chói sáng rực rỡ; điều ấy là nhờ vào tuệ. Đức Thế Tôn là 
bậc Hữu Nhãn với Tuệ nhãn nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn là bậc Hữu Nhãn với Phật nhãn nghĩa là thế nào? Đức Thế 
Tôn, trong khi dùng Phật nhãn quan sát thế gian, đã nhìn thấy các chúng sanh có 
tầm nhìn bị vấy bụi ít và có tầm nhìn bị vấy bụi nhiều, có giác quan sắc sảo và 
có giác quan cùn lụt, có tánh khí tốt và có tánh khí tồi, có thể hiểu được một 
cách nhanh chóng và có thể hiểu được một cách khó khăn, (đã nhìn thấy) một số 
chúng sanh đang sống có sự nhìn thấy nỗi sợ hãi trong tội lỗi và (sự tái sanh 
vào) những đời sống khác, một số chúng sanh đang sống không có sự nhìn thấy 
nỗi sợ hãi trong tội lỗi và (sự tái sanh vào) những đời sống khác. Cũng giống 
như ở hồ sen xanh hoặc ở hồ sen hồng hoặc ở hồ sen trắng, có một số sen xanh, 
hoặc sen hồng, hoặc sen trắng được sanh ra ở trong nước, được phát triển ở 
trong nước, không vươn ra khỏi nước, và được nuôi dưỡng chìm ở bên trong 
(nước); có một số sen xanh, hoặc sen hồng, hoặc sen trắng được sanh ra ở trong 
nước, được phát triển ở trong nước, sống ngang bằng mặt nước; và có một số 
sen xanh, hoặc sen hồng, hoặc sen trăng được sanh ra ở trong nước, được phát 
triển ở trong nước, vươn lên khỏi nước, và tồn tại không bị vậy bân bởi nước; 
tương tự y như thế, đức Thế Tôn trong khi dùng Phật nhãn quan sát thế gian đã 
nhìn thấy các chúng sanh có tầm nhìn bị vấy bụi ít và có tầm nhìn bị vấy bụi 
nhiều, có giác quan sắc sảo và có giác quan cùn lụt, có tánh khí tốt và có tánh 
khí tồi, có thể hiểu được một cách nhanh chóng và có thể hiểu được một cách 
khó khăn, (đã nhìn thấy) một số chúng sanh đang sống có sự nhìn thấy nỗi sợ 
hãi trong tội lỗi và (sự tái sanh vào) những đời sống khác, một số chúng sanh 
đang sống không có sự nhìn thấy nỗi sợ hãi trong tội lỗi và (sự tái sanh vào) 
những đời sống khác. 


Đức Thế Tôn biết rằng: “Người này có tánh luyến ái, người này có tánh 
sân, người này có tánh si, người này có tánh tầm, người này có tánh tín, người 
này có tánh giác”. Đối với người có tánh luyến ái, đức Thế Tôn thuyết bài giảng 
về đề mục tử thi. Đối với người có tánh sân, đức Thế Tôn chỉ dạy sự tu tập về 
tâm từ. Đối với người có tánh s1, đức Thế Tôn dạy bảo việc đọc tụng, việc vẫn 
hỏi, việc lắng nghe Giáo Pháp lúc hợp thời, việc bàn luận Giáo Pháp lúc hợp 
thời, việc cộng trú với vị thầy. Đối với người có tánh tầm, đức Thế Tôn chỉ dạy 
về niệm hơi thở vào - hơi thở ra. Đối với người có tánh tín, đức Thế Tôn chỉ dạy 
về biểu hiện đem lại sự thành tín: sự giác ngộ tốt đẹp của đức Phật, tính chất tốt 
đẹp của Giáo Pháp, sự hành trì tốt đẹp của Chúng Tăng, và các giới của bản 
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thân. Đôi với người có tánh giác, đức Thê Tôn chỉ dạy vê ân chứng của pháp 
minh sát: biêu hiện của vô thường, biêu hiện của khô, biêu hiện của vô ngã. 


1. “Giống như người đứng ở đỉnh đầu của ngọn núi đá, cũng giống như 
người có thể nhìn thấy dân chúng ở xung quanh, tương tự như thế ấy, bạch 
đáng Khôn Ngoan, bạch đấng Toàn Nhãn, sau khi bước lên tòa lâu đài làm 
bằng Giáo Pháp, xin bậc đã xa lìa sẫu muộn hãy quan sát chúng sanh bị rơi 
vào sâu muộn, bị thống trị bởi sanh và giả ””. 


Đức Thế Tôn là bậc Hữu Nhãn với Phật nhãn nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn là bậc Hữu Nhãn với Toàn Nhãn nghĩa là thế nào? Toàn 
Nhãn nói đến trí Toàn Giác. Đức Thế Tôn đã tiến đến, đã tiến gần, đã đến gần 
đã tiến vào, đã đạt đến, đã đầy đủ, đã thành tựu với trí Toàn Giác. 


2. “Đối với Ngài, không có bắt cứ điều gì ở nơi đây là không được nhìn 
thấy, không được nhận thức, hoặc không thể biết được. Điễu nào có thể biết 
được, Ngài đã biết rõ tất cả; vì thế đức Như Lai là bậc Toàn Nhãn. ” 


Đức Thế Tôn là bậc Hữu Nhãn với Toàn Nhãn nghĩa là như vậy; - “bậc 
Hữu Nhãn đã không giải đáp cho con” là như thế. 


Và con đã được nghe rằng: “(Được hởi) đến lần thứ ba, bậc Thiên 
Nhân Ấn Sĩ (sẽ) giải đáp”: “Được hỏi câu hỏi đúng Pháp đến lần thứ ba, đức 
Phật (sẽ) giải đáp, không bỏ qua”, con đã tiếp thu như vậy, con đã tiếp nhận như 
vậy, con đã nhận định như vậy. Bậc Thiên Nhân Ấn Sĩ: đức Thế Tôn vừa là vị 
Thiên nhân vừa là vị ấn sĩ; - “bậc Thiên Nhân Ân Sĩ” là như thế. Giống như vị 
xuất gia từ hàng vua chúa được gọi là vua chúa ân sĩ, vị xuất gia từ dòng Bà-la- 
môn được gọi là Bà-la-môn ân sĩ, tương tự y như vậy, đức Thế Tôn vừa là vị 
Thiên nhân vừa là vị ân sĩ; - “bậc Thiên Nhân Ân Sĩ là như thế. Hoặc là, đức 
Thế Tôn cũng là “vị đã xuất gia” và là vị ân sĩ. Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã 
tầm cầu giới uân lớn lao” là vị ân sĩ. Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu định 
uân lớn lao -nt- tuệ uấn lớn lao -nt- giải thoát uân lớn lao -nt- giải thoát tri kiến 
uấn lớn lao” là vị ân sĩ. “Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu sự phá tan khối 
tăm tối lớn lao” là vị ân sĩ. “Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu sự phá vỡ 
điều trái khuấy lớn lao” là vị ân sĩ. “Vị đã tìm kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu sự 
nhồ lên mũi tên tham ái lớn lao” -nt- sự tháo tung mối rối rắm tà kiến lớn lao” - 
sự xô ngã ngọn cờ ngã mạn lớn lao” -nt- sự văng lặng pháp tạo tác lớn lao” - sự 
thoát khỏi dòng lũ lớn lao” - sự quăng bỏ gánh nặng lớn lao” - sự cắt đứt vòng 
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quay luân hồi lớn lao” - việc dập tắt sự nóng nảy lớn lao” - việc tịch tịnh sự bực 
bội lớn lao” - việc nâng lên ngọn cờ Giáo Pháp lớn lao” là vị ân sĩ. “Vị đã tìm 
kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu các sự thiết lập niệm lớn lao - các chánh cần lớn lao 
- các nền tảng của thần thông lớn lao - các quyền lớn lao - các lực lớn lao - các 
yếu tố đưa đến giác ngộ lớn lao - đạo lộ thánh thiện tám chi phần lớn lao - lợi 
ích tối thượng lớn lao, Bất Tử, Niết Bàn” là vị ấn sĩ. “Vị được tầm cầu, được 
tìm tòi, được tìm kiếm bởi các chúng sanh có uy lực lớn lao (hỏi rằng): Đức 
Phật ngự ở đâu? Đức Thế Tôn ngự ở đâu? Chúa của chư Thiên ngự ở đâu? 
Đắng Nhân Ngưu ngự ở đâu?” là vị ấn sĩ; - “và con đã được nghe rằng: (Được 
hỏi) đến lần thứ ba, bậc Thiên Nhân Ân Sĩ (sẽ) giải đáp” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


(Tôn giả Mogharäja nói rằng:) “Con đã hỏi vị dòng Sakya hai lần. Bậc 
Hữu Nhãn đã không giải đáp cho con. Và con đã được nghe rằng: “(Được hỏi) 
đến lần thứ ba, bậc Thiên Nhân Ấn Sĩ (sẽ) giải đáp”. ” 


15-2 


Thế giới này, thế giới khác, thế giới Phạm Thiên luôn cả chư Thiên không 
(thô biết rõ quan điểm của Ngài, của vị Gotama có danh vọng. 


Thế giới này, thế giới khác - Thế giới này: thế giới loài người. Thế giới 
khác: Tất cả các thế giới khác ngoại trừ thế giới loài người; - “thế giới này, thế 
giới khác” là như thế. 


Thế giới Phạm Thiên luôn cả chư Thiên: thế giới có luôn cõi chư 
Thiên, cõi Ma Vương, cõi Phạm Thiên, cho đến dòng dõi Sa-môn, Bà-la-môn, 
chư Thiên và loài người; - “thế giới Phạm Thiên luôn cả chư Thiên” là như thế. 

Không (thể) biết rõ quan điểm của Ngài: Thế giới không biết quan 
điểm, sự chấp nhận, sự ưa thích, quan niệm, ý định, chủ tâm của Ngài, không 
biết, không nhìn thấy, không trông thấy, không đạt đến, không tìm thấy, không 
tiếp nhận rằng: “Vị này có quan điểm như vậy, có sự chấp nhận như vậy, có sự 
ưa thích như vậy, có quan niệm như vậy, có ý định như vậy, có chủ tâm như 
vậy;” - “không (thể) biết rõ quan điểm của Ngài” là như thế. 


Của vị Gotama có danh vọng: “Đức Thế Tôn đạt được danh vọng” là vị 
có danh vọng. Hoặc là, đức Thế Tôn được trọng vọng, được cung kính, được 
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sùng bái, được cúng dường, được nê nang, có nhận được y phục, đô ăn khât 
thực, chỗ năm ngồi, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh” là vị có danh vọng; - 
“của vị Gotama có danh vọng” là như thê. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


“Thế giới này, thế giới khác, thế giới Phạm Thiên luôn cả chư Thiên 
không (thê) biết rõ quan điểm của Ngài, của vị Gotama có danh vọng. ” 


15-3 


Con đã đi đến bậc có nhãn quan vượt trội như vậy với ý định (hỏi) câu 
hỏi: Người đang xem xét thế giới như thế nào thì Tử Thân không nhìn thấy 
(người ấy)? 


Bậc có nhãn quan vượt trội như vậy: bậc có nhãn quan vượt trội, có 
nhãn quan cao cả, có nhãn quan hạng nhất, có nhãn quan thù thắng, có nhãn 
quan dẫn đầu, có nhãn quan tối thượng, có nhãn quan tột đỉnh như vậy; - “bậc 
có nhãn quan vượt trội như vậy” là như thế. 


Con đã đi đến với ý định (hỏi) câu hỏi: Là người có nhu cầu với câu 
hỏi, chúng con đã đi đến -nt- Ngài hãy dời đi gánh nặng này; - “con đã đi đến 
với ý định (hỏ1) câu hỏi” còn là như vậy. 


Người đang xem xét thế giới như thế nào: người đang xem xét, đang 
quán xét lại, đang cân nhắc, đang xác định, đang minh định, đang làm rõ rệt thế 
gian như thế nào; - “người đang xem xét thế giới như thế nào” là như thế. 


Tử Thần không nhìn thấy (người ấy): Tử Thần không nhìn thấy, không 
trông thấy, không đạt đến, không tìm thấy, không tiếp nhận; - “Tử Thần không 
nhìn thấy (người ấy)” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


“Con đã đi đến bậc có nhãn quan vượt trội như vậy với ý định (hỏi) câu 
hỏi: Người đang xem xét thể giới như thế nào thì Tử Thân không nhìn thấy 
(người ấy)? ”. 
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15-4 


Ngươi hãy xem xét thể giới là trồng không, này Mogharäja, hãy luôn luôn 
có niệm. Sau khi nhổ lên tà kiến về bản ngã, như vậy có thể vượt qua Tử Thân. 
Người đang xem xét thế giới như vậy, Thân Chết không nhìn thấy (người ấy). 


Ngươi hãy xem xét thế giới là trống không - Thế giới: thế giới địa 
ngục, thế giới loài thú, thế giới ngạ quỷ, thế giới loài người, thế giới chư Thiên, 
thế giới của các uân, thế giới của các giới, thế giới của các xứ, thế giới này, thế 
giới khác, thế giới Phạm Thiên luôn cả thế giới chư Thiên. Một vị Tỳ-khưu nào 
đó đã nói đức Thế Tôn điều này: “Bạch ngài, “thế giới, thế giới” được nói đến. 
Bạch ngài, về phương điện nào thì “thế giới” được nói đến?” “Này Tỳ-khưu, “bị 
tan rã”, do điều ấy “thế giới” được nói đến. Và cái gì bị tan rã? Này Tỳ-khưu, 
mắt bị tan rã, các sắc bị tan rã, nhãn thức bị tan rã, nhãn xúc bị tan rã, cảm thọ 
nào sanh lên đo duyên nhãn xúc, dầu là lạc, hay là khổ, hay là không khổ không 
lạc, cái ây cũng bị tan rã; tai bị tan rã, các thinh bị tan rã, - mũi bị tan ra, các 
hương bị tan rã, - lưỡi bị tan rã, các vị bị tan rã, - thân bị tan rã, các xúc bị tan 
rã, - ý bị tan rã, các pháp bị tan rã, ý thức bị tan rã, ý xúc bị tan rã, cảm thọ nào 
sanh lên do duyên ý xúc, dầu là lạc, hay là khổ, hay là không khổ không lạc, cái 
ấy cũng bị tan rã. Này Tỳ-khưu, “bị tan rã”, đo điều ấy “thế giới” được nói đến. 


Ngươi hãy xem xét thế giới là trống không: Xem xét thế giới là trống 
không theo hai cách: căn cứ vào việc quan sát sự diễn tiến không thuộc quyền 
kiểm soát, căn cứ vào việc thấy rõ các pháp tạo tác là rỗng không. Xem xét thế 
giới là trống không căn cứ vào việc quan sát sự diễn tiến không thuộc quyền 
kiểm soát nghĩa là thế nào? Sự kiểm soát ở sắc không đạt được, sự kiểm soát ở 
thọ không đạt được, sự kiểm soát ở tưởng không đạt được, sự kiểm soát ở các 
hành không đạt được, sự kiểm soát ở thức không đạt được. Bởi vì điều này đã 
được đức Thế Tôn nói đến: “Này các Tỳ-khưu, sắc là vô ngã. Này các Tỳ-khưu, 
bởi vì nếu sắc này là ngã thì sắc này không thể đi đến bệnh hoạn, và có thể đạt 
được ở sắc (theo ý muốn) rằng: “Sắc của ta hãy là như vầy, sắc của ta đừng trở 
thành như vầy”. Này các Tỳ-khưu, chính vì sắc là vô ngã, do đó sắc đi đến bệnh 
hoạn, và không thể đạt được ở sắc (theo ý muốn) rằng: “Sắc của ta hãy là như 
vây, sắc của ta đừng trở thành như vầy”. 


Thọ là vó ngã. Này các Tỳ-khưu, bởi vì nếu thọ này là ngã thì thọ này 
không thể đi đến bệnh hoạn, và có thể đạt được ở thọ (theo ý muốn) rằng: “Thọ 
của ta hãy là như vầy, thọ của ta đừng trở thành như vầy”. Này các Tỳ-khưu, 
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chính vì thọ là vố ngã, do đó thọ đi đến bệnh hoạn, và không thể đạt được ở thọ 
(theo ý muốn) rằng: “Thọ của ta hãy là như vây, thọ của ta đừng trở thành như 
vầy”. 


Tưởng là vồ ngã. Này các Tỳ-khưu, bởi vì nếu tưởng này là ngã thì tưởng 
này không thê đi đến bệnh hoạn, và có thể đạt được ở tưởng (theo ý muốn) rằng: 
Tưởng của ta hãy là như vây, tưởng của ta đừng trở thành như vầy”. Này các 
Tỳ-khưu, chính vì tưởng là vô ñgã, do đó tưởng đi đến bệnh hoạn, và không thể 
đạt được ở tưởng (theo ý muốn) rằng: “Tưởng của ta hãy là như vầy, tưởng của 
ta đừng trở thành như vầy”. 


Các hành là vó ñgã. Này các Tỳ-khưu, bởi vì nếu các hành này là ngã thì 
các hành này không thể đi đến bệnh hoạn, và có thể đạt được ở các hành (theo ý 
muốn) rằng: “Các hành của ta hãy là như vây, các hành của ta đừng trở thành 
như vầy”. Này các Tỳ-khưu, chính vì các hành là vó øgã, do đó các hành đi đến 
bệnh hoạn, và không thể đạt được ở các hành (theo ý muốn) rằng: “Các hành 
của ta hãy là như vầy, các hành của ta đừng trở thành như vầy”. 


Thức là vô ñgã. Này các Tỳ-khưu, bởi vì nếu thức này là ngã thì thức này 
không thê đi đến bệnh hoạn, và có thể đạt được ở thức (theo ý muốn) răng: 
“Thức của ta hãy là như vây, thức của ta đừng trở thành như vầy”. Này các Tỳ- 
khưu, chính vì thức là vó øgã, do đó thức đi đến bệnh hoạn, và không thể đạt 
được ở thức (theo ý muốn) rằng: “Thức của ta hãy là như vầy, thức của ta đừng 
trở thành như vầy”; xem xét thế giới là trống không căn cứ vào việc quan sát sự 
diễn tiến không thuộc quyền kiểm soát nghĩa là như vậy. 


Xem xét thế giới là trống không căn cứ vào việc thấy rõ các pháp tạo tác 
là rỗng không nghĩa là thế nào? Cốt lõi ở sắc không đạt được, cốt lõi ở thọ 
không đạt được, cốt lõi ở tưởng không đạt được, cốt lõi ở các hành không đạt 
được, cốt lõi ở thức không đạt được. Sắc là không có cốt lõi, là thiếu mắt cốt lõi, 
là rời xa cốt lõi so với cốt lõi của thường còn, hoặc so với cốt lõi của an lạc, 
hoặc so với cốt lõi của tự ngã, hoặc theo nghĩa thường còn, hoặc theo nghĩa 
vững chãi, hoặc theo nghĩa trường tồn, hoặc so với tình trạng không bị biến đổi. 
Thọ là không có cốt lõi, là thiếu mất cốt lõi, là rời xa cốt lõi, - Tưởng là không 
có cốt lõi, là thiếu mất cốt lõi, là rời xa cốt lõi, - Các hành là không có cốt lõi, là 
thiếu mắt cốt lõi, là rời xa cốt lõi, - Thức là không có cốt lõi, là thiếu mất cốt lõi, 
là rời xa cốt lõi so với cốt lỗi của thường còn, hoặc so với cốt lõi của an lạc, 
hoặc so với cốt lõi của tự ngã, hoặc theo nghĩa thường còn, hoặc theo nghĩa 
vững chãi, hoặc theo nghĩa trường tồn, hoặc so với tình trạng không bị biến đôi. 
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Giống như cây sậy là không có cốt lõi, là thiếu mắt cốt lõi, là rời xa cốt 
lõi; giống như cây đu đủ là không có cốt lõi, là thiếu mất cốt lõi, là rời xa cốt 
lõi; giỗng như cây sung là không có cốt lõi, là thiếu mất cốt lõi, là rời xa cốt lõi; 
giống như cây san hô là không có cốt lõi, là thiếu mất cốt lõi, là rời xa cốt lõi; 
giống như cây pãribhaddaka là không có cốt lõi, là thiếu mắt cốt lõi, là rời xa 
cốt lõi; giỗng như bọt nước là không có cốt lõi, là thiếu mắt cốt lõi, là rời xa cốt 
lõi; giỗng như bong bóng nước là không có cốt lõi, là thiếu mắt cốt lõi, là rời xa 
cốt lõi; giỗng như ảo ảnh là không có cốt lõi, là thiếu mắt cốt lõi, là rời xa cốt 
lõi; giống như thân cây chuối là không có cốt lõi, là thiếu mất cốt lõi, là rời xa 
cốt lõi; giống như xảo thuật là không có cốt lõi, là thiếu mất cốt lõi, là rời xa cốt 
lõi. Tương tự như vậy, sắc là không có cốt lõi, là thiếu mất cốt lõi, là rời xa cốt 
lõi so với cốt lõi của thường còn, hoặc so với cốt lõi của an lạc, hoặc so với cốt 
lõi của tự ngã, hoặc theo nghĩa thường còn, hoặc theo nghĩa vững chãi, hoặc 
theo nghĩa trường tồn, hoặc so với tình trạng không bị biến đổi. Thọ là không có 
cốt lõi, là thiếu mất cốt lõi, là rời xa cốt lõi, - Tưởng là không có cốt lõi, là thiếu 
mất cốt lõi, là rời xa cốt lõi, - Các hành là không có cốt lõi, là thiếu mắt cốt lõi, 
là rời xa cốt lõi, - Thức là không có cốt lõi, là thiếu mất cốt lõi, là rời xa cốt lõi 
so với cốt lõi của thường còn, hoặc so với cốt lõi của an lạc, hoặc so với cốt lõi 
của tự ngã, hoặc theo nghĩa thường còn, hoặc theo nghĩa vững chãi, hoặc theo 
nghĩa trường tồn, hoặc so với tình trạng không bị biến đổi. Xem xét thế giới là 
trống không căn cứ vào việc thấy rõ các pháp tạo tác là rỗng không nghĩa là như 
vậy. Xem xét thế giới là trống không theo hai cách này. 


Thêm nữa, xem xét thế giới là trống không theo sáu biểu hiện: Mắt là 
trống không với tự ngã, hoặc với cái thuộc về tự ngã, hoặc theo nghĩa thường 
còn, hoặc theo nghĩa vững chãi, hoặc theo nghĩa trường tồn, hay là với tình 
trạng không bị biến đổi; tai là trống không - mũi là trống không - lưỡi là trống 
không - thân là trống không - ý là trống không với tự ngã, hoặc với cái thuộc về 
tự ngã, hoặc theo nghĩa thường còn, hoặc theo nghĩa vững chãi, hoặc theo nghĩa 
trường tồn, hay là với tình trạng không bị biến đổi. Các sắc là trống không - Các 
thính là trống không - Các hương là trống không - Các vị là trống không - Các 
xúc là trống không - Các pháp là trống không với tự ngã, hoặc với cái thuộc về 
tự ngã, hoặc theo nghĩa thường còn, hoặc theo nghĩa vững chãi, hoặc theo nghĩa 
trường tồn, hay là với tình trạng không bị biến đổi. Nhãn thức là trống không - 
Ý thức là trống không - Nhãn xúc là trống không - Ý xúc là trống không - Thọ 
sanh lên từ nhãn xúc là trống không - Thọ sanh lên từ ý xúc là trống không - Sắc 
tưởng là trống không - pháp tưởng là trống không - Sắc tư là trống không - Pháp 
tư là trống không - Sắc ái là trống không - Sắc tầm là trống không - Sắc tứ là 
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trống không - Pháp tứ là trống không với tự ngã, hoặc với cái thuộc về tự ngã, 
hoặc theo nghĩa thường còn, hoặc theo nghĩa vững chãi, hoặc theo nghĩa trường 
tồn, hay là với tình trạng không bị biến đổi. Xem xét thế giới là trống không 
theo sáu biểu hiện là như vậy. 


Thêm nữa, xem xét thế giới là trống không theo mười biểu hiện: (Xem 
xét) sắc là trống rỗng, là rồng không, là trống không, là vô ngã, là không có cốt 
lõi, là kẻ giết hại, là vật hư hỏng, là gốc gác của tai ương, là có sự rò ri, là bị tạo 
tác. (Xem xét) thọ -tưởng - các hành - thức - sự tử vong - sự tái sanh - sự nối 
liền tái sanh - sự hiện hữu - vòng quay luân hồi là trống rỗng, là rỗng không, là 
trống không, là vô ngã, là không có cốt lõi, là kẻ giết hại, là vật hư hỏng, là gốc 
gác của tai ương, là có sự rò rỉ, là bị tạo tác. Xem xét thế giới là trống không 
theo mười biểu hiện là như vậy. 


Thêm nữa, xem xét thế giới là trống không theo mười hai biểu hiện: Sắc 
không phải là chúng sanh, không phải là mạng sống, không phải là người, 
không phải là thanh niên, không phải là nữ nhân, không phải là nam nhân, 
không phải là tự ngã, không phải thuộc về tự ngã, không phải là ta, không phải 
là của ta, không phải là người nào, không phải là của người nào. Thọ - Tưởng - 
Các hành - Thức không phải là chúng sanh, không phải là mạng sống, không 
phải là người, không phải là thanh niên, không phải là nữ nhân, không phải là 
nam nhân, không phải là tự ngã, không phải thuộc về tự ngã, không phải là ta, 
không phải là của ta, không phải là người nào, không phải là của người nào. 
Xem xét thế giới là trống không theo mười hai biểu hiện là như vậy. 


Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này các Tỳ-khưu, thân 
này không phải của các ngươi, cũng không phải của những người khác. Này các 
Ty-khưu, thân này nên được xem là nghiệp cũ đã được tạo tác, đã được cô ý, 
(và) được cảm thọ. Này các Tỳ-khưu, về điều ấy, vị đệ tử của các bậc Thánh, có 
sự nghe nhiều, khéo léo tác ý đúng đường lối về pháp tùy thuận duyên khởi như 
vầy: “Khi cái này có mặt, cái kia có mặt; do sự sanh khởi của cái này, cái kia 
sanh khởi. Khi cái này không có mặt, cái kia không có mặt; do sự diệt tận của 
cái này, cái kia diệt tận. Tức là, do duyên vó mỉnh, các hành (sanh khởi); do 
duyên các hành, thức (sanh khởi); -nt- Như thế là sự sanh lên của toàn bộ khổ 
uẩn này. Nhưng chính do sự diệt tận hoàn toàn không còn luyến ái đối với vồ 
mình, có sự diệt tận của các hành -nt- Như thế là sự diệt tận của toàn bộ khổ uân 
này”. Xem xét thế giới là trống không còn là như vậy. 
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Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này các Tỳ-khưu, cái gì 
không phải là của các ngươi, các ngươi hãy dứt bỏ nó. Cái ấy, khi được các 
ngươi dứt bỏ, sẽ đưa đến sự lợi ích, sự hạnh phúc lâu dài cho các ngươi. Và này 
các Tỳ-khưu, cái gì không phải là của các ngươi? Này các Tỳ-khưu, sắc không 
phải là của các ngươi, các ngươi hãy dứt bỏ nó. Cái ấy, khi được các ngươi dứt 
bỏ, sẽ đưa đến sự lợi ích, sự hạnh phúc lâu dài cho các ngươi. Này các Ty-khưu, 
thọ không phải là của các ngươi, các ngươi hãy dứt bỏ nó. Cái ấy, khi được các 
ngươi đút bỏ, sẽ đưa đến sự lợi ích, sự hạnh phúc lâu dài cho các ngươi. Tưởng 
không phải là của các ngươi, các ngươi hãy đứt bỏ nó. Cái ấy, khi được các 
ngươi dứt bỏ, sẽ đưa đến sự lợi ích, sự hạnh phúc lâu dài cho các ngươi. Các 
hành không phải là của các ngươi, các ngươi hãy dứt bỏ chúng. Những cái ấy, 
khi được các ngươi dứt bỏ, sẽ đưa đến sự lợi ích, sự hạnh phúc lâu dài cho các 
ngươi. Thức không phải là của các ngươi, các ngươi hãy dứt bỏ nó. Cái ấy, khi 
được các ngươi dứt bỏ, sẽ đưa đến sự lợi ích, sự hạnh phúc lâu dài cho các 
ngươi. Này các Tỳ-khưu, các ngươi nghĩ gì về điều ấy, là việc người ta có thể 
mang đi cỏ, củi, cành, lá ở khu rừng Jeta này, hoặc có thể đốt cháy chúng, hoặc 
có thể sử dụng chúng tùy theo nhu cầu? Thậm chí ý nghĩ như vầy có thể khởi 
lên ở các ngươi rằng: “Có phải người ta mang chúng ta đi, hoặc đốt cháy chúng 
ta, hoặc sử dụng chúng ta tùy theo nhu cầu không”? “Bạch ngài, điều này không 
đúng”. “Điều ấy có nguyên nhân là gì”? “Bạch Ngài, bởi vì cái ấy (cỏ, củi, 
cành, lá) không phải là tự ngã của chúng con hoặc thuộc về tự ngã của chúng 
con”. “Này các Tỳ-khưu, tương tự y như thế, cái gì không phải là của các ngươi, 
các ngươi hãy dứt bỏ nó. Cái ấy, khi được các ngươi dứt bỏ, sẽ đưa đến sự lợi 
ích, sự hạnh phúc lâu dài cho các ngươi. Và này các Tỳ-khưu, cái gì không phải 
là của các ngươi? Sắc, này các Tỳ-khưu, không phải là của các ngươi, các ngươi 
hãy dứt bỏ nó. Cái ấy, khi được các ngươi dứt bỏ, sẽ đưa đến sự lợi ích, sự hạnh 
phúc lâu dài cho các ngươi. Thọ - Tưởng - Các hành - Thức, này các Ty-khưu, 
không phải là của các ngươi, các ngươi hãy dứt bỏ nó. Cái ấy, khi được các 
ngươi dứt bỏ, sẽ đưa đến sự lợi ích, sự hạnh phúc lâu dài cho các ngươi”. Xem 
xét thế giới là trồng không còn là như vậy. 


Đại đức Änanda đã nói với đức Thế Tôn điều này: “Bạch Ngài, thế giới là 
trồng không, thế giới là trống không” là điều được nói đến. Bạch Ngài, về 
phương diện nào thì được gọi là: Thế giới là rồng không? “Này Änanda, bởi vì 
quả thật là trống không với tự ngã hoặc với cái thuộc về tự ngã; vì thế, được gọi 
là: “Thế giới là rồng không”. Và này Änanda, cái gì là rồng không với tự ngã 
hoặc với cái thuộc về tự ngã? Mắt, này Ananda, là trồng không với tự ngã hoặc 
với cái thuộc về tự ngã. Các sắc là rồng không - Nhãn thức là rồng không - 
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Nhãn xúc là rồng không - Cảm thọ nào sanh lên do duyên nhãn xúc, dầu là lạc, 
hay là khổ, hay là không khổ không lạc; cảm thọ ấy cũng là rồng không. Tai là 
trồng không - Các thịnh là trồng không - Mũi là trồng không - Các hương là 
trồng không - Lưỡi là trồng không - Các vị là trồng không - Thân là trồng không 
- Các xúc là rồng không - Ý là trồng không - Các pháp là trồng không - Ý thức 
là rồng không - Ý xúc là trồng không - Cảm thọ nào sanh lên do duyên ý xúc, 
dầu là lạc hay là khổ, hay là không khổ không lạc, cảm thọ ấy cũng là ống 
không với tự ngã hoặc với cái thuộc về tự ngã. Này Änanda, bởi vì quả thật là 
trồng không với tự ngã hoặc với cái thuộc về tự ngã; vì thế, được gọi là: “Thế 
giới là trồng không”. Xem xét thế giới là trồng không còn là như vậy. 


Bởi vì điêu này cũng đã được nói đên: 


“Này trưởng làng, đối với người đang nhìn thấy đúng theo bản thể sự 
sanh lên của các pháp một cách rõ rệt, sự liên tục của các hành một cách rõ rệt 
thì không có sự sợ hãi. 


Khi nào băng trí tuệ nhìn tháy thể gian giống như có và củi, thì không 
ước nguyện bát cứ điêu gì khác, ngoại trừ sự không còn nồi liên tải sanh. ” 


Xem xét thế giới là trống không còn là như vậy. 


Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này các Tỳ-khưu, tương 
tự y như thế, vị Tỳ-khưu quán sát sắc đến luôn cả tiễn trình của sắc, quán sát thọ 
đến luôn cả tiến trình của thọ, quán sát tưởng đến luôn cả tiến trình của tưởng, 
quán sát các hành đến luôn cả tiến trình của các hành, quán sát thức đến luôn cả 
tiến trình của thức. Trong khi vị ấy đang quán sát sắc đến luôn cả tiến trình của 
sắc, trong khi đang quán sát thọ đến luôn cả tiến trình của thọ, trong khi đang 
quán sát tưởng đến luôn cả tiến trình của tưởng, trong khi đang quán sát các 
hành đến luôn cả tiến trình của các hành, trong khi đang quán sát thức đến luôn 
cả tiến trình của thức, ý niệm về “tôi” hay “của tôi” hay “tôi là” đều không khởi 
lên ở vị ấy”. Xem xét thế giới là trống không còn là như vậy. 


Ngươi hãy xem xét thế giới là trống không: Ngươi hãy xem xét thế giới 
là trống không, ngươi hãy quán xét lại, hãy nhìn xem, hãy cân nhắc, hãy xác 
định, hãy minh định, hãy làm rõ tệt; - “ngươi hãy xem xét thế giới là trống 
không” là như thế. 


Này Mogharäja, hãy luôn luôn có niệm - Mogharäja: Đức Thế Tôn 
xưng hô với vị Bà-la-môn ấy. Luôn luôn: là mọi thời, -nt- ở chặng cuối của tuôi 
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thọ. Có niệm: Có niệm bởi bốn lý do: Có niệm trong khi tu tập sự thiết lập niệm 
ở việc quan sát thân trên thân, -nt- vị ấy được gọi là có niệm; - “này Mogharãja, 
hãy luôn luôn có niệm” là như thế. 


Sau khi nhồ lên tà kiến về bản ngã: tà kiến về bản ngã nói đến thân kiến 
với 20 nền tảng. “Ở đây, kẻ phàm phu không lắng nghe, không có sự trông thấy 
các bậc Thánh, không rành rẽ Thánh pháp, không được huấn luyện về Thánh 
pháp, không có sự trông thấy các bậc chân nhân, không rành rẽ pháp chân nhân, 
không được huấn luyện về pháp chân nhân, nhận thấy sắc là tự ngã, hoặc tự ngã 
có sắc, hoặc sắc ở trong tự ngã, hoặc tự ngã ở trong sắc; nhận thấy thọ - tưởng - 
các hành - thức là tự ngã, hoặc tự ngã có thức, hoặc thức ở trong tự ngã, hoặc tự 
ngã ở trong thức, quan điểm nào có hình thức như vậy là có sự đi đến tà kiến, có 
sự nắm giữ của tà kiến, có sự hiểm trở của tà kiến, có sự bóp méo của tà kiến, 
có sự xáo động của tà kiến, có sự ràng buộc của tà kiến, là sự nắm lấy, sự chấp 
nhận, sự chấp chặt, sự bám víu, con đường xấu, con đường sai trái, bản thế sai 
trải, ngoại g1áo, SỰ nắm lấy đường lỗi trái nghịch, sự năm lấy điều sai lệch, sự 
năm lấy điều trái khuấy, sự năm lấy điều sai trái, sự năm lấy điều không xác 
đáng cho là xác đáng, cho đến 62 tà kiến”; điều này là tà kiến về bản ngã. Sau 
khi nhỗ lên tà kiến về bản ngã: Sau khi nhô lên, sau khi kéo ra, sau khi lấy lên, 
sau khi lấy ra, sau khi rút lên, sau khi rút ra, sau khi dứt bỏ, sau khi xua ổi, sau 
khi làm chấm dứt, sau khi làm cho không còn hiện hữu tà kiến về bản ngã; - 
“sau khi nhồ lên tà kiến về bản ngã” là như thế. 


Như vậy có thể vượt qua Tử Thần: Như vậy ngươi có thể vượt qua Tử 
Thân, n8ƯươI có thể vượt qua luôn cả sự g1ả, ngươi có thể vượt qua luôn cả sự 
chết, ngươi có thể vượt lên, có thể vượt khỏi, có thể vượt qua hăn, có thể vượt 
qua khỏi; - “như vậy có thê vượt qua Tử Thần” là như thế. 


Người đang xem xét thế giới như vậy: người đang xem xét, đang quán 
xét lại, đang cân nhắc, đang xác định, đang minh định, đang làm rõ rệt thế giới 
như vậy; - “người đang xem xét thế giới như vậy” là như thế. 


Thần Chết không nhìn thấy (người ấy): Tử Thần cũng là Thần Chết, 
Ma Vương cũng là Thần Chết, sự chết cũng là Thần Chết. Không nhìn thấy: 
Thần Chết không nhìn thấy, không trông thấy, không đạt đến, không tìm thấy, 
không tiếp nhận. Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này các Tỳ- 
khưu, cũng giống như con nai sống ở rừng đang đi lại trong khu rừng, trong khu 
rừng lớn, tự tin nó đi, tự tin nó đứng, tự tin nó ngồi, tự tin nó nằm. Điều ấy có 
nguyên nhân là gì? Này các Tỳ-khưu, nó không ở trong phạm vi của gã thợ săn. 
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Này các Ty-khưu, tương tự y như vậy, vị Tỳ-khưu ngay sau khi tách ly khỏi các 
dục, tách ly khỏi các bất thiện pháp, đạt đến và trú thiền thứ nhất, có tầm, có tứ, 
có hý lạc sanh lên do sự tách ly. Này các Tỳ-khưu, vị Tỳ-khưu này được gọi là 
vị đã làm Ma Vương mù quáng, đã thủ tiêu không còn dấu chân, đã đạt đến nơi 
mắt của Ma Vương ác độc không còn nhìn thấy. 


Này các Ty-khưu, còn có việc khác nữa, vị Tỳ-khưu, do sự vắng lặng của 
tầm và tứ, đạt đến và trú thiền thứ nhì, có sự tĩnh lặng ở nội phần, có trạng thái 
chuyên nhất của tâm, không tầm không tứ, có hỷ lạc sanh lên do định; -nt- thiền 
thứ ba -nt- thiền thứ tư - nt-. Này các Tỳ-khưu, vị Tỳ-khưu này được gọi là vị 
đã làm Ma Vương mù quáng, đã thủ tiêu không còn dấu chân, đã đạt đến nơi 
mắt của Ma Vương ác độc không còn nhìn thấy. 


Này các Tỳ-khưu, còn có việc khác nữa, vị Tỳ-khưu, do sự vượt qua hắn 
toàn bộ các sắc tưởng, do sự biến mất của các tưởng bất bình, do việc không 
chú ý đến các tưởng khác biệt, (nhận thức rằng:) “Hư không là vô biên” đạt đến 
và trú Không Vô Biên Xứ. Này các Ty-khưu, vị Tỳ-khưu này được gọi là vị đã 
làm Ma Vương mù quáng, đã thủ tiêu không còn dấu chân, đã đạt đến nơi mắt 
của Ma Vương ác độc không còn nhìn thấy. 


Này các Ty-khưu, còn có việc khác nữa, vị Tỳ-khưu, sau khi vượt qua 
hăn toàn bộ Không Vô Biên Xứ, (nhận thức răng:) “Thức là vô biên” đạt đến và 
trú Thức Vô Biên Xứ; sau khi vượt qua hăn toàn bộ Thức Vô Biên Xứ, (nhận 
thức rằng:) “Không có gì” đạt đến và trú Vô Sở Hữu Xứ; sau khi vượt qua hắn 
toàn bộ Vô Sở Hữu Xứ, đạt đến và trú Phi Tưởng Phi Phi Tưởng Xứ; sau khi 
vượt qua hăn toàn bộ Phi Tưởng Phi Phi Tưởng Xứ, đạt đến và trú diệt thọ 
tưởng; và đối với vị này, sau khi nhìn thấy bằng tuệ, các lậu hoặc được hoàn 
toàn cạn kiệt. Này các Ty-khưu, vị Tỳ-khưu này được gọi là vị đã làm Ma 
Vương mù quáng, đã thủ tiêu không còn dấu chân, đã đạt đến nơi mắt của Ma 
Vương ác độc không còn nhìn thấy. Vị đã vượt qua sự vướng mắc ở thế gian, vị 
ấy tự tin đi, tự tin đứng, tự tin ngồi, tự tin nằm. Điều ấy có nguyên nhân là gì? 
Vị Tỳ-khưu không ở trong phạm vi của (Ma Vương) ác độc; - “Thần Chết 
không nhìn thấy (người ấy)” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 
“Ngươi hãy xem xét thế giới là trồng không, này Mogharäja, hãy luôn 


luôn có niệm. Sau khi nhô lên tà kiến về bản ngã, như vậy có thê vượt qua Tử 
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Thân. Người đang xem xét thế giới như vậy, Thân Chết không nhìn thấy (người 
áy).” 


Cùng với lúc kết thúc câu kệ ngôn, -nt- “Bạch Ngài, đức Thế Tôn là bậc 
đạo sư của con, con là người đệ tử.” 


Diễn Giải Kinh Mogharäja được hoàn tắt. 


-=ooOoo-- 


16. DIỄN GIẢI KINH PIÑGIYA 
16 - 1 


(Tôn giả Pingiya nói rằng:) “Con đã già, yếu sức, không còn vẻ đẹp, cặp 
mắt không còn trong sáng, việc nghe không thoải mái. Mong rằng con chớ 
mệnh chung trong lúc còn mê muội. Xin Ngài hãy chỉ dạy về Giáo Pháp để con 
có thể nhận thức sự lìa bỏ đối với sanh và già ở nơi đấy. ” 


Con đã già, yếu sức, không còn về đẹp - Con đã già: đã già, lớn tuôi, 
trưởng thượng, đã trải qua cuộc đời, đã đạt đến tuôi thọ, đã được một trăm hai 
mươi tuôi từ lúc sanh ra. Yếu sức: yếu sức là sức lực kém, ít sức lực, ít sức 
mạnh. Không còn vẻ đẹp: có vẻ đẹp đã xa lìa, có vẻ đẹp đã rời khỏi, có vẻ đẹp 
đã qua rồi, sắc sáng xinh đẹp ở làn da trước đây đã biến mất, sự bất lợi đã xuất 
hiện; - “con đã già, yếu sức, không còn vẻ đẹp” là như thế. 


Tôn giả Pingiya nói răng - Răng: (Từ “/cca” này) là sự nôi liên các câu 
văn, -ní- Tôn giả: (Từ “ayasma” này) là lời nói yêu mên, -nt- Pingiya: là tên 
của vị Bả-la-môn ây, -nt- từ kêu gọi; - “tôn giả Pingiya nói răng” là như thê. 


Mắt không còn trong sáng, việc nghe không thoải mái: “Cặp mắt 
không còn trong sáng, không còn tính anh, không còn tính tường, không còn 
tỉnh khiết. Con không còn thấy các hình dáng với mắt như thế;” - “mắt không 
còn trong sáng” là như thế. Việc nghe không thoải mái: “Hai tai không còn 
trong sáng, không còn tinh anh, không còn tinh tường, không còn tỉnh khiết. 
Con không còn nghe âm thanh với tai như thế”; - “mắt không còn trong sáng, 
việc nghe không thoải mái” là như thế. 
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Mong rằng con chớ mệnh chung trong lúc còn mê muội - Mong rằng 
con chớ mệnh chung: mong rằng con chớ mệnh chung, mong rằng con chớ tiêu 
hoại, mong răng con chớ suy sụp. Mê muội: mê muội là lầm lạc si mê, không 
có sự hiểu biết, không đạt đến kiến thức, không có trí, không có sự rành rẽ, có 
tuệ tôi. Trong lúc còn: con có thể qua đời ngay trong khi còn chưa hiểu thông, 
chưa đạt đến, chưa hiểu biết, chưa tiếp nhận, chưa chạm đến, chưa chứng ngộ 
Giáo Pháp, quan điểm, đường lối thực hành, đạo lộ của Ngài; - “mong rằng con 
chớ mệnh chung trong lúc còn mê muội” là như thế. 


Xin Ngài hãy chỉ dạy về Giáo Pháp để con có thể nhận thức - Giáo 
Pháp: xin Ngài hãy chỉ dạy, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai 
mở, hãy chia sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ toàn hảo ở đoạn đầu, toàn hảo ở đoạn 
giữa, toàn hảo ở đoạn kết, thành tựu về ý nghĩa, thành tựu về văn tự, về Phạm 
hạnh thanh tịnh một cách trọn vẹn và đầy đủ, (gồm có) bốn sự thiết lập niệm, 
bốn chánh cần, bốn nền tảng của thần thông, năm quyền, năm lực, bảy yếu tổ 
đưa đến giác ngộ, đạo lộ thánh thiện tám chi phần, Niết Bàn, và sự thực hành 
đưa đến Niết Bàn; - “xin Ngài hãy chỉ dạy về Giáo Pháp” là như thế. Để con có 
thể nhận thức: để con có thể biết, có thể hiểu, có thể nhận thức, có thể thừa 
nhận, có thể thấu triệt, có thể chứng đắc, có thê chạm đến, có thể chứng ngộ; - 
“xin Ngài hãy chỉ dạy về Giáo Pháp để con có thể nhận thức” là như thế. 


Sự lìa bỏ đối với sanh và già ở nơi đấy: sự dứt bỏ đối với sanh-già-chết 
ngay ở nơi đấy, sự vắng lặng, sự buông bỏ, sự tịch tịnh, Bất Tử, Niết Bàn; - “sự 
lia bỏ đối với sanh và già ở nơi đấy” là như thế. 

Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 

(Tôn giả Pingiya nói rằng:) “Con đã già, yếu sức, không còn vẻ đẹp, cặp 
mắt không còn trong sáng, việc nghe không thoải mái. Mong rằng con chớ 


mệnh chung trong lúc còn mê muội. Xin Ngài hãy chỉ dạy về Giáo Pháp đề con 
có thể nhận thức sự la bỏ đôi với sanh và giả ở nơi đây. ” 


16 -2 


(Đức Thé Tôn nói: “Này Pingiya,) sau khi nhìn thấy những người bị hãm 
hại do duyên các sắc, những người xao lãng bị khổ sở do duyên các sắc, vì thế, 
ngươi, này Pingiya, là người không xao lãng, ngươi hãy từ bỏ sắc để không còn 
sanh ra lần nữa. ” 
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Sau khi nhìn thấy những người bị hãm hại do duyên các sắc - sắc: là 
bốn yếu tô chính (đất, nước, lửa, gió) và sắc liên quan đến bốn yếu tô chính. Do 
nhân các sắc, do duyên các sắc, bởi lý do các sắc, các chúng sanh bị hành hạ, bị 
hãm hại, bị hủy hoại, bị giết hại. Họ cho áp dụng các hình phạt nhiều loại ở sắc 
đang hiện diện: Họ đánh đập bằng những cây roi, họ đánh đập bằng các dây 
mây, họ đánh đập bằng các gậy ngắn, họ chặt bàn tay, họ chặt bàn chân, họ chặt 
bàn tay và bàn chân, họ cắt tai, họ xẻo mũi, họ cắt tai và xèo mũi, họ (đập vỡ 
đầu) làm thành như hũ cháo chua, họ lột da đầu, họ đốt lửa ở miệng, họ thiêu 
sống, họ đốt cháy ở bàn tay, họ lột da thành sợi, họ lột da thành đồng đề ở chân, 
họ kéo căng thân người ở trên đất, họ xiên da thịt bằng lưỡi câu, họ khoét thịt 
thành đồng tiền, họ chà xát với chất kiềm, họ quay tròn ở trên thập tự giá, họ 
đánh cho nhừ tử, họ rưới bằng dầu sôi, họ cho những con chó gặm, họ đặt trên 
giáo nhọn lúc còn sông, họ chặt đầu bằng gươm. Do nhân các sắc, do duyên các 
sắc, bởi lý do các sắc, các chúng sanh bị hành hạ, bị hãm hại, bị hủy hoại, bị 
giết hại như vậy. Sau khi nhìn thấy họ đang bị hành hạ, đang bị hăm hại, đang bị 
hủy hoại, đang bị giết hại như vậy, sau khi nhìn xem, sau khi cân nhắc, sau khi 
xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt; - “sau khi nhìn thấy những 
người bị hãm hại do duyên các sắc” là như thế. 


Đức Thế Tôn nói: Này Piñgiya - Pingiya: Đức Thế Tôn xưng hô với vị 
Bà-la-môn ấy bằng tên. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy 
định do việc chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn;” - “đức Thế Tôn nói: Này 
Pingiya” là như thế. 


Những người xao lãng bị khỗ sở do duyên các sắc - Bị khổ sở: Họ bị 
khô sở, bị bực bội, bị áp bức, bị đụng chạm; họ bị khiếp Sợ, trở nên ưu phiền. 
Do bệnh ở mắt, họ bị khổ sở, bị bực bội, bị áp bức, bị đụng chạm; họ bị khiếp 
Sợ, trở nên ưu phiền. Do bệnh ở tai -nt- Do bệnh ở thân -nt- Do xúc chạm với 
ruồi muỗi gió năng và các loài bò sát, họ bị khổ sở, bị bực bội, bị áp bức, bị 
đụng chạm; họ bị khiếp Sợ, trở nên ưu phiền; - “bị khổ sở do duyên các sắc” là 
như thế. Hoặc là, khi mắt bị hư, bị hoại, bị hỏng, bị mất đi, bị lìa khỏi, bị biến 
mắt, họ bị khô sở -nt- trở nên ưu phiền. Khi tai - Khi mũi - Khi lưỡi - Khi thân - 
Khi sắc - Khi thinh - Khi hương - Khi vị -Khi xúc - Khi gia tộc - Khi đồ chúng - 
Khi chỗ ngụ - Khi lợi lộc - Khi danh vọng - Khi lời khen - Khi hạnh phúc - Khi 
y phục - Khi do ăn khất thực - Khi chỗ nằm ngồi - Khi vật dụng là thuốc men 
chữa bệnh bị hư, bị hoại, bị hỏng, bị mắt đi, bị lìa khỏi, bị biến mắt, họ bị khổ 
sở, bị bực bội, bị áp bức, bị đụng chạm; họ bị khiếp Sợ, trở nên ưu phiền; - “bỊ 
khổ sở do duyên các sắc” còn là như vậy. Những người: các Sát-đế-ly, các Bà- 
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la-môn, các thương buôn, các nô lệ, các người tại gia, các vị xuất gia, chư 
Thiên, và loài người. Xao lãng: Sự xao lãng cần được nói đến: Sự buông thả, sự 
buông xuôi trong việc buông thả của tâm do uế hạnh về thân, hoặc do uế hạnh 
về khâu, hoặc do uế hạnh về ý ở năm loại dục, hoặc là trạng thái thực hành 
không nghiêm trang, trạng thái thực hành không liên tục, trạng thái thực hành 
không kiên định, có thói quen biếng nhác, trạng thái buông bỏ mong muốn, 
trạng thái buông bỏ bổn phận, sự không tập luyện, sự không tu tập, sự không 
làm thường xuyên, sự không quyết tâm, sự không chuyên cần, sự xao lãng trong 
việc tu tập các thiện pháp; sự xao lãng nào với hình thức như vậy là biểu hiện 
xao lãng, trạng thái bị xao lãng; việc này gọi là sự xao lãng. Có sự xao lãng này, 
con người trở nên xao lãng; - “những người xao lãng bị khổ sở đo duyên các 
sắc” là như thế. 


Vì thế, ngươi, này Pigiya, là người không xao lãng - Vì thế: vì thế là 
bởi lý do ấy, bởi nhân ấy, bởi duyên ấy, bởi căn nguyên ấy, trong khi nhìn thấy 
TỔ SỰ bất lợi như vậy ở các sắc; - “vì thế, ngươi, này PIñgiya” là như thế. Không 
xao lãng: là có sự thực hành nghiêm trang, có sự thực hành liên tục, -nt- sự 
không xao lãng trong các thiện pháp; - “vì thế, ngươi, này Piigiya, là người 
không xao lãng” là như thế. 


Ngươi hãy từ bỏ sắc để không còn sanh ra lần nữa - sắc: là bốn yếu tố 
chính (đất, nước, lửa, gió) và sắc liên quan đến bốn yếu tô chính. Ngươi hãy từ 
bỏ sắc: ngươi hãy từ bỏ sắc, hãy dứt bỏ sắc, hãy xua đi sắc, hãy làm chấm dứt 
sắc, hãy làm cho không còn hiện hữu sắc. Để không còn sanh ra lần nữa: 
giống như đối với ngươi, sắc có thê được diệt tận ở ngay tại nơi đấy, sự hiện 
hữu liên quan đến việc tái sanh lại nữa không thể hạ sanh ở dục giới, hoặc ở sắc 
giới, hoặc ở vô sắc giới, hoặc ở cõi dục, hoặc ở cõi sắc, hoặc ở cõi vô sắc, hoặc 
ở cõi hữu tưởng, hoặc ở cõi vô tưởng, hoặc ở cõi phi tưởng phi phi tưởng, hoặc 
ở cõi một uấn, hoặc ở cõi bốn uân, hoặc ở cõi năm uân, hoặc ở cảnh giới tái 
sanh, hoặc ở sự tái sanh, hoặc ở sự tiếp nối tái sanh, hoặc ở kiếp sống, hoặc ở 
luân hồi, hoặc ở sự luân chuyền, không thể sanh ra, không thể sanh khởi, không 
thể hạ sanh, không thể phát sanh, có thể được diệt tận ở ngay tại nơi đấy, có thể 
văng lặng, có thể đi đến sự tiêu hoại, có thể tịch tịnh; - “ngươi hãy từ bỏ sắc để 
không còn sanh ra lần nữa” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thé Tôn nói: “Này Pingiya,) sau khi nhìn thấy những người bị hãm 
hại do duyên các sắc, những người xao lãng bị khổ sở do duyên các sắc, vì thế, 
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ngươi, này Pingiya, là người không xao lãng, ngươi hãy từ bỏ sắc để không còn 
sanh ra lần nữa. ” 


16 -3 


Bốn hướng chính, bốn hướng phụ, bên trên, bên dưới, Đây là mười 
phương. Đối với Ngài, không có bắt cứ điều gì ở thế gian là không được thấy, 
không được nghe, không được cảm giác, và không được nhận thức (bởi Ngài). 
Xin Ngài hãy chỉ dạy về Giáo Pháp để con có thể nhận thức sự lìa bỏ đối với 
sanh và già ở nơi đây. 


Bốn hướng chính, bốn hướng phụ, bên trên, bên dưới, Đây là mười 
phương: là mười phương hướng. 


Đối với Ngài, không có bất cứ điều gì ở thế gian là không được thấy, 
không được nghe, không được cảm giác, và không được nhận thức (bởi 
Ngài): đối với Ngài, bất cứ điều gì không được thấy, không được nghe, không 
được cảm giác, không được nhận thức (bởi Ngài) - dầu là lợi ích cho bản thân 
hay lợi ích cho người khác hoặc lợi ích cho cả hai, lợi ích liên quan đời này hay 
lợi ích liên quan đời sau, lợi ích hời hợt hay lợi ích thâm sâu, lợi ích được giấu 
kín hay lợi ích được che đậy, lợi ích tiềm tàng hoặc lợi ích hiển hiện, lợi ích có 
tội lỗi hay lợi ích không ô nhiễm, lợi ích trong trăng hay lợi ích là lợi ích tối 
thượng - là không có, không hiện hữu, không tìm thấy, không tôn tại; - “đối với 
Ngài, không có bất cứ điều gì ở thế gian là không được thấy, không được nghe, 
không được cảm giác, và không được nhận thức” là như thế. 


Xin Ngài hãy chỉ dạy về Giáo Pháp để con có thể nhận thức - Giáo 
Pháp: Xin Ngài hãy chỉ dạy, hãy chỉ bảo, hãy thông báo, hãy ấn định, hãy khai 
mở, hãy chia sẻ, hãy làm rõ, hãy bày tỏ toàn hảo ở đoạn đầu, -nt- Niết Bàn, và 
sự thực hành đưa đến Niết Bàn. Để con có thể nhận thức: để con có thể biết, 
có thể hiểu, có thể nhận thức, có thể thừa nhận, có thể thấu triệt, có thể chứng 
đắc, có thể nhìn thấy, có thể chứng ngộ; - “xin Ngài hãy chỉ dạy về Giáo Pháp 
đề con có thể nhận thức” là như thế. 


Sự lìa bỏ đối với sanh và già ở nơi đấy: sự dứt bỏ đối với sanh-già-chết 
ngay ở nơi Đây là sự văng lặng, sự buông bỏ, sự tịch tịnh, Bất Tử, Niết Bàn; - 
“sự lìa bỏ đối với sanh và già ở nơi đấy” là như thế. 
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Vì thê, vị Bảà-la-môn ây đã nói răng: 


“Bốn hướng chính, bốn hướng phụ, bên trên, bên dưới, Đây là mười 
phương. Đối với Ngài, không có bất cứ điều gì ở thể gian là không được thấy, 
không được nghe, không được cảm giác, và không được nhận thức (bởi Ngài). 
Xin Ngài hãy chỉ dạy về Giáo Pháp để con có thể nhận thức sự lìa bỏ đối với 
sanh và già ở nơi đáy. ” 


16-4 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Pingiya,) trong khi xem xét những con người bị 
ngự trị bởi tham ái, bị sanh khởi bực bội, bị chế ngự bởi già; vì thế, ngươi, này 
Pingiya, là người không xao lãng, ngươi hãy từ bỏ tham ái để không còn sanh 
ra lần nữa. ” 


Trong khi xem xét những con người bị ngự trị bởi tham ái - Tham ải: 
tham ái canh sắc, -nt- tham ái cảnh pháp. Bị ngự trị bởi tham ái: (những 
người) bị ngự trị bởi tham ái là (những người) đi cùng tham ái, đi theo tham ái, 
đeo đuôi tham ái, bị chìm đắm trong tham ái. BỊ xâm chiếm, bị thống trị, có tâm 
bị khuất phục. Những người: là từ nói đến các chúng sanh. Trong khi xem xét: 
trong khi xem xét là trong khi nhận thấy, trong khi quan sát, trong khi suy xét, 
trong khi khảo sát; - “trong khi xem xét những con người bị ngự trị bởi tham ái” 
là như thế. 


Đức Thế Tôn nói: Này Piñgiya - Pigiya: Đức Thế Tôn xưng hô với vị 
Bà-la-môn ấy bằng tên. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy 
định do việc chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn;” - “đức Thế Tôn nói: Này Piägiya 
là như thế. 


Bị sanh khởi bực bội, bị chế ngự bởi già - Bị sanh khởi bực bội: bị 
sanh khởi bực bội bởi sanh, bị sanh khởi bực bội bởi già, bị sanh khởi bực bội 
bởi bệnh, bị sanh khởi bực bội bởi chết, bị sanh khởi bực bội bởi sầu-bi-khô-ưu- 
não, bị sanh khởi bực bội bởi khô ở địa ngục -nf- bị sanh khởi bực bội bởi khô 
do sự tôn hại về kiến thức, bị sanh khởi tai họa, bị sanh khởi bất hạnh, bị sanh 
khởi nguy cơ; - “bị sanh khởi bực bội” là như thế. Bị chế ngự bởi già: bị xúc 
chạm, bị chế ngự, bị xâm nhập, bị sở hữu bởi già, bị theo sau bởi sanh, bị đeo 
đuổi bởi già, bị thống trị bởi bệnh, bị hành hạ bởi chết, không nơi nương tựa, 
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không nơi trú ấn, không nơi nương nhờ, có trạng thái không nơi nương nhờ; - 
“bị sanh khởi bực bội, bị chế ngự bởi già” là như thế. 


Vì thế, ngươi, này Piñgiya, là người không xao lãng - Vì thế: vì thế là 
bởi lý do ấy, bởi nhân ấy, bởi duyên ấy, bởi căn nguyên ấy, trong khi nhìn thấy 
rõ sự bất lợi như vậy ở tham ái; - “vì thế, ngươi, này Pigiya” là như thế. 
Không xao lãng: là có sự thực hành nghiêm trang, -nt- sự không xao lãng trong 
các thiện pháp; - “vì thế, ngươi, này Piñgiya, là người không xao lãng” là như 
thê. 


Ngươi hãy từ bỏ tham ái để không còn sanh ra lần nữa - Tham ái: 
tham ái cảnh sắc, -nt- tham ái cảnh pháp. Hãy từ bỏ tham ái: hãy từ bỏ tham ái, 
hãy dứt bỏ tham ái, hãy xua đi tham ái, hãy làm chấm dứt tham ái, hãy làm cho 
không còn hiện hữu tham ái. Để không còn sanh ra lần nữa: giống như đối với 
ngươi, -nt- sự hiện hữu liên quan đến việc tái sanh lại nữa không thể hạ sanh; 
không thể sanh ra, không thê sanh khởi, không thể hạ sanh, không thể phát sanh 
ở dục giới, hoặc ở sắc giới, hoặc ở vô sắc giới, hoặc ở cõi dục, hoặc ở cõi sắc, 
hoặc ở cõi vô sắc, hoặc ở cõi hữu tưởng, hoặc ở cõi vô tưởng, hoặc ở cõi phi 
tưởng phi phi tưởng, hoặc ở cõi một uân, hoặc ở cõi bốn uẫn, hoặc ở cõi năm 
uân, hoặc ở cảnh giới tái sanh, hoặc ở sự tái sanh, hoặc ở sự tiếp nối tái sanh, 
hoặc ở kiếp sống, hoặc ở luân hồi, hoặc ở sự luân chuyền, có thê được diệt tận ở 
ngay tại nơi đây, có thê văng lặng, có thể đi đến sự tiêu hoại, có thê tịch tịnh; - 
“ngươi hãy từ bỏ tham ái để không còn sanh ra lần nữa” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Pingiya,) trong khi xem xét những con người bị 
ngự trị bởi tham ái, bị sanh khởi bực bội, bị chế ngự bởi già; vì thế, ngươi, này 
Pingiya, là người không xao lãng, ngươi hãy từ bỏ tham ái để không còn sanh 
ra lần nữa. ” 


Cùng với lúc kết thúc câu kệ ngôn, Pháp nhãn không nhiễm bụi trần, 
không vết nhơ đã sanh khởi đến nhiều ngàn sinh mạng là những người có cùng 
sự mong muốn, có cùng sự thực hành, có cùng chủ tâm, có cùng sự huân tập 
thành thói quen (trong quá khứ) với vị Bà-la-môn ấy, rằng: “Điều gì có bản tánh 
được sanh lên, toàn bộ điều ấy đều có bản tánh hoại diệt”. Pháp nhãn không 
nhiễm bụi trần, không vết nhơ đã sanh khởi đến vị Bà-la-môn ấy rằng: “Điều gì 
có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy đêu có bản tánh hoại diệt”. Cùng 
với việc đạt được Pháp nhãn, áo choảng da dê, tóc bện, y phục vỏ cây, gậy 
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chống ba chân, bình nước, tóc, và râu đều biến mất. Vị ấy trở thành vị Tỳ-khưu 
có đầu cạo, mặc y phục vải màu ca-sa, mang y hai lớp, bình bắt và y, bằng hành 
động thuận theo đạo lý, đã ngồi xuống, chắp tay lên, cúi lạy đức Thế Tôn (nói 
rằng): “Bạch Ngài, đức Thế Tôn là bậc đạo sư của con, con là người đệ tử.” 


Diễn Giải Kinh Piñgiya được hoàn tất. 


-=0ooOoo-- 


17. DIỄN GIẢI PHÁN TƯỜNG THUẬT VẼ 
ĐƯỜNG ĐI ĐẾN BỜ KIA 


“Đức Thể Tôn đã nói điều này trong lúc cự ngụ ở xứ sở Magadha tại bảo 
điện Pasanaka. Được yêu cấu bởi mười sảu vị Bà-la-môn tùy tùng, Ngài đã giải 
đáp câu hỏi môi khi được hỏi. ” 


Đức Thế Tôn đã nói điều này: Ngài đã nói về Kinh Đường Đi Đến Bờ 
Kia này. Đức Thế Tôn: là từ xưng hô với sự tôn kính -nt- sự quy định do việc 
chứng ngộ, tức là “đức Thế Tôn;” - “đức Thế Tôn đã nói điều này” là như thế. 


Trong lúc cư ngụ ở xứ sở Magadha tại bảo điện Pãsãnaka - ở xứ sở 
Magadha: ở xứ sở có tên Magadha. Trong lúc cư ngụ: trong lúc sống, trong lúc 
trú ngụ, trong lúc sinh hoạt, trong lúc vận hành, trong lúc bảo hộ, trong lúc nuôi 
dưỡng, trong lúc bảo dưỡng. Tại bảo điện Pãsãnaka: nói đến chỗ ngồi của đức 
Phật tại bảo điện Päsanaka; - “trong lúc cư ngụ ở xứ sở Magadha tại bảo điện 
Pãsãnaka” là như thế. 


Bởi mười sáu vị Bà-la-môn tùy tùng: Bà-la-môn Pigiya là người hầu 
hạ, người theo hầu, nBƯỜi hầu cận, học trò của Bà-la-môn Bavarl. Các vị ấy VỚI 
vị Pidgiya là mười sáu; - “bởi mười sáu vị Bà-la-môn tùy tùng” là như vậy. 
Hoặc là, mười sáu vị Bà-la-môn ấy là người hầu hạ, người theo hầu, người hầu 
cận, học trò của đức Phật Thế Tôn; - “bởi mười sáu vị Bà-la-môn tùy tùng” còn 
là như vậy. 


Được yêu cầu, Ngài đã giải đáp câu hỏi mỗi khi được hỏi - Được yêu 
cầu: được yêu cầu là được thỉnh cầu. Mỗi khi được hỏi: mỗi khi được hỏi, mỗi 
khi được vấn, mỗi khi được yêu cầu, mỗi khi được thỉnh câu, mỗi khi được đặt 
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niềm tin. Ngài đã giải đáp câu hỏi: Ngài đã giải đáp câu hỏi, đã chỉ dạy, đã chỉ 
bảo, đã thông báo, đã ấn định, đã khai mở, đã chia sẻ, đã làm rõ, đã bày tỏ; - 
“được yêu cầu, Ngài đã giải đáp câu hỏi mỗi khi được hỏi” là như thế. 


Vì thê, điêu này được nói đên: 


“Đức Thé Tôn đã nói điễu này trong lúc cư ngụ ở xứ sở Magadha tại bảo 
điện Pãsãnaka. Được yêu câu bởi mười sảu vị Bà-la-môn tùy tùng, Ngài đã giải 
đáp câu hỏi mỗi khi được hỏi. ” 

“Nếu đối với từng câu hỏi một, sau khi hiểu thông ý nghĩa, sau khi hiểu 
thông Giáo Pháp, thì có thể thực hành đúng pháp và thuận pháp, và còn có thể 
đi đến bờ kia của già và chết. Các pháp này là sẽ đi đến bờ kia, vì thế, tên gọi 
của bài giảng pháp này là Đường Đi Đến Bờ Kia. ” 

Nếu đối với từng câu hỏi một: nếu đối với từng câu hỏi một của Ajita, 
nếu đối với từng câu hỏi một của Tissametteyya, nếu đối với từng câu hỏi một 
của Punnaka, nếu đối với từng câu hỏi một của Mettagu, nếu đối với từng câu 
hỏi một của Dhotaka, nếu đối với từng câu hỏi một của Upasiva, nếu đối với 
từng câu hỏi một của Nandaka, nếu đối với từng câu hỏi một của Hemaka, nếu 
đối với từng câu hỏi một của Todeyya, nếu đối với từng câu hỏi một của Kappa, 
nếu đối với từng câu hỏi một của Jatukanni, nếu đối với từng câu hỏi một của 
Bhadrävudha, nếu đối với từng câu hỏi một của Udaya, nếu đối với từng câu hỏi 
một của Posäla, nếu đối với từng câu hỏi một của Mogharãja, nếu đối với từng 
câu hỏi một của Pigiya; - “nếu đối với từng câu hỏi một” là như thế. 


Sau khi hiểu thông ý nghĩa, sau khi hiểu thông Giáo Pháp: Chính câu 
hỏi ấy là Giáo Pháp, câu trả lời là ý nghĩa. Sau khi hiểu thông ý nghĩa: sau khi 
hiểu thông, sau khi biết được, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh 
định, sau khi làm rõ rệt ý nghĩa; - “sau khi hiểu thông ý nghĩa” là như thế. Sau 
khi hiểu thông Giáo Pháp: sau khi hiểu thông, sau khi biết được, sau khi cân 
nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt Giáo Pháp; - “sau 
khi hiểu thông ý nghĩa, sau khi hiểu thông Giáo Pháp” là như thế. 


Thì có thể thực hành đúng pháp và thuận pháp: thì có thể thực hành 
sự thực hành đúng đăn, sự thực hành phù hợp, sự thực hành không trái ngược, 
sự thực hành đưa đến lợi ích, sự thực hành đúng pháp và thuận pháp; - “thì có 
thê thực hành đúng pháp và thuận pháp” là như thế. 
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Và còn có thể đi đến bờ kia của già và chết: bờ kia của già và chết nói 
đến Bất Tử, Niết Bàn, tức là sự yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, sự buông 
bỏ tất cả các mầm tái sanh, sự diệt trừ tham ái, sự lìa khỏi luyến ái, sự diệt tận, 
Niết Bàn. Và còn có thể đi đến bờ kia của già và chết: có thể đi đến bờ kia, có 
thể chứng đắc bờ kia, có thể chạm đến bờ kia, có thể chứng ngộ bờ kia của già 
và chết; - “và còn có thê đi đến bờ kia của già và chết” là như thế. 


Các pháp này là sẽ đi đến bờ kia: các pháp này là sẽ đi đến bờ kia, giúp 
cho đạt được bờ kia, giúp cho hoàn toàn đạt được bờ kia, giúp cho hoàn toàn đạt 
đến được bờ kia, vận hành đưa đến việc vượt qua già và chết; - “các pháp này là 
sẽ đi đến bờ kia” là như thế. 


Vì thế, (tên gọi) của bài giảng pháp này - Vì thế: vì thế là bởi lý do ấy, 
bởi nhân ấy, bởi duyên ấy, bởi căn nguyên ấy; - “vì thế” là như thế. Của bài 
giảng pháp này: là của bài giảng Đường Đi Đến Bờ Kia này: - “vì thế, (tên gọi) 
của bài giảng pháp này” là như thế. 


Tên gọi (của bài giảng pháp này) là Đường Đi Đến Bờ Kia: bờ kia nói 
đến Bất Tử, Niết Bàn -nt- sự tịch diệt, Niết Bàn. Đường đi đến nói đến Đạo Lộ, 
tức là chánh kiến -nt- chánh định. Tên gọi: là sự ấn định, sự chỉ định, sự quy 
định, sự diễn tả, tên gọi, sự đặt tên, sự định danh, từ mô tả, tên hiệu, từ kêu gọi; 
- “tên gọi (của bài giảng pháp này) là Đường Đi Đến Bờ Kia là như thế. 


Vì thê, điêu này được nói đên: 


“Nếu đối với từng câu hỏi một, sau khi hiểu thông ý nghĩa, sau khi hiểu 
thông Giáo Pháp, thì có thể thực hành đúng pháp và thuận pháp, và còn có thể 
đi đến bờ kia của già và chết. Các pháp này là sẽ đi đến bờ kia, vì thế, tên gọi 


3#, 


của bài giảng pháp này là “Đường Đi Đến Bờ Kia”. 
12:5. 


1. VỊ Ajia, vị Tissametteyya, vị Punnaka, rồi vị Mettagu, vị Dhotaka, và 
vị Upasiva, vị Nanda, rồi vị Hemala, - 


2. - cả hai vị là vị Todeyya với vị Kappa, và vị sáng suốt Jaftukanni, vị 
Bhadravudha, và vị Udaya, luôn cả Bả-lamôn Posdla, vị thông mình 
Mogharđja, và vị đại ẩn sĩ Pingiya, - 
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3. - những vị này đã đi đến gặp đức Phật, bậc ấn sĩ có đức hạnh đây đu. 
Trong khi hỏi các câu hỏi vì tế, họ đã đến gân đức Phật tôi thượng. 


Những vị này đã đi đến gặp đức Phật - Những vị này: mười sáu vị Bà- 
la-môn sẽ đi đến bờ kia. Đức Phật: Vị ấy là đức Thế Tôn, đắng Tự Chủ, vị 
không có thầy, đã tự mình giác ngộ hoàn toàn các sự thật về các pháp chưa từng 
được nghe trước đây. Ngài đã đạt được trạng thái Toàn Tri về các pháp ấy và đã 
đạt được bản thể năng lực về các lực. Đức Phật: Với ý nghĩa gì là đức Phật? 
“VỊ đã giác ngộ các Chân Lý” là đức Phật. “VỊ đã giúp cho chúng sanh giác 
ngộ” là đức Phật. Do trạng thái Toàn Tri là đức Phật. Do trạng thái nhìn thấy tất 
cả là đức Phật. Do trạng thái không bị người khác dẫn dắt là đức Phật. Do trạng 
thái nở rộ (các đức hạnh) là đức Phật. Do được công nhận đã cạn kiệt các lậu 
hoặc là đức Phật. Do được công nhận không có tùy phiền não là đức Phật. “Vị 
có luyến ái đã được xa lìa hoàn toàn” là đức Phật. “VỊ có sân hận đã được xa lìa 
hoàn toàn” là đức Phật. “VỊ có si mê đã được xa lìa hoàn toàn” là đức Phật. “VỊ 
hoàn toàn không còn ô nhiễm” là đức Phật. “Vị đã đi con đường độc đạo” là 
đức Phật. “Vị độc nhất đã giác ngộ quả vị Chánh Đăng Giác vô thượng” là đức 
Phật. Do trạng thái đã phá tan sự không giác ngộ là đức Phật. Do việc đạt được 
sự giác ngộ là đức Phật. Đức Phật: tên gọi này không do mẹ tạo ra, không do 
cha tạo ra, không do anh (em) tra1 tạo ra, không do chị (em) gái tạo ra, không do 
bạn bẻ hoặc thân hữu tạo ra, không do các thân quyến và những người cùng 
huyết thống tạo ra, không do các Sa-môn hoặc Bà-la-môn tạo ra, không do chư 
Thiên tạo ra. Sự tận cùng của giải thoát này là sự quy định thuộc về chư Phật 
Thế Tôn do sự đạt được, do sự chứng ngộ trí Toàn Tr1 ở cội cây Bồ Đề, tức là 
“đức Phật”. Những vị này đã đi đến gặp đức Phật: những vị này đã đi đến gặp 
đức Phật, đã đi đến gần, đã ngồi gần, đã vấn, đã hỏi; - “những vị này đã đi đến 
gặp đức Phật” là như thế. 


Bậc ân sĩ có đức hạnh đầy đủ - Đức hạnh: nói đến việc đạt được sự 
toàn hảo về giới, sự thu thúc về giới cũng là đức hạnh, sự thu thúc về các quyền 
cũng là đức hạnh, việc biết chừng mực về vật thực cũng là đức hạnh, sự luyện 
tập về tỉnh thức cũng là đức hạnh, bảy đức tính tốt cũng là đức hạnh, bốn thiền 
cũng là đức hạnh. Có đức hạnh đầy đủ: có đức hạnh đây đủ là có đức hạnh 
hạng nhất, có đức hạnh thù thắng, có đức hạnh dẫn đầu, có đức hạnh tối thượng, 
có đức hạnh cao quý. Bậc ẩn sĩ: bậc ân sĩ là (nói đến) đức Thế Tôn. “Vị đã tìm 
kiếm, đã tìm tòi, đã tầm cầu giới uân lớn lao” là bậc ấn sĩ. -nt- “Vị được tầm 
cầu, được tìm tòi, được tìm kiếm bởi các chúng sanh có uy lực lớn lao (hỏi 
rằng): Đức Phật ngự ở đâu? Đức Thế Tôn ngự ở đâu? Chúa của chư Thiên ngự 
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ở đâu? Đắng Nhân Ngưu ngự ở đâu?” là bậc ấn sĩ; - “bậc ân sĩ có đức hạnh đầy 
đủ” là như thế. 


Trong khi hỏi các câu hỏi vi tế - Trong khi hỏi: trong khi hỏi là trong 
khi yêu cầu, trong khi thỉnh cầu, trong khi đặt niềm tin. Các câu hỏi vi tế: các 
câu hỏi thâm sâu, khó nhận ra, khó hiểu biết, an tịnh, tuyệt vời, không thuộc 
phạm vi suy nghĩ, vi tế, có thể hiểu được bởi những bậc sáng suốt; - “trong khi 
hỏi các câu hỏi vi tế là như thế. 


Họ đã đến gần đức Phật tối thượng - Đức Phật: Vị ấy là đức Thế Tôn, 
-nf-sự quy định do việc chứng ngộ, tức là “đức Phật”. Tối thượng: đức Phật tối 
thượng là cao cả, nhất hạng, thù thắng, dẫn đầu, tối thượng, cao quý. Đã đến 
gần: họ đã đi đến, đã đi đến gần, đã ngồi gần, đã vấn, đã hỏi; - “họ đã đến gần 
đức Phật tôi thượng” là như thế. 


Vì thê, điêu này được nói đên: 


“Những vị này đã đi đến gặp đức Phật, bậc ẩn sĩ có đức hạnh đây đủ. 
Trong khi hỏi các câu hỏi vì tế họ đã đến gân đức Phật tối thượng ”. 


Được hỏi những câu hỏi, đức Phật đã giải đáp cho các vị ấy đúng theo sự 
thật. Với việc giải đáp các câu hỏi, bậc Hiển trí đã làm hài lòng các vị Bà-la- 
môn. 


Đức Phật đã giải đáp cho các vị ấy - Cho các vị ấy: cho mười sáu vị 
Bà-la-môn sẽ đi đến bờ kia. Đức Phật: Vị ấy là đức Thế Tôn, -nt- sự quy định 
do việc chứng ngộ, tức là “đức Phật”. Đã giải đáp: Đức Phật đã giải đáp cho 
Các VỊ Ấy, đã chỉ dạy, đã chỉ bảo, đã thông báo, đã ấn định, đã khai mở, đã chia 
sẻ, đã làm rõ, đã bày tỏ; - “đức Phật đã giải đáp cho các vị ấy” là như thế. 


Được hỏi những câu hỏi... đúng theo sự thật - Được hỏi những câu 
hỏi: được hỏi những câu hỏi, được vấn, được yêu cầu, được thỉnh cầu, được đặt 
niềm tin. Đúng theo sự thật: nên chỉ dạy thế nào thì đã chỉ dạy thế ấy, nên chỉ 
bảo thế nào thì đã chỉ bảo thế ấy, nên thông báo thế nào thì đã thông báo thế ấy, 
nên ấn định thế nào thì đã ấn định thế ấy, nên khai mở thế nào thì đã khai mở 
thế ấy, nên chia sẻ thể nào thì đã chia sẻ thế ấy, nên làm rõ thế nào thì đã làm rõ 
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thế ấy, nên bày tỏ thế nào thì đã bày tỏ thế ấy; - “được hỏi những câu hỏi... đúng 
theo sự thật” là như thế. 


Với việc giải đáp các câu hỏi: với việc giải đáp, với việc chỉ dạy, với 
việc chỉ bảo, với việc thông báo, với việc ấn định, với việc khai mở, với việc 
chia sẻ, với việc làm rõ, với việc bảy tỏ các câu hỏi; - “với việc giải đáp các câu 
hỏi” là như thế. 


Bậc Hiền trí đã làm hài lòng các vị Bà-la-môn - Đã làm hài lòng: đã 
làm hài lòng, đã làm vô cùng hài lòng, đã làm tin tưởng, đã làm vừa lòng, đã 
làm hoan hý. Các vị Bà-la-môn: mười sáu vị Bà-la-môn sẽ đi đến bờ kia. Bậc 
Hiền Trí: Bản thể hiền trí nói đến trí, -nt- đã vượt qua sự quyến luyến và mạng 
lưới (tham ái và tà kiến), vị ấy là bậc hiền trí; - “bậc Hiền Trí đã làm hài lòng 
các vị Bà-la-môn” là như thế. 


Vì thê, điêu này được nói đên: 


“Được hỏi những câu hỏi, đức Phật đã giải đáp cho các vị ấy đúng theo 
sự thật. Với việc giải đáp các câu hỏi, bậc Hiền trí đã làm hài lòng các vị Bả-la- 


Nà ” 


môn. 
5. 


Các vị ấy, được hài lòng với bậc Hữu Nhãn, đức Phật, đẳng quyền thuộc 
của mặt trời, đã thực hành Phạm hạnh trong sự hiện diện của bậc có tuệ cao 
quý. 


Các vị Ấy, được hài lòng với bậc Hữu Nhãn - Các vị ấy: mười sáu vị 
Bà-la-môn sẽ đi đến bờ kia. Được hài lòng: được hài lòng, được vô cùng hài 
lòng, được tin tưởng, được vừa lòng, được hoan hỷ; - “các vị Ấy, được hài lòng” 
là như thế. Với bậc Hữu Nhãn: Đức Thế Tôn là bậc Hữu Nhãn với năm loại 
nhãn (con mắt): bậc Hữu Nhãn với nhục nhãn, bậc Hữu Nhãn với Thiên nhãn, 
bậc Hữu Nhãn với Tuệ nhãn, bậc Hữu Nhãn với Phật nhãn, bậc Hữu Nhãn với 
Toàn Nhãn. Đức Thế Tôn là bậc Hữu Nhãn với nhục nhãn nghĩa là thế nào? -nt- 
Đức Thế Tôn là bậc Hữu Nhãn với Toàn Nhãn nghĩa là như vậy; - “các vị ấy, 


được hài lòng với bậc Hữu Nhãn” là như thế. 


Với đức Phật, đắng Quyến Thuộc Của Mặt Trời - Đức Phật: Vị ấy là 
đức Thế Tôn, -nt- sự quy định do việc chứng ngộ, tức là “đức Phật”. (Với) đắng 
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Quyến Thuộc Của Mặt Trời: Mặt trời nói đến Thái Dương. Thái Dương là 
Gotama theo dòng tộc, đức Thế Tôn cũng là Gotama theo dòng tộc. Đức Thế 
Tôn là bà con trong dòng tộc, là quyến thuộc trong dòng tộc của Thái Dương; vì 
thể, đức Phật là quyến thuộc của mặt trời; - “với đức Phật, đẳng quyến thuộc 
của mặt trời” là như thế. 


Các vị đã thực hành Phạm hạnh: Phạm hạnh nói đến sự kiêng cử, sự xa 
lánh, sự kiềm chế, sự tránh xa, sự chừa bỏ, sự không làm, sự không hành động, 
sự không vi phạm, sự không vượt qua lằn ranh, sự phá hủy cây cầu đối với việc 
đạt đến các pháp thấp kém. Thêm nữa, theo cách không vòng vo, Phạm hạnh 
nói đến đạo lộ thánh thiện tám chi phân, tức là: chánh kiến, chánh tư duy, chánh 
ngữ, chánh nghiệp, chánh mạng, chánh tinh tấn, chánh niệm, chánh định. Các vị 
đã thực hành Phạm hạnh: các vị đã thực hành Phạm hạnh, các vị đã tiến hành 
sau khi thọ trì; - “các vị đã thực hành Phạm hạnh” là như thế. 


Trong sự hiện diện của bậc có tuệ cao quý: của bậc có tuệ cao quý, của 
bậc có tuệ cao cả, của bậc có tuệ hạng nhất, của bậc có tuệ thù thắng, của bậc có 
tuệ dẫn đầu, của bậc có tuệ tối thượng, của bậc có tuệ cao thượng. Trong sự 
hiện diện: trong sự hiện diện là ở xung quanh, ở tại chỗ ngồi, ở không xa, ở kế 
bên; - “trong sự hiện diện của bậc có tuệ cao quý” là như thế. 


Vì thê, điêu này được nói đên: 


“Các vị ấy, được hài lòng với bậc Hữu Nhãn, đức Phật, đẳng quyến 
thuộc của mặt trời, đã thực hành Phạm hạnh trong sự hiện diện của bậc có tuệ 
CaO quý. ” 


Theo như điểu đã được chỉ bảo bởi đức Phật đối với từng câu hỏi một, 
người nào thực hành theo như thể thì có thể từ bờ bên này đi đến bờ kia. 

Đối với từng câu hỏi một: đối với mỗi một câu hỏi của Ajita, đối với 
mỗi một câu hỏi của Tissametteyya, -nt- đối với mỗi một câu hỏi của Piñgiya; - 
“đối với từng câu hỏi một” là như thế. 

Theo như điều đã được chỉ bảo bởi đức Phật - Đức Phật: Vị ấy là đức 
Thế Tôn, đắng Tự Chủ, -nt- sự quy định do việc chứng ngộ, tức là “đức Phật”. 
Theo như điều đã được chỉ bảo bởi đức Phật: theo như điều đã được chỉ dạy, 
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đã được chỉ bảo, đã được thông báo, đã được ấn định, đã được khai mở, đã được 
chia sẻ, đã được làm rõ, đã được bày tỏ bởi đức Phật; - “theo như điều đã được 
chỉ bảo bởi đức Phật” là như thế. 


Người nào thực hành theo như thế: có thê thực hành sự thực hành đúng 
đăn, sự thực hành phù hợp, sự thực hành không trái ngược, sự thực hành đưa 
đến lợi ích, sự thực hành đúng pháp và thuận pháp; - “người nào thực hành theo 
như thế” là như thế. 


Thì có thể từ bờ bên này đi đến bờ kia: Bờ kia nói đến Bất Tử, Niết 
Bàn, -nt- sự diệt tận, Niết Bàn. Bờ bên này nói đến các ô nhiễm, các uân, và các 
sự tạo tác. Thì có thể từ bờ bên này đi đến bờ kia: từ bờ bên này có thể đi đến 
bờ kia, có thể chứng đắc bờ kia, có thể chạm đến bờ kia, có thể chứng ngộ bờ 
kia; - “thì có thể từ bờ bên này đi đến bờ kia” là như thế. 


Vì thê, điêu này được nói đên: 


“Theo như điều đã được chỉ bảo bởi đức Phật đối với từng câu hỏi một, 
người nào thực hành theo như thể thì có thể từ bờ bên này đi đến bờ kia. ” 


Người tu tập đạo lộ tôi thượng có thể từ bờ bên này đi đến bờ kia. Đạo lộ 
ấy đưa đến việc đi đến bờ kia, vì thể gọi là Đường Đi Đến Bờ Kia. 


Có thể từ bờ bên này đi đến bờ kia: Bờ bên này nói đến các ô nhiễm, 
các uân, và các sự tạo tác. Bờ kia nói đến Bất Tử, Niết Bàn, -nt- sự diệt trừ tham 
ái, sự lìa khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết Bàn. Có thể từ bờ bên này đi đến bờ 
kia: từ bờ bên này có thể đi đến bờ kia, có thể chứng đắc bờ kia, có thể chạm 
đến bờ kia, có thể chứng ngộ bờ kia; - “có thể từ bờ bên này đi đến bờ kia” là 
như thế. 

Người tu tập đạo lộ tối thượng: Đạo lộ tối thượng nói đến đạo lộ thánh 
thiện tám chi phần, tức là: chánh kiến -nt- chánh định. Đạo lộ tối thượng: là 
đạo lộ cao cả, nhất hạng, thù thăng, dẫn đầu, tối thượng, cao quý. Người tu tập: 
người đang tu tập, đang tập luyện, đang làm thường xuyên; - “người tu tập đạo 
lộ tối thượng” là như thế. 


Đạo lộ ây đưa đên việc đi đên bờ kia: 
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“Đạo lộ, đường lộ, lộ trình, con lộ, con đường, lôi đi, đường đi, chiếc 
thuyền, cây cấu đề vượt qua, chiếc bè, chiêc phao, ngõ đi qua. ” 


Đưa đến việc đi đên bờ kia: đưa đên việc đi đên bờ kia là đưa đên việc 
hoàn toàn đạt được bờ kia, đưa đên việc hoàn toàn đạt đên được bờ kia, đưa đên 
việc vượt qua già và chết; - “đạo lộ ấy đưa đến việc đi đến bờ kia” là như thế. 


Vì thế gọi là “Đường Đi Đến Bờ Kia” - Vì thế: vì thế là bởi lý do ấy, 
bởi nhân ấy, bởi duyên ấy, bởi căn nguyên ấy. Bờ kia nói đến Bắt Tử, Niết Bàn 
-nf- sự tịch diệt, Niết Bàn. Đường đi đến nói đến đạo lộ. Gọi là: Từ “#?” này là 
sự nối liền các câu văn, -nt- tính chất tuần tự của các câu văn; - “vì thế gọi là 
Đường Đi Đến Bờ Kia” là như thế. 


Vì thê, điêu này được nói đên: 


“Người tu tập đạo lộ tối thượng có thể từ bờ bên này đi đến bờ kia. Đạo 
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lộ ấy đưa đến việc đi đến bờ kia, vì thế gọi là “Đường Đi Đến Bờ Kia”. 


(Tôn giả Pingiya nói rằng:) “Tôi sẽ tường thuật Kinh Đường Đi Đến Bờ 
Kia”. Bậc không có vết nhơ, có sự thông mình bao la, không còn dục, đã ra 
khỏi rừng (ô nhiễm), bậc Long Tượng đã thấy như thế nào, Ngài đã nói ra như 
thể ấy. Nguyên nhân của việc gì khiến Ngài lại nói lời dối trá? ” 


Tôi sẽ tường thuật Kinh Đường Đi Đến Bờ Kia: Tôi sẽ tường thuật bài 
kệ, tôi sẽ thuyết giảng lại điều đã được thuyết giảng, tôi sẽ nói đến điều đã được 
nói đến, tôi sẽ nói ra điều đã được nói ra, tôi sẽ phát ngôn điều đã được phát 
ngôn; - “tôi sẽ tường thuật Kinh Đường Đi Đến Bờ Kia” là như thế. 


Tôn giả Pingiya nói rằng - Rằng: Từ “/ccz” này là sự nối liền các câu 
văn, -nt-tính chất tuần tự của các câu văn. Tôn giả: Từ “ãyøszữ” này là lời nói 
yêu mến, lời nói kính trọng, lời nói có sự tôn kính và có sự phục tùng. Piñgiya: 
là tên của vị trưởng lão Ấy, là sự ấn định, sự chỉ định, sự quy định, sự diễn tả, 
tên gọi, sự đặt tên, sự định danh, từ mô tả, tên hiệu, từ kêu gọi; - “tôn giả 
Pingiya nói rằng” là như thế. 


Đã thấy như thế nào, Ngài đã nói ra như thế ấy: Đã thấy như thế nào, 
Ngài đã nói ra, đã chỉ dạy, đã chỉ bảo, đã thông báo, đã ấn định, đã khai mở, đã 
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chia sẻ, đã làm rõ, đã bày tỏ như thế ấy. Đã thấy “ Tát cả các hành là vô thường” 
như thế nào, Ngài đã nói ra, đã chỉ dạy, đã chỉ bảo, đã thông báo, đã ấn định, đã 
khai mở, đã chia sẻ, đã làm rõ, đã bày tỏ như thế ấy. Đã thấy “Tát cả các hành 
là khổ" -nt - “Điễu gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điễu ấy đêu có bản 
tánh hoại diệt” như thễ nào, Ngài đã nói ra, đã chỉ dạy, đã chỉ bảo, đã thông 
báo, đã ấn định, đã khai mở, đã chia sẻ, đã làm rõ, đã bày tỏ như thế ấy; - “đã 
thấy như thế nào, Ngài đã nói ra như thế ấy” là như thế. 

Bậc không có vết nhơ, có sự thông minh bao la - Bậc không có vết 
nhơ: luyến ái là vết nhơ, sân hận là vết nhơ, si mê là vết nhơ, giận dữ - thù hẳn - 
nt- tất cả các pháp tạo tác bất thiện là các vết nhơ. Đối với đức Phật Thế Tôn, 
các vết nhơ ấy đã được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt 
ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện sanh khởi trong 
tương lai; vì thế, đức Phật là bậc không xao động, không có vết nhơ, không còn 
vết nhơ, đã rời xa vết nhơ, đã dứt bỏ hăn vết nhơ, đã được thoát khỏi vết nhơ, đã 
vượt qua khỏi tất cả vết nhơ. Bao la: nói đến trái đất. Đức Thế Tôn đã thành tựu 
tuệ ấy, (là tuệ) bao la, trải rộng, sánh bằng trái đất. Thông minh: nói đến tuệ; 
tuệ là sự nhận biết, -nt- sự không sĩ mê, sự chọn lựa pháp, chánh kiến. Đức Thế 
Tôn đã tiến đến, đã tiễn gần, đã đi đến gần, đã tiễn đến gần, đã đạt đến, đã tròn 
đủ, đã thành tựu tuệ thông minh này; vì thế, đức Phật vô cùng thông minh; - 
“bậc không có vết nhơ, có sự thông minh bao la” là như thế. 


Không còn dục, đã ra khỏi rừng (ô nhiễm), bậc Long Tượng - Dục: 
theo sự phân loại thì có hai loại dục: vật dục và ô nhiễm dục. -nt- Các điều này 
được gọi là vật dục. -nt- Các điều này được gọi là ô nhiễm dục. Đối với đức 
Phật Thế Tôn, các vật dục đã được biết toàn diện, các ô nhiễm dục đã được dứt 
bỏ. Do trạng thái đã được biết toàn diện đối với các vật dục, do trạng thái đã 
được dứt bỏ đối với các ô nhiễm dục, đức Thế Tôn không ham muốn các dục, 
không ước muốn các dục, không ước nguyện các dục, không mong cầu các dục, 
không nguyện cầu các dục. Những người nào ham muốn các dục, ước muốn các 
dục, ước nguyện các dục, mong cầu các dục, nguyện cầu các dục, những người 
ấy có sự ham muốn các dục, có sự luyến ái với ái dục, có sự suy tưởng đến 
tưởng (về dục). Đức Thế Tôn không ham muốn các dục, không ước muốn các 
dục, không ước nguyện các dục, không mong cầu các dục, không nguyện cầu 
các dục; vì thế, đức Phật không có dục, không còn dục, có dục đã được từ bỏ, có 
dục đã được tây trừ, có dục đã được giải thoát, có dục đã được dút bỏ, có dục đã 
được buông bỏ, có luyến ái đã được xa lìa, có luyến ái đã được tách lìa, có luyến 
ái đã được từ bỏ, có luyến ái đã được tây trừ, có luyến ái đã được giải thoát, có 
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luyến ái đã được dứt bỏ, có luyến ái đã được buông bỏ, đã không còn khao khát, 
đã được tịch diệt, có trạng thái mát mẻ, có sự cảm thọ lạc, sống với trạng thái 
cao thượng tự thân; - “không còn dục” là như thế. 


Đã ra khỏi rừng (ô nhiễm): luyến ái là rừng, sân hận là rừng, si mê là 
rừng, giận dữ là rừng, thù hẳn là rừng, -nt- tất cả các pháp tạo tác bất thiện là 
các rừng. Đối với đức Phật Thế Tôn, các rừng ấy đã được dứt bỏ, có rễ đã được 
cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, 
không còn điều kiện sanh khởi trong tương lai. Vì thế, đức Phật là bậc không có 
rừng, lìa khỏi rừng, không còn rừng, đã rời xa rừng, đã dứt bỏ hắn rừng, đã 
được thoát khỏi rừng, đã vượt qua khỏi tất cả rừng; - “đã ra khỏi rừng (ô 
nhiễm)” là như thế. Bậc Long Tượng: bậc Long Tượng là (nói đến) đức Thế 
Tôn. “Vị không làm điều tội lỗi” là bậc Long Tượng, “vị không đi đến” là bậc 
Long Tượng, “vị không trở về” là bậc Long Tượng, -nt- “Đức Thế Tôn không 
trở về” là bậc Long Tượng - nghĩa là như vậy; - “không còn dục, đã ra khỏi 
rừng (ô nhiễm), bậc Long Tượng” là như thế. 


Nguyên nhân của việc gì khiến Ngài lại nói lời dối trá? - Nguyên 
nhân của việc gì: Nguyên nhân của việc gì là bởi nguyên nhân gì, bởi lý do gì, 
bởi căn nguyên gì, bởi duyên gì; - “nguyên nhân của việc gì” là như thế. Lại nói 
lời dối trá: lại có thể nói, có thể thuyết, có thê giảng giải, có thể diễn tả lời dối 
trá. Lại nói lời dối trá: lại có thể nói lời sai trái, có thể nói lời nói dối trá, có thê 
nói lời không thánh thiện. Ở đây, một người nào đó đi đến hiệp hội, hoặc đi đến 
tập thể, hoặc đi đến giữa thân quyến, hoặc đi đến giữa đoàn thế, hoặc đi đến 
giữa các vương tộc, rồi bị mời đến, bị hỏi cung rằng: Thưa ông, hãy đến. Ông 
biết điều nào thì ông hãy nói điều ấy”. Kẻ ấy trong khi không biết đã nói là: 
“Tôi biết”, hoặc biết đã nói là: “Tôi không biết”, hoặc không thấy đã nói là: 
“Tôi thấy,” hoặc thấy đã nói là: “Tôi không thấy”, Như thế, vì nguyên nhân bản 
thân, hoặc vì nguyên nhân người khác, hoặc vì nguyên nhân tài sản, hoặc vì 
nguyên nhân vật chất nhỏ nhen rồi cố tình nói dối; việc này được gọi là nói lời 
SaI trái. 


Thêm nữa, việc nói dối là với ba yếu tố: Ngay trước đó, vị này khởi ý 
rằng: “Ta sẽ nói điều dối trá”, trong khi nói (biết rằng): “Ta đang nói điều dối 
trá”, đã nói xong (biết rằng): “Điều dối trá đã được ta nói”. Việc nói dối là với 
ba yếu tố này. Thêm nữa, việc nói đối là với bốn yếu tô: Ngay trước đó, vị này 
khởi ý rằng: “Ta sẽ nói điều dối trá,” trong khi nói (biết rằng): “Ta đang nói 
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điêu dôi trá”, đã nói xong (biêt răng): “Điêu đôi trá đã được ta nói”, đã che giâu 
quan điêm. Việc nói dôi là với bôn yêu tô này. 


Thêm nữa, việc nói dối là với năm yếu tổ - với sáu yếu tô - với bảy yếu tố 
- với tám yếu tố: Ngay trước đó, vị này khởi ý rằng: “Ta sẽ nói điều dối trá”, 
trong khi nói (biết rằng): “Ta đang nói điều dối trá”, đã nói xong (biết rằng): 
“Điều dối trá đã được ta nói”, đã che giấu quan điểm, đã che giấu điều chấp 
nhận, đã che giấu điều ưa thích, đã che giấu ý tưởng, đã che giấu sự việc. Việc 
nói dối là với tám yếu tô này. Nguyên nhân của việc gì khiến Ngài lại nói lời 
dối trá: Nguyên nhân của việc gì khiến Ngài lại có thê nói, có thể thuyết, có thể 
giảng giải, có thể diễn tả lời dối trá? — “Nguyên nhân của việc gì khiến Ngài lại 
nói lời dối trá?” là như thế. 


Vì thế, vị trưởng lão Pingiya đã nói: 


(Tôn giả Pingiya nói rằng:) “Tôi sẽ tường thuật Kinh Đường Đi Đến Bờ 
Kia. Bậc không có vết nhơ, có sự thông mình bao la, không còn dục, đã ra khỏi 
rừng (ô nhiễm), bậc Long Tượng đã thấy như thế nào, Ngài đã nói ra như thể 
ấy. Nguyên nhân của việc gì khiến Ngài lại nói lời dối trả? ” 


9. 


Giờ đây tôi sẽ thuật lại lời nói đức độ của bác đã dứt bỏ vết nhơ và sỉ mê, 
của bậc có sự dứt bỏ ngã mạn và gièm pha. 


Của bậc đã dứt bỏ vết nhơ và sỉ mê - Vết nhơ: luyến ái là vết nhơ, sân 
hận là vết nhơ, si mê là vết nhơ, ngã mạn là vết nhơ, tà kiến là vết nhơ, ô nhiễm 
là vết nhơ, tất cả uễ hạnh là vết nhơ, tất cả các nghiệp đưa đến hữu là vết nhơ. Sỉ 
mê: là sự không biết về Khổ, -nt- sự ngăn trở của vô minh, si mê là gốc rễ của 
bắt thiện; điều này được gọi là si mê. Đối với đức Phật Thế Tôn, vết nhơ và sỉ 
mê đã được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị 
làm cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện sanh khởi trong tương lai; vì 
thế, đức Phật là bậc đã dứt bỏ vết nhơ và sỉ mê; - “của bậc đã dứt bỏ vết nhơ và 
si mê” là như thế. 

Của bậc có sự dứt bỏ ngã mạn và gièm pha - Ngã mạn: Ngã mạn theo 
một loại: là sự kiêu hãnh của tâm. 
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Ngã mạn theo hai loại: ngã mạn do tâng bốc bản thân và ngã mạn do 
khinh bỉ người khác. 


Ngã mạn theo ba loại: (nghĩ rằng): “Ta là tốt hơn” là ngã mạn, (nghĩ 
rằng): “Ta là ngang bằng” là ngã mạn, (nghĩ rằng): “Ta là thua kém” là ngã 
mạn. 


Ngã mạn theo bốn loại: do lợi lộc rồi sanh khởi ngã mạn, do danh vọng 
rồi sanh khởi ngã mạn, do khen ngợi rồi sanh khởi ngã mạn, do sung sướng rồi 
sanh khởi ngã mạn. 


Ngã mạn theo năm loại: (nghĩ rằng): “Ta đạt được các sắc hợp ý” rồi sanh 
khởi ngã mạn, (nghĩ rằng): “Ta đạt được các thinh - các hương - các vị - các xúc 
hợp ý” rồi sanh khởi ngã mạn. 


Ngã mạn theo sáu loại: Do sự thành tựu của mắt rồi sanh khởi ngã mạn, 
do sự thành tựu của tai - do sự thành tựu của mũi - do sự thành tựu của lưỡi - do 
sự thành tựu của thân - do sự thành tựu của ý rồi sanh khởi ngã mạn. 


Ngã mạn theo bảy loại: ngã mạn, cao ngạo, cao ngạo dựa trên ngã mạn, 
tự ti, tăng thượng mạn, ngã mạn về bản thân, ngã mạn do hiểu biết sai trái. 


Ngã mạn theo tám loại: do lợi lộc rồi sanh khởi ngã mạn, do không có lợi 
lộc rồi sanh khởi tự ti, do danh vọng rồi sanh khởi ngã mạn, do không có danh 
vọng rồi sanh khởi tự ti, do lời khen rồi sanh khởi ngã mạn, do lời chê rồi sanh 
khởi tự ti, do sung sướng rồi sanh khởi ngã mạn, do khổ rồi sanh khởi tự ti. 


Ngã mạn theo chín loại: (nghĩ rằng): “Ta là tốt hơn so với người tốt hơn” 
là ngã mạn, “Ta là ngang băng so với người tốt hơn” là ngã mạn, “Ta là thua 
kém so với người tốt hơn” là ngã mạn, “Ta là tốt hơn so với người ngang bằng” 
là ngã mạn, “Ta là ngang bằng so với người ngang bằng” là ngã mạn, “Ta là 
thua kém so với người ngang bằng” là ngã mạn, “Ta là tốt hơn so với người 
thua kém” là ngã mạn, “Ta là ngang bằng so với người thua kém” là ngã mạn, 
“Ta là thua kém so với người thua kém” là ngã mạn. 


Ngã mạn theo mười loại: Ở đây một người nào đó sanh khởi ngã mạn về 
xuất thân, hoặc về dòng dõi, hoặc về con nhà gia thế, hoặc về vẻ đẹp của làn da, 
hoặc về tài sản, hoặc về học vấn, hoặc về công việc, hoặc về tài nghệ, hoặc về 
kiến thức, hoặc về sự học hỏi, hoặc về tài biện giải, hoặc về sự việc này khác. 
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Ngã mạn nào với hình thức như vậy là biêu hiện của ngã mạn, trạng thái 
của ngã mạn, sự kiêu hãnh, sự hãnh diện, sự giương lên (như ngọn cờ), sự tự 
nâng lên, sự mong muôn nôi bật của tâm; điêu này được gọi là ngã mạn. 


Gièm pha: gièm pha, biểu hiện gièm pha, trạng thái gièm pha, sự ganh 
ghét, việc làm do ganh ghét; việc này được gọi là gièm pha. Đối với đức Phật 
Thế Tôn, ngã mạn và gièm pha đã được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây 
thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện 
sanh khởi trong tương lai. Vì thế, đức Phật là bậc có sự dứt bỏ ngã mạn vả giềm 
pha; - “của bậc có sự dứt bỏ ngã mạn và gièm pha” là như thế. 


Giờ đây tôi sẽ thuật lại lời nói đức độ - Giờ đây tôi: Từ “handaham” 
này là sự nối liền các câu văn, sự kết hợp các câu văn, sự làm đầy đủ các câu 
văn, sự gặp gỡ của các âm, trạng thái trau chuốt từ ngữ, tính chất tuần tự của các 
câu văn. Tôi sẽ thuật lại lời nói đức độ: Tôi sẽ thuật lại, tôi sẽ chỉ bảo, tôi sẽ 
thông báo, tôi sẽ ấn định, tôi sẽ khai mở, tôi sẽ chia sẻ, tôi sẽ làm rõ, tôi sẽ bày 
tỏ lời phát ngôn, lời nói, lời phát biểu, lời thốt ra đã được tiến đến, đã được tiễn 
gần, đã được tiến vào, đã được tiến sát, đã được đạt đến, đã được đầy đủ, đã 
được thành tựu với sự đức độ; - “giờ đây tôi sẽ thuật lại lời nói đức độ” là như 
thê. 


Vì thế, vị trưởng lão Piñgiya đã nói: 


“Giờ đây tôi sẽ thuật lại lời nói đức độ của bậc đã dứt bỏ vết nhơ và sỉ 


mê, của bác có sự dứt bỏ ngã mạn và gièm pha. ` 
10. 


Đức Phật, đắng Toàn Nhãn, bậc xóa tan sự tăm tối, vị đã đi đến tận cùng 
thể giới, đã vượt trội mọi hữu, không còn lậu hoặc, đã dứt bỏ tất cả khổ, vị xứng 
đáng có danh xưng đã được tôi hâu cận, thưa vị Bà-la-môn. 


Đức Phật, đắng Toàn Nhãn, bậc xóa tan sự tăm tối - Bậc xóa tan sự 
tăm tối: Bậc đã xóa tan, đã xua tan, đã dứt bỏ, đã xua đi, đã làm chấm dứt, đã 
làm cho không còn hiện hữu sự tăm tối bởi luyến ái, sự tấm tối bởi sân hận, sự 
tăm tối bởi sỉ mê, sự tăm tối bởi ngã mạn, sự tăm tối bởi tà kiến, sự tăm tối bởi ô 
nhiễm, sự tăm tối bởi uế hạnh, sự tạo ra tăm tối, sự làm cho mù mắt, sự tạo ra 
vô trí, sự diệt tận tuệ, đem đến sự buồn phiền, không vận hành đến Niết Bàn. 
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Đức Phật: vị ấy là đức Thế Tôn, -nt- sự quy định đo việc chứng ngộ, tức là 
“đức Phật.”. Toàn Nhãn: nói đến trí Toàn Giác, -nt- vì /hể đức Như Lai là bậc 
Toàn Nhãn] - “Đức Phật, đâng Toàn Nhãn, bậc xóa tan sự tăm tối” là như thế. 

Vị đã đi đến tận cùng thế giới, đã vượt trội mọi hữu - Thế giới: Một 
thế giới: thế giới hiện hữu. 

Hai thế giới: thế giới hiện hữu và thế giới sẽ hình thành, thế giới nhàn 
cảnh đang hiện hữu và thế giới nhàn cảnh sẽ hình thành, thế giới khổ cảnh đang 
hiện hữu và thế giới khổ cảnh sẽ hình thành. 

Ba thế giới: ba cảm thọ. 

Bốn thế giới: bốn yếu tô nuôi dưỡng. 

Năm thế giới: năm thủ uẫn. 

Sáu thế giới: sáu xứ thuộc nội phần. 

Bảy thế giới: chỗ trú của thức. 

Tám thế giới: tám pháp của thế gian. 

Chín thế giới: chín trú xứ của chúng sanh. 

Mười thế giới: mười xứ. 

Mười hai thế giới: mười hai xứ. 

Mười tám thế giới: mười tám giới. 

Vị đã đi đến tận cùng thế giới: đức Thế Tôn đã đi đến điểm cuối, đã đạt 
đến điểm cuối, đã đi đến đỉnh, đã đạt đến đỉnh, -nt- đã đi đến Niết Bàn, đã đạt 
đến Niết Bàn. Vị ấy đã trải qua cuộc sông (của bậc Thánh), đã hoàn tất việc 
thực hành, -nt- việc sanh tứ luán hôi, việc sanh ra lần nữa không có đối với vị 
ấy; - “vị đã đi đến tận cùng thế giới” là như thế. Đã vượt trội mọi hữu - Hữu: 
có hai sự hiện hữu: sự hiện hữu do nghiệp và sự hiện hữu lần nữa liên quan đến 
việc nối liền tái sanh. Cái nào là sự hiện hữu do nghiệp? Phúc hành, phi phúc 
hành, bất động hành, cái này là sự hiện hữu do nghiệp. Cái nào là sự hiện hữu 
lần nữa liên quan đến việc nối liền tái sanh? Sắc, thọ, tưởng, hành, thức liên 
quan đến việc nói liền tái sanh, cái này là sự hiện hữu lần nữa liên quan đến việc 
nối liền tái sanh. Đức Thế Tôn đã vượt qua, đã vượt quá, đã vượt qua khỏi sự 
hiện hữu do nghiệp và sự hiện hữu lần nữa liên quan đến việc nói liền tái sanh; - 
“vị đã đi đến tận cùng thế giới, đã vượt trội mọi hữu” là như thế. 
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Không còn lậu hoặc, đã dứt bỏ tất cả khổ - Lậu hoặc: Có bốn lậu 
hoặc: dục lậu, hữu lậu, kiến lậu, vô minh lậu. Đối với đức Phật Thế Tôn, các lậu 
hoặc ây là đã được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, 
đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn các điều kiện sanh khởi trong 
tương lai; vì thế, đức Phật là bậc không còn lậu hoặc. Đã dứt bỏ tất cả khổ: đối 
với Ngài, mọi việc liên quan đến việc nói liền tái sanh là khổ sanh, khổ già, khổ 
bệnh, khổ chết, khổ do sầu-bi-khô-ưu-não, -nt- sự tôn hại về kiến thức là khổ, 
(tất cả) đã được dứt bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, đã được tịch tịnh, 
không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; vì thế, đức Phật 
là bậc đã dứt bỏ tất cả khổ; - “không còn lậu hoặc, đã dứt bỏ tất cả khổ” là như 
thế. 


Vị xứng đáng có danh xưng đã được tôi hầu cận, thưa vị Bà-la-môn - 
Vị xứng đáng có danh xưng: xứng đáng có danh xưng là có tên gọi tương 
đương, có danh xưng tương đương, xứng đáng có danh xưng tương đương. Đức 
Thế Tôn Vipassi, đức Thế Tôn Sikh, đức Thế Tôn Vessagũ, đức Thế Tôn 
Kakusandha, đức Thế Tôn Konägamana, đức Thế Tôn Kassapa, chư Phật Thế 
Tôn ấy có tên gọi tương đương, có danh xưng tương đương. Đức Thế Tôn 
Sakyamuni cũng có tên gọi tương đương, có danh xưng tương đương đối với 
chư Phật Thế Tôn ấy; vì thế, đức Phật xứng đáng có danh xưng. Đã được tôi 
hầu cận, thưa vị Bà-la-môn: đức Thế Tôn ấy đã được đến gần, đã được hầu 
cận, đã được phục vụ tận tình, đã được thăm hỏi, đã được hỏi han bởi tôi; - “vị 
xứng đáng có danh xưng đã được tôi hầu cận, thưa vị Bà-la-môn” là như thế. 


Vì thế, vị trưởng lão Piägiya đã nói: 


“Đức Phật, đẳng Toàn Nhãn, bậc xóa tan sự tăm lối, vị đã đi đến tận 
cùng thể giới, đã vượt trội mọi hữu, không còn lậu hoặc, đã dứt bỏ tất cả khổ, vị 
xứng đáng có danh xưng đã được tôi hấu cận, thưa vị Bà-la-môn. ” 


11. 


Giống như loài lưỡng sanh, sau khi lìa bỏ khu rừng cây nhỏ, có thÊ sống 
ở khu rừng có nhiêu trái cây; cũng như vậy, sau khi lìa bỏ người có tâm nhìn 
nhỏ nhoi, tôi tựa như con chữn Thiên nga đã đạt đến biển lớn. 


Giống như loài lưỡng sanh, sau khi lìa bỏ khu rừng cây nhỏ, có thể 
sống ở khu rừng có nhiều trái cây - Loài lưỡng sanh: nói đến loài chim. Vì lý 
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do gì, loài lưỡng sanh được gọi là loài chim? “Được sanh ra hai lần” là loài 
lưỡng sanh: từ bụng mẹ và từ quả trứng; vì lý đo ấy, loài lưỡng sanh được gọi là 
loài chim; - “loài lưỡng sanh” là như thế. Giống như (loài lưỡng sanh,) sau 
khi lìa bỏ khu rừng cây nhỏ: giống như con chim, sau khi lìa bỏ, sau khi từ bỏ, 
sau khi vượt quá, sau khi vượt qua hắn, sau khi vượt qua khỏi khu rừng nhỏ, 
khu rừng trống không, khu rừng hẹp có ít trái cây, ít thức ăn, ít nước uống, có 
thể đi đến, có thể tìm đến, có thể đạt được khu rừng lớn, khu rừng già khác có 
nhiều trái cây, nhiều thức ăn, nhiều cây cối, nhiều nước uống, và ở khu rừng già 
ấy có thể sắp xếp việc trú ngụ; - “giống như loài lưỡng sanh, sau khi lìa bỏ khu 
rừng cây nhỏ, có thể sống ở khu rừng có nhiều trái cây” là như thế. 


Cũng như vậy, sau khi lìa bỏ người có tầm nhìn nhỏ nhoi, tôi tựa như 
con chim Thiên nga đã đạt đến biến lớn - Tương tự như thế: là phương thức 
của sự so sánh. Sau khi lìa bỏ người có tầm nhìn nhỏ nhoi: So sánh với đức 
Phật Thế Tôn, Bà-la-môn Bãvari và những người khác là thầy của vị ấy thì có 
tầm nhìn nhỏ nhoi, có tầm nhìn ít ỏi, có tầm nhìn chút ít, có tầm nhìn thấp kém, 
có tầm nhìn thấp thỏi, hoặc có tầm nhìn tôi tệ. Sau khi dứt bỏ, sau khi lìa bỏ, sau 
khi vượt quá, sau khi vượt qua hắn, sau khi vượt qua khỏi các vị (Bà-la-môn) có 
tầm nhìn nhỏ nhoi, có tầm nhìn ít ỏi, có tầm nhìn chút ít, có tầm nhìn thấp kém, 
có tầm nhìn thấp thỏi, có tầm nhìn tôi tệ ấy, tôi đã đi đến, đã tìm đến, đã đạt 
được đức Phật Thế Tôn là bậc có tầm nhìn vô lượng, có tầm nhìn cao cả, có tầm 
nhìn hạng nhất, có tầm nhìn thù thắng, có tầm nhìn dẫn đầu, có tầm nhìn tối 
thượng, có tầm nhìn cao quý, bậc không thể sánh bằng, bậc sánh bằng những vị 
không thể sánh bằng, bậc không người tương đương, không người đối xứng, 
không người đối thủ, vị Thiên nhân vượt trội chư Thiên, đắng Nhân Ngưu, đẳng 
Nhân Sư, đẳng Nhân Tượng, bậc thuần chủng của loài người, bậc lãnh tụ của 
loài người, bậc gánh vác sứ mệnh của loài người, bậc duy trì mười lực. Hoặc 
giống như chim Thiên nga có thê đi đến, có thể tìm đến, có thể đạt được hồ 
nước nhân tạo to lớn, hoặc hồ Thiên nhiên Anotatta, hoặc đại dương không bị 
xao động, có khối lượng nước không thể ước lượng, tương tự y như vậy, đức 
Phật Thế Tôn là bậc không bị xao động, có uy lực vô lượng, có trí đã được khai 
mở, có mắt rộng mở, thiện xảo trong việc chia chẻ bằng tuệ, đã chứng đắc tuệ 
phân tích, đã đạt đến bón pháp tự tín, thiên về việc nhập thiền quả thanh tịnh, có 
bản thân tinh khiết, không nói hai lời, bậc tự tại, có lời hứa chắc chắn, là bậc vĩ 
đại, không nhỏ nhoi, sâu thâm không thể đo lường, khó thâm nhập, có nhiều bảo 
vật tựa như biển cả, đã thành tựu sáu chỉ phần của xả, không thể so sánh, bao la 
không thể đo lường, vị như thế ấy là vị nói về đạo lộ trong sỐ các vị tuyên 
thuyết, tựa như núi Meru trong số các ngọn núi, tựa như loài nhân điều trong số 
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các loài chim, tựa như con sư tử trong số các loài thú, tựa như biển cả trong sỐ 
các đại đương: tôi đã đi đến với vị đạo sư ấy, bậc chiến thăng cao quý, vị đại ân 
sĩ; - “cũng như vậy, sau khi lìa bỏ người có tầm nhìn nhỏ nhoi, tôi tựa như con 
chim Thiên nga đã đạt đến biển lớn” là như thế. 


Vì thế, vị trưởng lão Piñgiya đã nói: 


“Gióng như loài lưỡng sanh, sau khi lìa bỏ khu rừng cáy nhỏ, có thể sông 
ở khu rừng có nhiêu trải cây, cũng như vậy, sau khi la bỏ người có tâm nhìn 


” 


nhỏ nhoi, tôi tựa như con chỉm Thiên nga đã đạt đến biển lớn. 
12. 


Những người nào trước đây đã giải đáp cho tôi khác với lời dạy của đức 
Gotama (nói rằng): “Đã là như vây, sẽ là như vây,” mọi điều ấy đễu do nghe 
lời đôn đãi, mọi điểu ấy đêu là sự tăng trưởng của suy nghĩ. 


Những người nào trước đây đã giải thích cho tôi - Những người nào: 
là vị Bà-la-môn Bãvari và những người khác là thầy của vị ấy. Những vị ấy đã 
giải thích, đã chỉ dạy, đã chỉ bảo, đã thông báo, đã ấn định, đã khai mở, đã chia 
sẻ, đã làm rõ, đã bày tỏ về quan điểm của mình, về sự chấp nhận của mình, về 
sự ưa thích của mình, về quan niệm của mình, về ý định của mình, về chủ tâm 
của mình; - “những người nào trước đấy đã giải thích cho tôi” là như thế. 


Khác với lời dạy của đức Gotama: khác với lời dạy của đức Gotama là 
khác hăn lời dạy của đức Gotama, trước cả lời dạy của đức Gotama, trước tiên 
so với lời dạy của đức Gotama, so với lời dạy của đức Phật, so với lời dạy của 
đẳng Chiến Thắng, so với lời dạy của đức Như Lai, so với lời đạy của vị Thiên 
nhân vượt trội chư Thiên, so với lời dạy của bậc A-la-hán; - “khác với lời dạy 
của đức Gotama” là như thế. 


Đã là như vây, sẽ là như vầy: Nghe nói đã là như vây, nghe nói sẽ là 
như vầy; - “đã là như vầy, sẽ là như vầy” là như thế? 


Mọi điều ấy đều do nghe lời đồn đãi: Họ đã thuyết giảng mọi điều ấy do 
nghe lời đồn đãi, do nghe nói như thế, do sự truyền thừa, do sự thành tựu của 
việc thu thập kiến thức, đo nhân suy nghĩ, do nhân suy luận, do suy đoán theo 
biểu hiện, do sự suy xét và chấp nhận về quan điểm, không được chính bản thân 


723 


biết rõ, không được tự thân quán xét lại; - “mọi điều ây đều do nghe lời đồn đãi” 
là như thế. 


Mọi điều ấy đều là sự tăng trưởng của suy nghĩ: mọi điều ấy đều là sự 
tăng trưởng của suy nghĩ, sự tăng trưởng của suy tư, sự tăng trưởng của tư duy, 
sự tăng trưởng của suy tư về dục, sự tăng trưởng của suy tư về sân hận, sự tăng 
trưởng của suy tư về hãm hại, sự tăng trưởng của suy tư về thân quyến, sự tăng 
trưởng của suy tư về xứ sở, sự tăng trưởng của suy tư về chư Thiên, sự tăng 
trưởng của suy tư liên quan đến sự trắc ân đối với người khác, sự tăng trưởng 
của suy tư liên quan đến lợi lộc - sự trọng vọng - sự nỗi tiếng, sự tăng trưởng 
của suy tư liên quan đến việc không bị khi đễ; - “mọi điều ấy đều là sự tăng 
” là như thế. 


trưởng của suy nghĩ 
Vì thế, vị trưởng lão Piñgiya đã nói: 


“Những người nào trước đáy đã giải đáp cho tôi khác với lời dạy của 
đức ŒGotama nói răng): “Đã là như vậy, sẽ là như váy, ” mọi điêu áy đêu do 


, 


nghe lời đôn đãi, mọi điều ấy đêu là sự tăng trưởng của suy nghĩ. ` 
13. 


VỊ xóa tan sự tăm tôi, một mình, đang ngồi, có sự sáng chói, bậc tạo ra 
ảnh sáng áy là vị Gotama có sự hiểu biết bao la, là vị Gotama có sự thông mình 
bao la. 


Vị xóa tan sự tăm tối, một mình, đang ngồi - Một mình: Đức Thế Tôn 
là một mình theo quy định của đời sống xuất gia, một mình với ý nghĩa không 
người thứ hai, một mình với ý nghĩa dứt bỏ tham ái, một mình “có luyến ái đã 
được xa lìa hoàn toàn”, một mình “có sân hận đã được xa lìa hoàn toàn”, một 
mình “có si mê đã được xa lìa hoàn toàn”, một mình “hoàn toàn không còn ô 
nhiễm”, một mình “đã đi con đường độc đạo”, một mình “đã giác ngộ quả vị 
Chánh Đẳng Giác vô thượng”; - “một mình” là như thế. 


Đức Thế Tôn là một mình theo quy định của đời sông xuất gia nghĩa là 
thế nào? Đức Thế Tôn trong lúc đang còn thanh xuân, có tóc đen nhánh của tuôi 
trẻ, được thành tựu tuổi thanh niên tốt lành, vào giai đoạn đầu của tuôi thọ, 
trong khi mẹ và cha không mong muốn, với khuôn mặt đầy nước mắt, đang 
khóc lóc, đang than van, Ngài, sau khi cắt đứt mọi sự vướng bận của đời sống 
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tại g1a, sau khi cắt đứt sự vướng bận về vợ con, sau khi cắt đứt sự vướng bận về 
thân quyến, sau khi cắt đứt sự vướng bận về bạn bè và thân hữu, sau khi cạo bỏ 
râu tóc, khoác lên các tắm vải màu ca-sa, rời nhà xuất gia, sống không nhà, sau 
khi đi đến trạng thái không có gì, một mình sống, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, 
bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng; - “đức Thế Tôn là một mình theo quy định của đời 
sống xuất gia” nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn là một mình với ý nghĩa không người thứ hai nghĩa là thế 
nào? Trong khi đã được xuất gia như vậy, Ngài, một mình, thân cận các khu 
rừng, các nơi heo hút, các chỗ trú ngụ xa văng có ít âm thanh, ít tiếng ồn, có bầu 
không gian văng vẻ, tách biệt với dân chúng, thích hợp cho việc thiền tịnh. Ngài 
sống một mình, đi một mình, đứng một mình, năm một mình, đi vào làng đề 
khất thực một mình, đi trở về một mình, ngồi nơi vắng vẻ một mình, quyết định 
kinh hành một mình, sống, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo 
dưỡng một mình; - “đức Thế Tôn là một mình với ý nghĩa không người thứ hai” 
nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn là một mình với ý nghĩa đứt bỏ tham ái nghĩa là thế nào? 
Ngài một mình như vậy, không người thứ hai, trong khi sống không bị xao lãng, 
có nhiệt tâm, có bản tánh cương quyết, ở bờ sông Nerañjaräya, nơi gốc cây Bồ 
Đề, trong khi đang nỗ lực về sự nỗ lực vĩ đại, sau khi đã phá tan Ma Vương, 
Thần Chết, Hắc Ám, thân quyến của những kẻ bị xao lãng, cùng với đạo quân 
binh, Ngài đã dứt bỏ, đã xua đi, đã làm chấm dứt, đã làm cho không còn hiện 
hữu sự vướng mắc là mạng lưới tham ái đã được căng ra. 


1. “Có tham ái là bạn lữ, trong khi luân chuyển một thời gian dài đến cõi 
này và cõi khác, con người không vượt qua được luân hồi. 


2. Sau khi biết được sự bất lợi như vậy, (biết được) tham ái là nguồn sanh 
khởi của khổ, vị Tỳ-khưu, có tham ái đã được xa lìa, không có sự nắm giữ, có 
niệm, nên ra đi du phương. ” 


Đức Thế Tôn là một mình với ý nghĩa đứt bỏ tham ái nghĩa là như vậy. 


Đức Thế Tôn là vị một mình “có luyến ái đã được xa lìa hoàn toàn” nghĩa 
là thế nào? Là vị một mình “có luyến ái đã được xa lìa hoàn toàn” đo trạng thái 
đã được dứt bỏ đối với luyến ái, là vị một mình “có sân hận đã được xa lìa hoàn 
toàn” do trạng thái đã được dứt bỏ đối với sân hận, là vị một mình “có si mê đã 
được xa lìa hoàn toàn” do trạng thái đã được dứt bỏ đối với si mê, là vị một 
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mình “hoàn toàn không còn ô nhiễm” do trạng thái đã được dứt bỏ đối với các ô 
nhiễm. 


Đức Thế Tôn là vị một mình “đã đi con đường độc đạo” nghĩa là thế nào? 
Con đường độc đạo nói đến bốn sự thiết lập niệm, -nt-đạo lộ thánh thiện tám chi 
phần. 


3. “Vị nhìn thấy sự tiêu hoại và chấm dứt của sanh, có lòng thương tưởng 
đến điều lợi ích, nhận biết con đường độc đạo. Trong thời quá khứ các vị đã 
vượt qua, (trong thời vị lai) các vị sẽ vượt qua, và (rong thời hiện tại) các vị 
đang vượt qua dòng lũ bằng con đường này. ” 


Đức Thế Tôn là vị một mình “đã đi con đường độc đạo” nghĩa là như 
vậy. 


Đức Thế Tôn là vị một mình “đã giác ngộ quả vị Chánh Đẳng Giác vô 
thượng” nghĩa là thế nào? Quả vị giác ngộ nói đến trí ở bốn Đạo, tuệ, tuệ quyền, 
tuệ lực, trạch pháp giác chi, sự thấm xét, sự thấy rõ, chánh kiến. Nhờ vào trí 
giác ngộ ấy, đức Thế Tôn đã giác ngộ rằng: “Tắt cả các hành là vô thường”, đã 
giác ngộ rằng: “Tất cả các hành là khổ”, đã giác ngộ răng: “Tất cả các pháp là 
vô ngã”, -nt- đã giác ngộ rằng: “Điều gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều 
ấy đều có bản tánh hoại diệt.” 


Hoặc là, điều gì có thể giác ngộ (bởi Sơ Đạo), có thể giác ngộ (bởi Nhị 
Đạo), có thể giác ngộ (bởi Tam Đạo), có thể giác ngộ (bởi Tứ Đạo), có thể 
chứng đắc, có thể chạm đến, có thể chứng ngộ, Ngài đã giác ngộ (Sơ Đạo), đã 
giác ngộ (Nhị Đạo), đã giác ngộ (Tam Đạo), đã giác ngộ (Tứ Đạo), đã giác ngộ 
đúng đắn, đã chứng đắc, đã chạm đến, đã chứng ngộ toàn bộ điều ấy nhờ vào trí 
giác ngộ ấy. Đức Thế Tôn là vị một mình “đã giác ngộ quả vị Chánh Đăng Giác 
vô thượng” nghĩa là như vậy. 


Vị xóa tan sự tăm tối: đức Thế Tôn đã xua tan, đã xóa tan, đã dút bỏ, đã 
xua đi, đã làm chấm dứt, đã làm cho không còn hiện hữu sự tăm tối bởi luyến ái, 
sự tăm tối bởi sân hận, sự tăm tối bởi si mê, sự tăm tối bởi ngã mạn, sự tăm tối 
bởi tà kiến, sự tăm tối bởi ô nhiễm, sự tăm tối bởi uễ hạnh, sự tạo ra tăm tối, sự 
làm cho mù mắt, sự tạo ra vô trí, sự diệt tận tuệ, đem đến sự buồn phiên, không 
vận hành đến Niết Bàn. Đang ngồi: Đức Thế Tôn đang ngồi ở bảo tháp 
Pãsãnaka; - “đang ngồi” là như thế. 


726 


4. “Các vị Thinh Văn, có ba Minh, có sự chiên thăng Thân Chết, hấu cận 
bác Hiên trí, vị đã đi đên bờ kia của khô, đang ngồi ở sườn của ngọn múi. ” 


Đức Thế Tôn đang ngồi còn là như vậy. 


Hoặc là, đức Thế Tôn có trạng thái đã được tịch tịnh mọi sự năng động 
(của ô nhiễm), đang ngôi. Ngài đã trải qua cuộc sống (của bậc Thánh), đã hoàn 
tất việc thực hành, -nt- việc sanh tử luân hôi, việc sanh ra lần nữa không có đối 
với vị ấy”, Đức Thế Tôn đang ngồi còn là như vậy; - “vị xóa tan sự tăm tối, một 
mình, đang ngồi” là như thế. 


Có sự sáng chói, bậc tạo ra ánh sáng ấy - Có sự sáng chói: có sự sáng 
chói, có sự khôn ngoan, sáng suốt, có tuệ, có sự giác ngộ, có trí, có sự rành rẽ, 
có sự thông minh. Bậc tạo ra ánh sáng: bậc tạo ra ánh sáng là bậc tạo ra sự soi 
sáng, bậc tạo ra sự chiếu sáng, bậc tạo ra cây đẻn, bậc tạo ra ngọn đèn, bậc tạo 
ra sự sáng ngời, bậc tạo ra sự sáng rực; - “có sự sáng chói, bậc tạo ra ánh sáng 
ấy” là như thế. 


Vị Gotama có sự hiểu biết bao la: vị Gotama có sự hiểu biết bao la, có 
sự hiểu biết bằng trí, có tuệ là ngọn cờ, có tuệ là cờ hiệu, có tuệ là chủ đạo, có 
nhiều sự chọn lựa, có nhiều sự khám phá, có nhiều sự xem xét, có nhiều sự tìm 
tòi, trú vào điều đã được làm rõ rệt, rồi đi theo điều ấy, phát triển theo điều ấy, 
xem trọng điều ấy, uốn cong theo điều ấy, chiều theo điều ấy, xuôi theo điều ấy, 
hướng đến điều ấy, xem điều ấy là chủ đạo. 


5. “Lá cờ là biểu hiệu của cỗ xe, khói là biểu hiệu của ngọn lửa, vị vua là 
biểu hiệu của đất nước, người chồng là biểu hiệu của phụ nữ. ” 

Tương tự y như vậy, vị Gotama có sự hiểu biết bao la, có sự hiểu biết 
bằng trí, có tuệ là ngọn cờ, có tuệ là cờ hiệu, có tuệ là chủ đạo, có nhiều sự chọn 
lựa, có nhiều sự khám phá, có nhiều sự xem xét, có nhiều sự tìm tòi, trú vào 
điều đã được làm rõ rệt, rồi đi theo điều ấy, phát triển theo điều ấy, xem trọng 
điều ấy, uốn cong theo điều ấy, chiều theo điều ấy, xuôi theo điều ấy, hướng đến 
điều Ấy, xem điều ây là chủ đạo; - “vị Gotama có sự hiểu biết bao la” là như thế. 


Vị Gotama có sự thông minh bao la: Bao la nói đến trái đất. Đức Thế 
Tôn đã thành tựu tuệ ấy, (là tuệ) bao la, trải rộng, sánh bằng trái đất. Thông 
minh nói đến tuệ; tuệ là sự nhận biết, -nt- sự không si mê, sự chọn lựa pháp, 
chánh kiến. Đức Thế Tôn đã tiễn đến, đã tiến gần, đã đi đến gần, đã tiến đến 
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gần, đã đạt đến, đã tròn đủ, đã thành tựu sự thông minh, tuệ này; vì thế, đức 
Phật vô cùng thông minh; - “vị Gotama có sự thông minh bao la” là như thế. 


Vì thế, vị trưởng lão Piñgiya đã nói: 


“Ƒ† xóa tan sự tăm tôi, một mình, đang ngồi, có sự sảng chói, bậc tạo ra 
ảnh sáng áy là vị Gotama có sự hiểu biết bao la, là vị Gotama có sự thông mình 
bao la. ” 


14. 


Vị ấy đã thuyết giảng cho tôi Giáo Pháp có thể thấy được bởi tự thân, 
không bị chỉ phối bởi thời gian, có sự diệt trừ tham ái, không có tai họa. Đối với 
pháp (Niết Bàn) ấy, không có điều tương đương ở bắt cứ đâu. 


Vị ấy đã thuyết giảng cho tôi Giáo Pháp - Vị ấy: Vị ấy là đức Thế Tôn, 
đẳng Tự Chủ, vị không có thầy, đã tự mình giác ngộ hoàn toàn các sự thật về 
các pháp chưa từng được nghe trước đây. Ngài đã đạt được trạng thái Toàn Tri 
về các pháp ấy và đã đạt được bản thể năng lực về các lực. Đã thuyết giảng 
Giáo Pháp - Giáo Pháp: Ngài đã chỉ dạy, đã chỉ bảo, đã thông báo, đã ấn định, 
đã khai mở, đã chia sẻ, đã làm rõ, đã bày tỏ toàn hảo ở đoạn đầu, toàn hảo ở 
đoạn giữa, toàn hảo ở đoạn kết, thành tựu về ý nghĩa, thành tựu về văn tự, về 
Phạm hạnh thanh tịnh một cách trọn vẹn và đầy đủ, (gồm có) bốn sự thiết lập 
niệm, -nt- đạo lộ thánh thiện tám chi phần, Niết Bàn, và sự thực hành đưa đến 
Niết Bàn; - “vị ấy đã thuyết giảng cho tôi Giáo Pháp” là như thế. 


Có thể thấy được bởi tự thân, không bị chỉ phối bởi thời gian: (là 
pháp) có thể thấy được bởi tự thân, không bị chi phối bởi thời gian, hãy đến và 
hãy thấy, có khả năng dẫn dắt về hướng (Niết Bàn), và nên được hiểu biết tự cá 
nhân bởi các bậc trí tuệ; - “có thể thấy được bởi tự thân” là như vậy. Hoặc là, 
người nào, ngay ở kiếp sống này, tu tập đạo lộ thánh thiện tám chi phần, (người 
ấy) chăng những chứng đắc, mà còn tìm thấy, tiếp nhận Quả vị kế liền sau đó, 
không bị gián đoạn đối với Đạo ấy; - “có thể thấy được bởi tự thân” còn là như 
vậy. Không bị chỉ phối bởi thời gian: Giống như những người xuất ra tài sản 
(vốn) theo định kỳ, họ không đạt được lại liền sau đó, họ chờ đợi một thời gian; 
Pháp này không phải như vậy. Người nào, ngay ở kiếp sống này, tu tập đạo lộ 
thánh thiện tám chi phần, (người ấy) chắng những chứng đắc, mà còn tìm thấy, 
tiếp nhận Quả vị kế liền sau đó, không bị gián đoạn đối với Đạo ấy, không phải 
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ở nơi khác, không phải ở thế giới khác; “không bị chi phối bởi thời gian” là như 
vậy; - “có thê thấy được bởi tự thân, không bị chỉ phối bởi thời gian” là như thế. 


Có sự diệt trừ tham ái, không có tai họa - Tham ái: tham ái cảnh sắc, - 
nf- tham ái cảnh pháp. Có sự diệt trừ tham ái: có sự diệt trừ tham ái, có sự diệt 
trừ luyến á1, có sự diệt trừ sân hận, có sự diệt trừ si mê, có sự diệt trừ cảnh giới 
tái sanh, có sự diệt trừ việc tái sanh, có sự diệt trừ việc nói liền tái sanh, có sự 
diệt trừ hữu, có sự diệt trừ việc luân hồi, có sự diệt trừ việc luân chuyển. Không 
có tai họa: Tai họa nói đến các ô nhiễm, các uân, và các pháp tạo tác. Sự dứt bỏ 
các tai họa, sự vắng lặng các tai họa, sự buông bỏ các tai họa, sự tịch tịnh các tai 
họa là Bất Tử, Niết Bàn; - “có sự diệt trừ tham ái, không có tai họa” là như thế. 


Đối với pháp ấy, không có điều tương đương ở bất cứ đâu - Đối với 
pháp ấy: đối với Niết Bàn. Không có điều tương đương: điều tương đương là 
không có, điều thay thế là không có, điều tương tự là không có, điều đối xứng là 
không có, không hiện hữu, không tìm thấy, không tồn tại. Ở bất cứ đâu: ở bất 
cứ đâu là ở bất cứ nơi đâu, ở bất cứ chỗ nào, thuộc nội phần, hoặc thuộc ngoại 
phần, hoặc thuộc nội phần và ngoại phân; - “đối với pháp ấy, không có điều 


^ 


tương đương ở bất cứ đâu” là như thế. 
Vì thế, vị trưởng lão Piñgiya đã nói: 
“Vị ấy đã thuyết giảng cho tôi Giáo Pháp có thể thấy được bởi tự thân, 


không bị chỉ phối bởi thời gian, có sự diệt trừ tham ái, không có tai họa. Đối với 
pháp (Niết Bàn) ấy, không có điều tương đương ở bất cứ đâu. ” 


15. 


Tại sao ngươi lại sông xa lìa vị áy, vị Gotama có sự hiệu biết bao la, vị 
Goftama có sự thông mình bao la, đâu chỉ trong chóc lát, này Pingiya? 


Tại sao ngươi lại sông xa la vị ây: Tại sao ngươi lại sông xa lìa, lại rời 
xa, lại rời khỏi, lại sông không có đức Phật? - “tại sao ngươi lại sông xa lìa vị 
ây” là như thê. 


Dầu chỉ trong chốc lát, này Pigiya: dầu chỉ trong chốc lát, dầu chỉ 
trong giây phút, dầu chỉ trong khoảnh khắc, dầu chỉ trong giai đoạn, dầu chỉ 
trong một khoảng thời gian; - “dầu chỉ trong chốc lát” là như thế. Piñgiya: Vị 
Bãvari xưng hô với người cháu ấy băng tên. 
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Vị Gotama có sự hiểu biết bao la: vị Gotama có sự hiểu biết bao la, có 
sự hiểu biết bằng trí, có tuệ là ngọn cờ, có tuệ là cờ hiệu, có tuệ là chủ đạo, có 
nhiều sự chọn lựa, có nhiều sự khám phá, có nhiều sự xem xét, có nhiều sự tìm 
tòi, trú vào điều đã được làm rõ rệt, rồi đi theo điều ấy, phát triển theo điều ấy, 
xem trọng điều ấy, uốn cong theo điều ấy, chiều theo điều ấy, xuôi theo điều ấy, 
hướng đến điều ấy, xem điều ấy là chủ đạo; - “vị Gotama có sự hiểu biết bao la” 
là như thế. 


Vị Gotama có sự thông minh bao la: Bao la nói đến trái đất. Đức Thế 
Tôn đã thành tựu tuệ ấy, (là tuệ) bao la, trải rộng, sánh bằng trái đất. Thông 
minh nói đến tuệ; tuệ là sự nhận biết, -nt- sự không sĩ mê, sự chọn lựa pháp, 
chánh kiến. Đức Thế Tôn đã tiến đến, đã tiến gần, đã đi đến gần, đã tiến đến 
gần, đã đạt đến, đã tròn đủ, đã thành tựu sự thông minh, tuệ này; vì thế, đức 
Phật vô cùng thông minh; - “vị Gotama có sự thông minh bao la” là như thế. 


Vì thê, vị Bà-la-môn ây đã nói răng: 


“Tại sao ngươi lại sông xa lìa vị ây, vị Gotama có sự hiệu biết bao la, vị 
Gotama có sự thông mình bao la, đâu chỉ trong chóc lát, này Pingiya2” 


16. 


Vị ấy đã thuyết giảng cho ngươi Giáo Pháp có thể thấy được bởi tự thân, 
không bị chỉ phối bởi thời gian, có sự diệt trừ tham ái, không có tai họa. Đối với 
pháp (Niết Bàn) ấy, không có điều tương đương ở bất cứ đâu. 


Vị ấy đã thuyết giảng cho ngươi Giáo Pháp - Vị ấy: Vị ấy là đức Thế 
Tôn, -nt- Ngài đã đạt được trạng thái Toàn Tri về các pháp ấy và đã đạt được 
bản thể năng lực về các lực. Đã thuyết giảng Giáo Pháp - Giáo Pháp: Ngài đã 
chỉ dạy, đã chỉ bảo, đã thông báo, đã an định, đã khai mở, đã chia sẻ, đã làm rõ, 
đã bày tỏ toàn hảo ở đoạn đầu, toàn hảo ở đoạn giữa, -nf- Niết Bàn, và sự thực 
hành đưa đến Niết Bàn; -”vị ấy đã thuyết giảng cho ngươi Giáo Pháp” là như 
thê. 


Có thể thấy được bởi tự thân, không bị chỉ phối bởi thời gian: (là 
pháp) có thể thấy được bởi tự thân, không bị chi phối bởi thời gian, hãy đến và 
hãy thấy, có khả năng dẫn dắt về hướng (Niết Bàn), và nên được hiểu biết tự cá 
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nhân bởi các bậc trí tuệ; - “có thể thấy được bởi tự thân” là như vậy. Hoặc là, 
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người nào, ngay ở kiếp sống này, tu tập đạo lộ thánh thiện tám chỉ phần, (người 
ấy) chăng những chứng đắc, mà còn tìm thấy, tiếp nhận Quả vị kế liền sau đó, 
không bị gián đoạn đối với Đạo ấy: - “có thê thấy được bởi tự thân” còn là như 
vậy. Không bị chỉ phối bởi thời gian: Giống như những người xuất ra tài sản 
(vốn) theo định kỳ, họ không đạt được lại liền sau đó, họ chờ đợi một thời gian; 
Pháp này không phải như vậy. Người nào, ngay ở kiếp sống này, tu tập đạo lộ 
thánh thiện tám chi phần, (người ấy) chẳng những chứng đắc, mà còn tìm thấy, 
tiếp nhận Quả vị kế liền sau đó, không bị gián đoạn đối với Đạo ấy, không phải 
ở nơi khác, không phải ở thế giới khác; - “không bị chỉ phối bởi thời gian” là 
như vậy; - “có thê thấy được bởi tự thân, không bị chỉ phối bởi thời gian” là như 
thê. 


Có sự diệt trừ tham ái, không có tai họa - Tham ái: tham ái cảnh sắc, 
tham ái cảnh thinh, -nt- tham ái cảnh pháp. Có sự diệt trừ tham ái: có sự diệt 
trừ tham ái, có sự diệt trừ luyến ái, có sự diệt trừ sân hận, có sự diệt trừ si mê, 
có sự diệt trừ cảnh giới tái sanh, có sự diệt trừ việc tái sanh, có sự diệt trừ việc 
nối liền tái sanh, có sự diệt trừ hữu, có sự diệt trừ việc luân hồi, có sự diệt trừ 
việc luân chuyển. Không có tai họa: Tai họa nói đến các ô nhiễm, các uân, các 
pháp tạo tác. Sự dứt bỏ các tai họa, sự văng lặng các tai họa, sự buông bỏ các tai 
họa, sự tịch tịnh các tai họa là Bất Tử, Niết Bàn; - “có sự diệt trừ tham ái, không 
có tai họa” là như thế. 


Đối với pháp ấy, không có điều tương đương ở bất cứ đâu - Đối với 
pháp ấy: đối với Niết Bàn. Không có điều tương đương: điều tương đương là 
không có, điều thay thế là không có, điều tương tự là không có, điều đối xứng là 
không có, không hiện hữu, không tìm thấy, không tồn tại. Ở bất cứ đâu: ở bất 
cứ đâu là ở bất cứ nơi đâu, ở bất cứ chỗ nào, thuộc nội phần, hoặc thuộc ngoại 
phần, hoặc thuộc nội phần và ngoại phần; - “đối với pháp ấy, không có điều 
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tương đương ở bất cứ đâu” là như thế. 
Vì thế, vị Bà-la-môn Bãvari ấy đã nói rằng: 


“Vị ấy đã thuyết giảng cho ngươi Giáo Pháp có thể thấy được bởi tự 
thán, không bị chỉ phối bởi thời gian, có sự diệt trừ tham ái, không có tai họa. 
Đối với pháp (Niết Bàn) ấy, không có điều tương đương ở bất cứ đâu. ” 
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17. 


Tôi không sống xa la vị ấy, vị Gotama có sự hiểu biết bao la, vị Gotama 
có sự thông mình bao la, dâu chỉ trong chốc lát, thưa vị Bà-la-môn. 


Tôi không sống xa lìa vị ấy: Tôi không sống xa lìa, không rời xa, không 
rời khỏi, sông không có đức Phật; - “tôi không sống xa lìa vị ấy” là như thế. 


Dầu chỉ trong chốc lát, thưa vị Bà-la-môn: dầu chỉ trong chốc lát, dầu 
chỉ trong giây phút, dầu chỉ trong khoảnh khắc, dầu chỉ trong giai đoạn, dầu chỉ 
trong một khoảng thời gian; - “dầu chỉ trong chốc lát” là như thế. Thưa vị Bà-la- 
môn: Vị Piñgiya xưng hô với người cậu bằng sự tôn kính. 


Vị Gotama có sự hiểu biết bao la: Vị Gotama có sự hiểu biết bao la, có 
sự hiểu biết bằng trí, có tuệ là ngọn cờ, có tuệ là biểu hiệu, có tuệ là chủ đạo, có 
nhiều sự chọn lựa, có nhiều sự khám phá, có nhiều sự xem xét, có nhiều sự tìm 
tòi, trú vào điều đã được làm rõ rệt, rồi đi theo điều ấy, phát triển theo điều ấy, 
xem trọng điều ấy, uốn cong theo điều ấy, chiều theo điều ấy, xuôi theo điều ấy, 
hướng đến điều ấy, xem điều ấy là chủ đạo; - “vị Gotama có sự hiểu biết bao la” 
là như thế. 


Vị Gotama có sự thông minh bao la: Bao la nói đến trái đất. Đức Thế 
Tôn đã thành tựu tuệ ấy, (là tuệ) bao la, trải rộng, sánh bằng trái đất. Thông 
minh nói đến tuệ; tuệ là sự nhận biết, -nt- sự không sI mê, sự chọn lựa pháp, 
chánh kiến. Đức Thế Tôn đã tiến đến, đã tiến gần, đã đi đến gần, đã tiến đến 
gần, đã đạt đến, đã tròn đủ, đã thành tựu sự thông minh, tuệ này; vì thế, đức 
Phật vô cùng thông minh; - “vị Gotama có sự thông minh bao la” là như thế. 


Vì thế, vị trưởng lão Piñgiya đã nói: 


“Tôi không sông xa lìa vị ấy, vị Gotama có sự hiểu biết bao la, vị Gotama 


, 


có sự thông mình bao la, dâu chỉ trong chốc lát, thưa vị Bà-la-môn. ` 
18. 


Vị ấy đã thuyết giảng cho tôi Giáo Pháp có thể thấy được bởi tự thân, 
không bị chỉ phối bởi thời gian, có sự diệt trừ tham ái, không có tai họa. Đối với 
pháp (Niết Bàn) ấy, không có điều tương đương ở bắt cứ đâu. 
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Vị Ấy đã thuyết giảng cho tôi Giáo Pháp: Vị ấy là đức Thế Tôn, đắng 
Tự Chủ, vị không có thầy, đã tự mình giác ngộ hoàn toàn các sự thật về các 
pháp chưa từng được nghe trước đây. Ngài đã đạt được trạng thái Toàn Tri về 
các pháp ấy và đã đạt được bản thể năng lực về các lực. Đã thuyết giảng Giáo 
Pháp - Giáo Pháp: Ngài đã chỉ dạy, đã chỉ bảo, đã thông báo, đã ấn định, đã 
khai mở, đã chia sẻ, đã làm rõ, đã bảy tỏ toàn hảo ở đoạn đầu, toàn hảo ở đoạn 
giữa, toàn hảo ở đoạn kết, thành tựu về ý nghĩa, thành tựu về văn tự, về Phạm 
hạnh thanh tịnh một cách trọn vẹn và đầy đủ, (gồm có) bốn sự thiết lập niệm, 
bốn chánh cần, bốn nền tảng của thần thông, năm quyền, năm lực, bảy yếu tô 
đưa đến giác ngộ, đạo lộ thánh thiện tám chi phần, Niết Bàn, và sự thực hành 
đưa đến Niết Bàn; - “vị ấy đã thuyết giảng cho tôi Giáo Pháp” là như thế. 


Có thể thấy được bởi tự thân, không bị chỉ phối bởi thời gian: (là 
pháp) có thể thấy được bởi tự thân, không bị chi phối bởi thời gian, hãy đến và 
hãy thấy, có khả năng dẫn dắt về hướng (Niết Bàn), và nên được hiểu biết tự cá 
nhân bởi các bậc trí tuệ; - “có thể thấy được bởi tự thân” là như vậy. Hoặc là, 
người nào, ngay ở kiếp sống này, tu tập đạo lộ thánh thiện tám chi phần, (người 
ấy) chẳng những chứng đắc, mà còn tìm thấy, tiếp nhận Quả vị kế liền sau đó, 
không bị gián đoạn đối với Đạo ấy; - “có thể thấy được bởi tự thân” còn là như 
vậy. Không bị chỉ phối bởi thời gian: Giống như những người xuất ra tài sản 
(vốn) theo định kỳ, họ không đạt được lại liền sau đó, họ chờ đợi một thời gian; 
Pháp này không phải như vậy. Người nào, ngay ở kiếp sống này, tu tập đạo lộ 
thánh thiện tám chi phần, (người ấy) chẳng những chứng đắc, mà còn tìm thấy, 
tiếp nhận Quả vị kế liền sau đó, không bị gián đoạn đối với Đạo ấy, không phải 
ở nơi khác, không phải ở thế giới khác; - “không bị chi phối bởi thời gian” là 
như vậy; - “có thê thấy được bởi tự thân, không bị chi phối bởi thời gian” là như 
thê. 


Có sự diệt trừ tham ái, không có tai họa - Tham ái: tham ái cảnh sắc, - 
nf-tham ái cảnh pháp. Có sự diệt trừ tham ái: có sự diệt trừ tham ái, có sự diệt 
trừ luyến á1, có sự diệt trừ sân hận, có sự diệt trừ si mê, có sự diệt trừ cảnh giới 
tái sanh, có sự diệt trừ việc tái sanh, có sự diệt trừ việc nói liền tái sanh, có sự 
diệt trừ hữu, có sự diệt trừ việc luân hồi, có sự diệt trừ việc luân chuyên. Không 
có tai họa - Tai họa: nói đến các ô nhiễm, các uân, các pháp tạo tác. Sự dứt bỏ 
các tai họa, sự văng lặng các tai họa, sự buông bỏ các tai họa, sự tịch tịnh các tai 
họa là Bất Tử, Niết Bàn; - “có sự diệt trừ tham ái, không có tai họa” là như thế. 
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Đối với pháp ấy, không có điều tương đương ở bắt cứ đâu - Đối với 
pháp ấy: đối với Niết Bàn. Không có điều tương đương: điều tương đương là 
không có, điều thay thế là không có, điều tương tự là không có, điều đối xứng là 
không có, không hiện hữu, không tìm thấy, không tồn tại. Ở bất cứ đâu: ở bất 
cứ đâu là ở bất cứ nơi đâu, ở bất cứ chỗ nào, thuộc nội phần, hoặc thuộc ngoại 
phần, hoặc thuộc nội phần và ngoại phần; - “đối với pháp ấy, không có điều 


^ 


tương đương ở bắt cứ đâu” là như thế. 
Vì thế, vị trưởng lão Piñgiya đã nói: 


“Vị ấy đã thuyết giảng cho tôi Giáo Pháp có thể thấy được bởi tự thân, 
không bị chỉ phối bởi thời gian, có sự diệt trừ tham ái, không có tai họa. Đối với 
pháp (Niết Bàn) ấy, không có điều tương đương ở bất cứ đâu. ` 


, 


19. 


Tôi nhìn thấy Ngài ấy bằng ý hoặc bằng mắt, ban đêm và ban ngày, thưa 
vị Bà-la-môn, không bị xao lãng. Trong khi kính lễ (đến Ngài), tôi sống qua 
đêm; chính bằng cách ấy, tôi nghĩ là sống không xa lìa. 


Tôi nhìn thấy Ngài ấy bằng ý hoặc bằng mắt: giống như một người có 
mắt có thể nhìn thấy, có thể nhận thấy, có thể quan sát, có thể suy xét, có thể 
khảo sát các vật có hình thê ở nơi ánh sáng, tương tự y như vậy, tôi nhìn thấy, 
tôi nhận thấy, tôi quan sát, tôi suy xét, tôi khảo sát đức Phật Thế Tôn bằng ý; - 
“tôi nhìn thấy Ngài ấy bằng ý hoặc bằng mắt” là như thế. 


Ban đêm và ban ngày, thưa vị Bà-la-môn, không bị xao lãng: trong 
khi tu tập pháp tùy niệm Phật bằng ý vào ban đêm và ban ngày, không bị xao 
lãng; - “ban đêm và ban ngày, thưa vị Bà-la-môn, không bị xao lãng” là như thế. 


Trong khi kính lễ (đến Ngài), tôi sống qua đêm - Trong khi kính lễ: 
trong khi kính lễ bằng thân, hoặc trong khi kính lễ bằng lời nói, hoặc trong khi 
kính lễ bằng tâm, hoặc trong khi kính lễ băng sự thực hành thuận theo đạo lý, 
hoặc trong khi kính lễ bằng sự thực hành đúng pháp và thuận pháp, trong khi 
trọng vọng, trong khi cung kính, trong khi sùng bái, trong khi cúng dường, tôi 
sống qua, tôi trải qua, tôi vượt qua ban đêm và ban ngày; - “trong khi kính lễ 
(đến Ngài), tôi sống qua đêm” là như thế. 
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Chính bằng cách ấy, tôi nghĩ là sống không xa lìa: trong khi tu tập việc 
tùy niệm Phật ấy, tôi nghĩ về Ngài ấy (cho rằng): “Sống không xa lìa”, tôi nghĩ, 
tôi biết về Ngài ấy (cho răng): “Đã sống không xa lìa”, tôi biết như vậy, tôi hiểu 
như vậy, tôi nhận thức như vậy, tôi thừa nhận như vậy, tôi thấu triệt như VậY: - 
“chính băng cách ấy, tôi nghĩ là sông không xa lìa” là như thế. 


Vì thế, vị trưởng lão Piägiya đã nói: 


“Tôi nhìn thấy Ngài ấy bằng ÿ hoặc bằng mắt, ban đêm và ban ngày, 
thưa vị Bà-la-môn, không bị xao lãng. Trong khi kính lễ (đến Ngài), tôi sống 
qua đêm; chính bằng cách ấy, tôi nghĩ là sống không xa lìa. ` 


, 


20. 


Tín, hỷ, tâm ý, và niệm của tôi không lìa xa lời giảng dạy của đức 
Gotama. Mỗi phương hướng nào bậc có tuệ bao la di chuyển đến, tôi đấy đêu 
kính lễ theo chỉnh mỗi phương hướng ấy. 


Tín, hỷ, tâm ý, và niệm - Tín: tín là sự tin tưởng, sự tin cậy, sự tịnh tín, 
niềm tin, tín quyền, tín lực -nt- liên quan đến đức Thế Tôn. Hỷ: hỷ là sự hân 
hoan, sự tùy hý, sự vui thích, sự cười đùa, sự hài hước, sự vui lòng, sự vui 
sướng, sự phấn khởi, sự hoan hỷ của tâm liên quan đến đức Thế Tôn. Tâm ý: 
tức là tâm, ý, ý thức, trái tim, chất xám, ý, ý xứ, ý quyền, thức, thức uân, từ đó ý 
thức giới sanh lên liên quan đến đức Thế Tôn. Niệm: niệm là sự tùy niệm, -nf- 
chánh niệm liên quan đến đức Thế Tôn; - “tín, hỷ, tâm ý, và nệm” là như thế. 


Của tôi không lìa xa lời giảng dạy của đức Gotama: Bốn pháp này 
(không lìa xa) lời dạy của Gotama, lời dạy của đức Phật, lời dạy của đắng Chiến 
Thắng, lời dạy của đức Như Lai, lời dạy của vị Chúa của chư Thiên, lời dạy của 
bậc A-la-hán. Không lìa xa: không lìa xa là không đi xa, không rời bỏ, không 
làm hư hoại; - “của tôi không lìa xa lời giảng dạy của đức Gotama” là như thế. 


Mỗi phương hướng nào bậc có tuệ bao la di chuyển đến - Mỗi 
phương hướng nào: hoặc là hướng đông, hoặc là hướng tây, hoặc là hướng 
nam, hoặc là hướng bắc mà Ngài di chuyền, đi đến, bước đi, bước tới. Bậc có 
tuệ bao la: bậc có tuệ bao la là có tuệ vĩ đại, có tuệ sắc bén, có tuệ rộng lớn, có 
tuệ vi tiểu, có tuệ tốc hành, có tuệ thấu suốt. Bao la nói đến trái đất. Đức Thế 
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Tôn đã thành tựu tuệ ẫy, (là tuệ) bao la, trải rộng, sánh bằng trái đất; - “mỗi 
phương hướng nào bậc có tuệ bao la đi chuyển đến” là như thế. 


Tôi đây đều kính lễ theo chính mỗi phương hướng ấy: đức Phật ở nơi 
nào, thì vị ấy cúi mình về chính mỗi phương hướng ấy, uốn cong theo phương 
hướng ấy, chiều theo phương hướng ấy, xuôi theo phương hướng ấy, hướng đến 
phương hướng ấy, xem phương hướng ấy là chủ đạo, - “tôi đây đều kính lễ theo 
chính mỗi phương hướng ấy” là như thế. 


Vì thế, vị trưởng lão Piñgiya đã nói: 


“Tín, hỷ, tâm ÿ, và niệm của tôi không la xa lời giảng dạy của đức 
Gotama. Mỗi phương hướng nào bậc có tuệ bao la di chuyển đến, tôi đây đêu 
kính lễ theo chính mỗi phương hướng ấy. ” 


21. 


Đôi với tôi, là người đã già nua, có thê lực và sức mạnh kém cỏi, chính vì 
thê, thân xác của tôi không theo đến được nơi ấy. Tôi thường đi đên băng cách 
hướng tâm, thưa vị Bà-la-môn, bởi vì ý của tôi đã được găn bó với Ngài ấy. 


Đối với tôi, là người đã già nua, có thể lực và sức mạnh kém cồi - Là 
người đã già nua: Người đã già nua là người lớn tuổi, trưởng thượng, đã trải 
qua cuộc đời, đã đạt đến tuổi thọ. Có thể lực và sức mạnh kém cồỏi: có thể lực 
và sức mạnh kém cỏi là có sức mạnh ít ỏi, có sức mạnh chút ít; - “đối với tôi, là 
người đã già nua, có thể lực và sức mạnh kém cỏiï” là như thế. 


Chính vì thế, thân xác của tôi không theo đến được nơi ấy: Đức Phật 
ở nơi nào, thì thân xác (của tôi) không theo, đến, không di chuyển, không đi 
đến, không bước tới nơi ấy được; - “chính vì thế, thân xác của tôi không theo 
đến được nơi ấy” là như thế. 

Tôi thường đi đến bằng cách hướng tâm: Tôi di chuyển, tôi đi đến, tôi 
bước tới với việc đi đến bằng cách hướng tâm, với việc đi đến bằng cách suy 
nghĩ, với việc đi đến băng trí, với việc đi đến bằng tuệ, với việc đi đến bằng sự 


giác ngộ; - “tôi thường đi đến bằng cách hướng tâm” là như thế. 


Thưa vị Bà-la-môn, bởi vì ý của tôi đã được gắn bó với Ngài ấy - Ý: 
tức là tâm, ý, ý thức, -nt- từ đó ý thức giới sanh lên. Thưa vị Bà-la-môn, bởi vì 
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ý của tôi đã được găn bó với Ngài ây: Đức Phật ở nơi nào, thì ý (của tôi) được 
găn bó, được găn vào, được găn liên với nơi ây; - “thưa vị Bà-la-môn, bởi vì ý 
của tôi đã được gắn bó với Ngài ấy” là như thế. 


Vì thế, vị trưởng lão Piñgiya đã nói: 


“Đối với tôi, là người đã già nua, có thể lực và sức mạnh kém cỏi, chính 
vì thể, thân xác của tôi không theo đến được nơi ấy. Tôi thường đi đến bằng 
cách hướng tâm, thưa vị Bà-la-môn, bởi vì ý của tôi đã ddược gắn bó với Ngài 
ấy. s 


22. 


Trong khi nằm ở đám bùn (ngũ dục), đang chao đảo, tôi đã bơi từ hòn 
đảo này đến hòn đảo khác. Rồi tôi đã nhìn thấy đức Phật Toàn Giác, vị đã vượt 
qua dòng lũ, không còn lậu hoặc. 


Trong khi nằm ở đám bùn, đang chao đảo - Trong khi năm ở đám 
bùn: trong khi đang ngồi, trong khi đang nằm, trong khi đang sống, trong khi 
đang cư trú, trong khi đang lưu trú ở đám bùn (ngũ) dục, ở vũng lầy (ngũ) dục, 
ở ao hồ (ngũ) dục, ở cơn sốt (ngũ) dục, ở sự vướng bận (ngũ) dục; - “trong khi 
năm ở đám bùn” là như thế. Đang chao đảo: đang chao động với sự chao động 
bởi ái, đang chao động với sự chao động bởi tà kiến, đang chao động với sự 
chao động bởi ô nhiễm, đang chao động với sự chao động bởi sự kết nối, đang 
chao động với sự chao động bởi quả thành tựu, đang chao động với sự chao 
động bởi uế hạnh về ý, kẻ bị luyễn ái đang chao động bởi luyến ái, kẻ bị sân hận 
đang chao động bởi sân hận, kẻ bị sĩ mê đang chao động bởi s1 mê, kẻ bị trói 
buộc đang chao động bởi ngã mạn, kẻ bị bám víu đang chao động bởi tà kiến, 
kẻ bị tán loạn đang chao động bởi sự phóng dật, kẻ không dứt khoát đang chao 
động bởi hoài nghi, kẻ cứng cỏi đang chao động bởi các pháp tiềm ẩn, đang 
chao động bởi lợi lộc, đang chao động bởi không lợi lộc, đang chao động bởi 
danh vọng, đang chao động bởi không danh vọng, đang chao động bởi lời khen, 
đang chao động bởi tiếng chê, đang chao động bởi hạnh phúc, đang chao động 
bởi khô đau, đang chao động bởi sanh, đang chao động bởi già, đang chao động 
bởi bệnh, đang chao động bởi chết, đang chao động bởi sầu-bi-khổ-ưu-não, 
đang chao động bởi khổ ở địa ngục, đang chao động bởi khổ ở loài thú, đang 
chao động bởi khổ ở thân phận ngạ quý, đang chao động bởi khổ của loài người, 
đang chao động bởi khổ bắt nguồn từ việc nhập thai, đang chao động bởi khổ 
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bắt nguồn từ việc thụ thai, đang chao động bởi khổ bắt nguồn từ việc ra khỏi 
thai, đang chao động bởi khổ gắn liền sau khi sanh ra, - bởi khổ do kẻ khác áp 
đặt sau khi sanh ra, - bởi khổ do sự ra sức của bản thân, - bởi khổ do sự ra sức 
của kẻ khác, [- bởi khổ do (thọ) khổ,] - bởi khổ do pháp tạo tác, - bởi khổ do sự 
biến đổi, - bởi khổ do bệnh ở mắt, - bởi khổ do bệnh ở tai trong, - bởi khổ do 
bệnh ở mũi, - bởi khổ do bệnh ở lưỡi, - bởi khổ do bệnh ở thân, - bởi khổ do 
bệnh ở đầu, - bởi khổ do bệnh ở lỗ tai, - bởi khổ do bệnh ở miệng, - bởi khổ do 
bệnh ở răng, - bởi ho, - bởi suyễn, - bởi số mũi, - bởi nhiệt, - bởi cảm sốt, - bởi 
đau bụng, - bởi xây xâm, - bởi kiết ly, - bởi đau bụng bão, - bởi dịch tả, - bởi 
phong cùi, - bởi khối u, - bởi bệnh chàm, - bởi lao phối, - bởi động kinh, - bởi 
mụt, - bởi nhọt, - bởi ghẻ ngứa, - bởi sảy, - bởi loét tay chân, - bởi máu và mật, - 
bởi bệnh tiểu đường, - bởi bệnh trĩ, - bởi ghẻ lở, - bởi loét hậu môn, - bởi bệnh 
phát khởi từ mật, - bởi bệnh phát khởi từ đàm, - bởi bệnh phát khởi từ gió, -bởi 
bệnh tổng hợp do mật-đàm-gió, - bởi bệnh sanh lên vì thay đổi thời tiết, - bởi 
bệnh sanh lên vì bốn oai nghi không đồng đều, - bởi bệnh thuộc dạng cấp tính, - 
bởi bệnh sanh lên vì quả của nghiệp, - bởi lạnh, - bởi nóng, - bởi đói, - bởi khát, 
- bởi đại tiện, - bởi tiểu tiện, - bởi khổ đo sự xúc chạm với ruồi muỗi gió nắng 
và các loài bò sát, - bởi khổ do cái chết của mẹ, - bởi khổ do cái chết của cha, 
[bởi khổ do cái chết của anh (em) trai, - bởi khổ do cái chết của chị (em) gái], 
bởi khổ đo cái chết của con trai, - bởi khổ do cái chết của con gái, - bởi khổ do 
sự tổn hại về thân quyến, - bởi khô do sự tốn hại về của cải, - bởi khổ do sự tôn 
hại vì bệnh tật, - bởi khô do sự tốn hại về giới, - bởi khổ do sự tốn hại về kiến 
thức, đang lay động, đang xáo động, đang run rây, đang chấn động, đang rúng 
động; - “trong khi nằm ở đám bùn (ngũ dục), đang chao đảo” là như thế. 


Tôi đã bơi từ hòn đảo này đến hòn đảo khác: tôi đã bơi, tôi đã lội, tôi 
đã trôi nôi, tôi đã trôi đạt từ bậc đạo sư này đến bậc đạo sư khác, từ lần giảng 
pháp này đến lần giảng pháp khác, từ nhóm này đến nhóm khác, từ quan điểm 
này đến quan điểm khác, từ sự thực hành này đến sự thực hành khác, từ đạo lộ 
này đến đạo lộ khác; - “tôi đã bơi từ hòn đảo này đến hòn đảo khác” là như thế. 


Rồi tôi đã nhìn thấy đức Phật Toàn Giác — Rồi: Từ “4/4” này là sự 
nối liền các câu văn, sự kết hợp các câu văn, sự làm đầy đủ các câu văn, sự gặp 
gỡ của các âm, trạng thái trau chuốt từ ngữ, tính chất tuần tự của các câu văn. 
Tôi đã nhìn thấy: tôi đã nhìn thấy, tôi đã nhận thấy, tôi đã nhìn xem, tôi đã 
thấu triệt. Đức Phật: Vị ấy là đức Thế Tôn, đắng Tự Chủ, vị không có thầy, -nt- 
sự quy định do việc chứng ngộ, tức là “đức Phật;” - “rồi tôi đã nhìn thấy đức 
Phật Toàn Giác” là như thế. 
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Vị đã vượt qua dòng lũ, không còn lậu hoặc - Vị đã vượt qua dòng lũ: 
đức Thế Tôn đã vượt qua dòng lũ (ngũ) dục, đã vượt qua dòng lũ của hữu, đã 
vượt qua dòng lũ tà kiến, đã vượt qua dòng lũ vô minh, đã vượt qua mọi nẻo 
đường luân hồi, đã vượt lên, đã vượt ra khỏi, đã vượt quá, đã vượt qua hẳn, đã 
vượt qua khỏi. Vị ấy đã trải qua cuộc sống (của bậc Thánh), đã hoàn tất việc 
thực hành, -nt- việc sanh tử luân hôi, việc sanh ra lần nữa không có đối với vị 
ấy; - “vị đã vượt qua dòng lũ” là như thế. Không còn lậu hoặc: Có bốn lậu 
hoặc: dục lậu, hữu lậu, kiến lậu, vô minh lậu. Đối với đức Phật Thế Tôn, các lậu 
hoặc ấy là đã được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, 
đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn các điều kiện sanh khởi trong 
tương lai; vì thế, đức Phật là bậc không còn lậu hoặc; - “vị đã vượt qua dòng lũ, 
không còn lậu hoặc” là như thế. 


Vì thế, vị trưởng lão Piägiya đã nói: 


“Trong khi nằm ở đám bùn (ngũ dục), đang chao đảo, tôi đã bơi từ hòn 
đảo này đến hòn đảo khác. Rồi tôi đã nhìn thấy đức Phật Toàn Giác, vị đã vượt 
qua dòng lũ, không còn lậu hoặc. ` 


, 


23. 


Giống như Vakkal có đực tin đã được cởi trôi Bhadravudha và 
Alavigotama (cũng vậy), tương tự y như vậy, ngươi cũng hãy giải thoát bằng 
đức tin. Này Pingiya, ngươi sẽ đi đến bờ kia đối với lãnh địa của Thần Chết. 


Giống như Vakkali có đức tin đã được cởi trói, Bhadrävudha và 
Älavigotama (cũng vậy): giống như trưởng lão Vakkali có đức tin đã được cởi 
trói, xem trọng đức tin, có đức tin đi trước, hướng đến đức tin, có đức tin là chủ 
đạo, đã đạt được phâm vị A-la-hán; giống như trưởng lão Bhadravudha có đức 
tin đã được cởi trói, xem trọng đức tin, có đức tin đi trước, hướng đến đức tin, 
có đức tin là chủ đạo, đã đạt được phâm vị A-la-hán; giống như trưởng lão 
Älavigotama có đức tin đã được cởi trói, xem trọng đức tin, có đức tin đi trước, 
hướng đến đức tin, có đức tin là chủ đạo, đã đạt được phẩm vị A-la-hán; - 
“giống như Vakkali có đức tin đã được cởi trói, Bhadrãvudha và Älavigotama 
(cũng vậy)” là như thế. 


Tương tự y như vậy, ngươi cũng hãy giải thoát bằng đức tin: tương tự 
y như vậy, ngươi cũng hãy cởi trói, hãy giải thoát, hãy tự giải thoát, hãy hướng 
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đến, hãy tăng trưởng đức tin vào: “7t cả các hành là vô thường”; hãy cởi trói, 
hãy giải thoát, hãy tự giải thoát, hãy hướng đến, hãy tăng trưởng đức tin vào: 
“Tất cả các hành là khổ”, -nt- “Tất cả các pháp là vô ngã”; hãy cởi trôi, hãy 
giải thoát, hãy tự giải thoát, hãy hướng đến, hãy tăng trưởng đức tin vào: “Điều 
gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy đêu có bản tánh diệt tận”; - 
“tương tự y như vậy, ngươi cũng hãy giải thoát bằng đức tin” là như thế. 


Này Pigiya, ngươi sẽ đi đến bờ kia đối với lãnh địa của Thần Chất: 
Lãnh địa của Thần Chết nói đến các ô nhiễm, các uân, và các sự tạo tác. Bờ kia 
đối với lãnh địa của Thần Chết nói đến Bất Tử, Niết Bàn, tức là sự yên lặng của 
tất cả các pháp tạo tác, sự buông bỏ tất cả các mầm tái sanh, sự diệt trừ tham ái, 
sự lìa khỏi luyến ái, sự diệt tận, Niết Bàn. Này Piñgiya, ngươi sẽ đi đến bờ kia 
đối với lãnh địa của Thần Chết: Ngươi sẽ đi đến bờ kia, ngươi sẽ chứng đắc 
bờ kia, ngươi sẽ chạm đến bờ kia, ngươi sẽ chứng ngộ bờ kia; - “này Piñgiya, 
ngươi sẽ đi đến bờ kia đối với lãnh địa của Thần Chết” là như thế. 


Vì thế, đức Thế Tôn đã nói rằng: 


“Giống như Vakkal có đức tin đã được cởi trôi Bhadravudha và 
Alavigotama (cũng vậy), tương tự y như vậy, ngươi cũng hãy giải thoát bằng 
đức tin. Này Pingiya, ngươi sẽ đi đến bờ kia đối với lãnh địa của Thần Chết. ” 


24. 


Con đây càng thêm tịnh tín sau khi lăng nghe lời nói của bậc hiến trí. 
Ngài là đức Phát Toàn Giác, có màn che đã được cuôn lên, không còn sự cứng 
cỏi (của tâm), có tài biện giải. 


Con đây càng thêm tịnh tín: con đây càng thêm tịnh tín, càng tín tưởng 
thêm hơn nữa, càng tin cậy thêm hơn nữa, càng hướng đến thêm hơn nữa; con 
đây cảng tịnh tín thêm hơn nữa, càng tin tưởng thêm hơn nữa, càng tin cậy thêm 
hơn nữa, càng hướng đến thêm hơn nữa rằng: “7á cả các hành là vô thường”; 
con đây càng tịnh tín thêm hơn nữa, -nf-: “Tất cả các hành là khổ”; con đây 
càng tịnh tín thêm hơn nữa, -nt-: “Tá cả các pháp là vô ngã”; con đây càng tịnh 
tín thêm hơn nữa, cảng tin tưởng thêm hơn nữa, cảng tin cậy thêm hơn nữa, 
càng hướng đến thêm hơn nữa rằng: “Điều gì có bản tánh được sanh lên, toàn 
bộ điễu ấy đếu có bản tánh diệt tận”; - “con đây càng thêm tịnh tín” là như thế. 
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Sau khi lắng nghe lời nói của bậc hiền trí - Bậc hiền trí: Bản thể hiền 
trí nói đến trí, tức là tuệ, là sự nhận biết, -nt- đã vượt qua sự quyến luyến và 
mạng lưới (tham ái và tà kiến), vị ấy là bậc hiền trí. Sau khi lắng nghe lời nói 
của bậc hiền trí: Sau khi lắng nghe, sau khi tiếp thu, sau khi tiếp nhận, sau khi 
nhận định lời nói, lời phát biểu, lời chỉ bảo, lời chỉ dạy, lời khuyên bảo của 
Ngài; - “sau khi lắng nghe lời nói của bậc hiền trí” là như thế. 


Ngài là đức Phật Toàn Giác, có màn che đã được cuốn lên - Sự che 
đậy: Có năm sự che đậy: sự che đậy do tham ái, sự che đậy do tà kiến, sự che 
đậy do ô nhiễm, sự che đậy do uế hạnh, sự che đậy do vô minh. Đối với đức 
Phật Thế Tôn, các sự che đậy ấy đã được mở ra, đã được hủy hoại, đã được mở 
rộng, đã được mở toang, đã được dút bỏ, đã được trừ tuyệt, đã được vắng lặng, 
đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí 
tuệ; vì thế, đức Phật là bậc có màn che đã được cuốn lên. Đức Phật: Vị ấy là 
đức Thế Tôn, -nt- sự quy định do việc chứng ngộ, tức là “đức Phật;” - “Ngài là 
đức Phật Toàn Giác, có màn che đã được cuốn lên” là như thế. 


Không còn sự cứng cói (của tâm), có tài biện giải - Không còn sự 
cứng cỏi (của tâm): luyến ái là sự cứng cỏi, sân hận là sự cứng cỏi, si mê là sự 
cứng cỏi, giận dữ là sự cứng cỏi, thù hằn là sự cứng cỏi, -nt- tất cả các pháp tạo 
tác bất thiện là sự cứng cỏi (của tâm). Đối với đức Phật Thế Tôn, các sự cúng 
cỏi ấy đã được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã 
bị làm cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện sanh khởi trong tương lai; 
vì thế, đức Phật là bậc không còn sự cứng cỏi (của tâm). Có tài biện giải: Có ba 
hạng người có tài biện giải: có tài biện giải do pháp học, có tài biện giải do vấn 
hỏi, có tài biện giải do chứng đắc. Có tài biện giải do pháp học là thế nào? Ở 
đây, một vị nào đó được học tỉnh thông một cách tự nhiên về sa, geyysa, 
veyyakarana, gătha, udana, itivuftaka, Jjataka, abbhifadhamana, vedalia, nhờ 
vào pháp học, vấn đề được sáng tỏ đối với vị ấy. Đây là hạng người có tài biện 
giải do pháp học. 


Có tài biện giải do vấn hỏi là thế nào? Ở đây, một vị nào đó là người vẫn 
hỏi về mục đích, về cách thức, về tướng trạng, về nguyên nhân, và về tính chất 
hợp lý hay không hợp lý; nhờ vào việc vấn hỏi, điều ấy được sáng tỏ đối với vị 
ấy. Đây là hạng người có tài biện giải đo vẫn hỏi. 

Có tài biện giải do chứng đắc là thế nào? Ở đây, một vị nào đó đạt đến 
bốn sự thiết lập niệm, bốn chánh cần, bốn nền tảng của thần thông, năm quyên, 
năm lực, bảy yếu tố đưa đến giác ngộ, đạo lộ thánh thiện tám chỉ phần, bốn 
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Thánh Đạo, bốn quả vị Sa-môn, bón tuệ phân tích, sáu thắng trí; đối với vị ấy ý 
nghĩa đã được biết, pháp đã được biết, ngôn từ đã được biết. Khi ý nghĩa đã 
được biết thì ý nghĩa được sáng tỏ, khi pháp đã được biết thì pháp được sáng tỏ, 
khi ngôn từ đã được biết thì ngôn từ được sáng tỏ; trí ở ba sự nhận biết này là 
tuệ phân tích về phép biện giải. Đức Thế Tôn đã tiễn đến, đã tiến gần, đã đến 
gần, đã tiến vào, đã đạt đến, đã tròn đủ, đã thành tựu tuệ phân tích về phép biện 
giải này; vì thế, đức Phật là người có tài biện giải. Đối với kẻ nào, pháp học 
không có, vấn hỏi không có, chứng đắc không có, đối với kẻ ấy, cái gì sẽ được 
sáng tỏ? - “không còn sự cứng cỏi (của tâm), có tài biện giải” là như thế. 


Vì thế, vị trưởng lão Pingiya đã nói: “Con đây càng thêm tịnh tín sau khi 
lắng nghe lời nói của bậc hiển trí. Ngài là đức Phật Toàn Giác, có màn che đã 
được cuốn lên, không còn sự cứng cỏi (của tâm), có tài biện giải. ” 


25. 


Sau khi biết rõ chư Thiên bậc thượng, Ngài đã hiểu biết tất cả từ thấp đến 
cao. Bậc Đạo Sư là vị giải quyết dứt điểm các câu hỏi của những người có sự 
nghỉ ngò đang bày tỏ (với Ngài). 


Sau khi biết rõ chư Thiên bậc thượng - Chư Thiên: Có ba hạng chư 
Thiên: chư Thiên do chế định, chư Thiên do tái sanh, chư Thiên do thanh tịnh. 
Chư Thiên do chế định là những ai? Chư Thiên do chế định nói đến các vị vua, 
các hoàng tử, và các hoàng hậu; những người này là chư Thiên do chế định. 
Chư Thiên do tái sanh là những ai? Chư Thiên do tái sanh nói đến chư Thiên cõi 
Tứ Đại Thiên Vương, chư Thiên cõi Đao Lợi, -nt- chư Thiên thuộc Phạm Thiên 
Chúng, và chư Thiên nào vượt lên trên cõi ấy; các vị này là chư Thiên do tái 
sanh. Chư Thiên do thanh tịnh là những a1? Chư Thiên do thanh tịnh nói đến các 
đức Như Lai, các đệ tử của các đức Như Lai là các vị A-la-hán có lậu hoặc đã 
được cạn kiệt, và các vị Phật Độc Giác; các vị này là chư Thiên do thanh tịnh. 
Đức Thế Tôn, sau khi biết rõ chư Thiên do chế định là “chư Thiên bậc thượng,” 
sau khi biết rõ chư Thiên do tái sanh là “chư Thiên bậc thượng,” sau khi biết rõ 
chư Thiên do thanh tịnh là “chư Thiên bậc thượng,” sau khi biết được, sau khi 
cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt; - “sau khi biết 
rõ chư Thiên bậc thượng” là như thế. 


Ngài đã hiểu biết tất cả từ thấp đến cao: Đức Thế Tôn đã hiểu biết, đã 
biết rõ, đã nhìn thấy, đã thấu triệt các pháp tạo thành chư Thiên bậc thượng cho 
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bản thân và cho những người khác. Các pháp tạo thành chư Thiên bậc thượng 
cho bản thân là những pháp nào? Sự thực hành đúng đẫn, sự thực hành phù hợp, 
sự thực hành không trái ngược, sự thực hành đưa đến lợi ích, sự thực hành đúng 
pháp và thuận pháp, việc làm đầy đủ các giới, việc phòng vệ các giác quan, việc 
biết chừng mực về vật thực, sự luyện tập về tỉnh thức, niệm và sự nhận biết rõ, 
bốn sự thiết lập niệm, -nf- đạo lộ thánh thiện tám chi phần. Các việc này được 
gọi là các pháp tạo thành chư Thiên bậc thượng cho bản thân. Các pháp tạo 
thành chư Thiên bậc thượng cho những người khác là những pháp nào? Sự thực 
hành đúng đắn, -nt- đạo lộ thánh thiện tám chi phần. Các việc này được gọi là 
các pháp tạo thành chư Thiên bậc thượng cho những người khác. Đức Thế Tôn 
đã hiểu biết, đã biết rõ, đã nhìn thấy, đã thấu triệt các pháp tạo thành chư Thiên 
bậc thượng cho bản thân và cho những người khác như vậy; - “Ngài đã hiểu biết 
tất cả từ thấp đến cao” là như thế. 


Bậc Đạo Sư là vị giải quyết dứt điểm các câu hỏi: Đức Thế Tôn là vị 
làm chấm dứt, vị làm kết thúc, vị làm giới hạn, vị làm việc khoanh vùng cho các 
câu hỏi của những vị đang trên đường đi đến bờ kia; là vị làm chấm dứt, vị làm 
kết thúc, vị làm giới hạn, vị làm việc khoanh vùng cho các câu hỏi của vị 
Sabhrya; là vị làm chấm dứt, vị làm kết thúc, vị làm giới hạn, vị làm việc 
khoanh vùng cho các câu hỏi của Thiên Chủ Sakka, cho các câu hỏi của Thiên 
Tử Suyama, cho các câu hỏi của các vị Ty-khưu, cho các câu hỏi của các vị Tỳ- 
khưu n1, cho các câu hỏi của các nam cư sĩ, cho các câu hỏi của nữ cư sĩ, cho 
các câu hỏi của các vị vua, cho các câu hỏi của các vị Sát-đề-ly, cho các câu hỏi 
của các Bà-la-môn, thương buôn, và nô lệ, cho các câu hỏi của chư Thiên, cho 
các câu hỏi của Phạm Thiên; - “vị giải quyết đứt điểm các câu hỏi” là như thế. 
Bậc Đạo Sư: đức Thế Tôn là người chỉ đạo đoàn xe. Giống như người chỉ đạo 
đoàn xe giúp các đoàn xe vượt qua hiểm lộ, giúp vượt qua hiểm lộ có trộm 
cướp, giúp vượt qua hiểm lộ có thú đữ, giúp vượt qua hiểm lộ có khó khăn về 
vật thực, giúp vượt qua hiểm lộ không có nước, giúp cho vượt lên, giúp cho 
vượt ra, giúp cho vượt khỏi, giúp cho đạt đến vùng đất hoàn toàn an ôn, tương 
tự y như thế, đức Thế Tôn là người chỉ đạo đoàn xe giúp chúng sanh vượt qua 
hiểm lộ, giúp vượt qua hiểm lộ của sanh, giúp vượt qua hiểm lộ của già-bệnh- 
chết-sầu-bi-khỗ-ưu-não, giúp vượt qua hiểm lộ của luyến ái, giúp vượt qua hiểm 
lộ của sân hận-si mê-ngã mạn-tà kiến-ô nhiễm-uế hạnh, giúp vượt qua sự nắm 
giữ của luyến ái, giúp vượt qua sự năm giữ của sân hận - sự nắm giữ của si mê - 
sự nắm giữ của tà kiến-ô nhiễm-uế hạnh, giúp cho vượt lên, giúp cho vượt ra, 
giúp cho vượt khỏi, giúp cho đạt đến vùng đất hoàn toàn an ồn, Bất Tử, Niết 
Bàn; - “đức Thế Tôn là người chỉ đạo đoàn xe” là như vậy. 
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Hoặc là, đức Thế Tôn là bậc Hướng Đạo, bậc Hướng Dẫn, bậc Đoạn 
Nghi, bậc Truyền Đạt, bậc Truyền Thụ, bậc Khơi Mở, bậc Khởi Tín; - “đức Thế 
Tôn là người chỉ đạo đoàn xe” còn là như vậy. Hoặc là, đức Thế Tôn là vị làm 
sanh khởi Đạo Lộ chưa được sanh khởi, là vị làm sanh ra Đạo Lộ chưa được 
sanh ra, là vị tuyên thuyết Đạo Lộ chưa được tuyên thuyết, là vị biết về Đạo Lộ, 
là vị hiểu rõ về Đạo Lộ, là vị rành rẽ về Đạo Lộ. Và hơn nữa, những người đi 
theo Đạo Lộ, là các đệ tử của Ngài, hiện nay đang an trú và sau này sẽ thành tựu 
(Đạo Lộ ấy); - “đức Thế Tôn là người chỉ đạo đoàn xe” còn là như vậy; - “bậc 
Đạo Sư là vị giải quyết đứt điểm các câu hỏi” là như thế. 


Của những người có sự nghỉ ngờ đang bày tỏ (với Ngài): Những người 
có sự nghi ngờ sau khi đi đến thì trở thành không còn nghỉ ngờ, có sự day dứt 
sau khi đi đến thì trở thành không còn day dứt, có sự lưỡng lự sau khi đi đến thì 
trở thành không còn lưỡng lự, có hoài nghỉ sau khi đi đến thì trở thành không 
còn hoài nghi, có luyến ái sau khi đi đến thì trở thành có luyến ái đã được xa lìa, 
có sân hận sau khi đi đến thì trở thành có sân hận đã được xa lìa, có si mê sau 
khi đi đến thì trở thành có si mê đã được xa lìa, có ô nhiễm sau khi đi đến thì trở 
thành không còn ô nhiễm; - “của những người có sự nghi ngờ đang bày tỏ (với 
Ngài)” là như thế. 


Vì thế, vị trưởng lão Pingiya đã nói: “Sau khi biết rõ chư Thiên bậc 
thượng, Ngài đã hiểu biết tất cả từ thấp đến cao. Bậc Đạo Sư là vị giải quyết 
dứt điểm các câu hỏi của những người có sự nghỉ ngờ đang bày tỏ (với Ngài)” 


26. 


Đương nhiên, con sẽ đi đến trạng thái (Niết Bàn) không bị chuyển dịch, 
không bị lay động; không có pháp tương đương đối với Niết Bàn ở bắt cứ đâu. 
Con không có sự nghỉ ngờ về nơi này. Xin Ngài hãy ghỉ nhận con là người có 
tâm đã được hướng đến như vậy. 


Không bị chuyển dịch, không bị lay động: không bị chuyển dịch nói 
đến Bất Tử, Niết Bàn, tức là sự yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, sự buông 
bỏ tất cả các mầm tái sanh, sự diệt trừ tham ái, sự lìa khỏi luyến ái, sự diệt tận, 
Niết Bàn. Không bị chuyển dịch: là không thê bị chuyển dịch bởi luyến ái, bởi 
sân hận, bởi si mê, bởi giận đữ, bởi thù hăn, bởi gièm pha, bởi ác ý, bởi ganh ty, 
bởi bỏn xẻn, bởi xảo trá, bởi lừa gạt, bởi bướng bỉnh, bởi hung hăng, bởi ngã 
mạn, bởi cao ngạo, bởi đam mê, bởi xao lãng, bởi tất cả ô nhiễm, bởi tất cả uế 
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hạnh, bởi mọi sự bực bội, bởi các lậu hoặc, bởi mọi sự lo lắng, bởi mọi sự nóng 
nảy, bởi tất cả các pháp tạo tác bất thiện, Niết Bàn là thường còn, bền vững, 
trường tồn, không có bản chất biến đổi; - “không bị chuyên dịch” là như thế. 
Không bị lay động: Không bị lay động nói đến Bất Tử, Niết Bàn, tức là sự yên 
lặng của tất cả các pháp tạo tác, -nt- sự diệt tận, Niết Bàn. Đối với pháp Ấy, sự 
sanh lên không được biết đến, sự hoại diệt không được biết đến, trạng thái biến 
đổi của nó không được biết đến, Niết Bàn là thường còn, bền vững, trường tôn, 
không có bản chất biến đổi; - “không bị chuyên dịch, không bị lay động” là như 
thế. 


Không có pháp tương đương đối với Niết Bàn ở bất cứ đâu — Đối với 
pháp ấy: đối với Niết Bàn. Không có pháp tương đương: pháp tương đương 
là không có, pháp thay thế là không có, pháp tương tự là không có, pháp đối 
xứng là không có, không hiện hữu, không tìm thấy, không tồn tại. Ở bất cứ 
đâu: ở bất cứ đâu là ở bất cứ nơi đâu, ở bất cứ chỗ nào, thuộc nội phần, hoặc 
thuộc ngoại phần, hoặc thuộc nội phần và ngoại phần; - “không có pháp tương 
đương đối với Niết Bàn ở bất cứ đâu” là như thế. 


Đương nhiên, con sẽ đi đến... Con không có sự nghỉ ngờ về nơi này - 
Đương nhiên: Từ “zđ¿J” này là lời nói nhất định, lời nói không ngờ vực, lời 
nói không nghi ngờ, lời nói không hai nghĩa, lời nói không gây ra sự lưỡng lự, 
lời nói bảo đảm, lời nói đưa đến lợi ích, lời nói không sai trái, lời nói không đối 
chọi, lời nói khăng định. Con sẽ đi đến: con sẽ đi đến là con sẽ chứng đắc, con 
sẽ chạm đến, con sẽ chứng ngộ: - “đương nhiên, con sẽ đi đến” là như thế. Con 
không có sự nghỉ ngờ về nơi này - Về nơi này: về Niết Bàn. Sự nghi ngờ là 
không có, sự hoài nghi là không có, sự lưỡng lự là không có, sự ngờ vực là 
không có, không hiện hữu, không tìm thấy, không tồn tại, đã được dứt bỏ, đã 
được trừ tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, 
đã được thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; - “đương nhiên, con sẽ đi đến... con 
không có sự nghi ngờ về nơi này” là như thế. 


Xin Ngài hãy ghi nhận con là người có tâm đã được hướng đến như 
vậy - Xin Ngài hãy ghỉ nhận con như vậy: xin Ngài hãy nhận định con có tâm 
uốn cong theo Niết Bàn, chiều theo Niết Bàn, xuôi theo Niết Bàn, hướng đến 
Niết Bàn như vậy; - “Xin Ngài hãy ghi nhận con là người có tâm đã được hướng 
đến như vậy” là như thế. 


Vì thế, vị trưởng lão Piägiya đã nói: 
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“Đương nhiên, con sẽ đi đến trạng thái (Niết Bàn) không bị chuyển dịch, 
không bị lay động; không có pháp tương đương đối với Niết Bàn ở bắt cứ đâu. 
Con không có sự nghỉ ngờ về nơi này. Xin Ngài hãy ghỉ nhận con là người có 
tâm đã được hướng đến như vậy. ” 


Diễn Giải Phẩm Đường Đi Đến Bờ Kia được chấm dút. 


-=ooOoo-- 


DIÊỄN GIẢI KINH SỪNG TẾ NGƯU 


PHÁM THỨ NHÁT 


Buông bỏ việc hành hạ đổi với tát cả chúng sanh, không hãm hại bát cứ 
ai trong số họ, không tước muốn con cái, sao lại (wớc muôn) bạn hữu? Nên sông 
một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Buông bỏ việc hành hạ đối với tất cả chúng sanh - Đối với tất cả: tất 
cả theo tông thế, tất cả trong mọi trường hợp, một cách trọn vẹn, không còn đư 
sót, từ “sabbesu” này là lỗi nói của sự bao gồm. Chúng sanh: chúng sanh nói 
đến những kẻ yếu ớt và những người vững chãi. Những kẻ yếu ớt: là những 
người có sự khao khát, có tham ái chưa được dút bỏ, và là những người có sự sợ 
hãi và khiếp đảm chưa được dứt bỏ. Vì lý do gì họ được gọi là những kẻ yếu ớt? 
Những kẻ ấy Tun SỢ, khiếp sợ, hoảng sợ, sợ hãi, rơi vào sự kinh sợ; vì lý do Ấy, 
họ được gọi là những kẻ yếu ớt. Những người vững chãi: là những người có sự 
khao khát, có tham ái đã được dút bỏ, và là những người có sự sợ hãi và khiếp 
đảm đã được dứt bỏ. Vì lý do gì họ được gọi là những người vững chãi? Những 
người ấy không run sợ, không khiếp sợ, không hoảng sợ, không sợ hãi, không 
rơi vào sự kinh sợ; vì lý do ấy, họ được gọi là những người vững chãi. Việc 
hành hạ: có ba sự hành hạ: sự hành hạ bằng thân, sự hành hạ bằng khẩu, sự 
hành hạ bằng ý. Ba loại uế hạnh về thân là sự hành hạ bằng thân, bốn loại uế 
hạnh về khâu là sự hành hạ bằng khẩu, ba loại uế hạnh về ý là sự hành hạ bằng 
ý. Buông bỏ việc hành hạ đối với tất cả chúng sanh: sau khi buông bỏ, sau 
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khi để xuống, sau khi bỏ xuống, sau khi tự bỏ xuống, sau khi quăng bỏ, sau khi 
chấm dứt việc hành hạ đối với tất cả chúng sanh; - “buông bỏ việc hành hạ đối 
với tất cả chúng sanh” là như thế. 


Không hãm hại bất cứ ai trong số họ: không hãm hại mỗi một chúng 
sanh bằng bàn tay, hoặc bằng cục đất, hoặc bằng gậy gộc, hoặc bằng vũ khí, 
hoặc bằng xiềng xích, hoặc bằng dây thừng; không hãm hại tất cả chúng sanh 
bằng bản tay, hoặc bằng cục đất, hoặc bằng gậy gộc, hoặc bằng vũ khí, hoặc 
băng xiềng xích, hoặc bằng dây thừng: - “không hãm hại bất cứ ai trong số họ” 
là như thế. 


Không ước muốn con cái, sao lại (ước muốn) bạn hữu? - Không: là sự 
phủ định. Con cái: Có bốn loại con cái: con ruột là con, con nhặt được là con, 
con nuôi là con, học trò là con. Bạn hữu: bạn hữu nói đến những người nào mà 
với những người ấy việc đến là thoải mái, việc đi là thoải mái, việc đi và đến là 
thoải mái, việc đứng là thoải mái, việc ngồi là thoải mái, việc nằm là thoải mái, 
việc nói chuyện là thoải mái, việc chuyện vãn là thoải mái, việc tán dương là 
thoải mái, việc tán dương qua lại là thoải mái. Không ước muốn con cái, sao 
lại (ước muốn) bạn hữu: ngay cả con cái cũng không ước muốn, không ưng 
thuận, không ước nguyện, không mong cầu, không nguyện cầu, còn các thân 
hữu, hoặc các vị đồng quan điểm, hoặc các vị thân thiết, hoặc các bạn hữu, tại 
sao lại ước muốn, lại ưng thuận, lại ước nguyện, lại mong cầu, lại nguyện cầu? - 
“không ước muốn con cái, sao lại (ước muốn) bạn hữu” là như thế. 


Nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một) - Một 
mình: Vị Phật Độc Giác ấy là một mình theo quy định của đời sống xuất gia, 
một mình với ý nghĩa không người thứ hai, một mình với ý nghĩa dứt bỏ tham 
ái, một mình “có luyến ái đã được xa lìa hoàn toàn,” một mình “có sân hận đã 
được xa lìa hoàn toàn”, một mình “có si mê đã được xa lia hoàn toàn”, một 
mình “hoàn toàn không còn ô nhiễm”, một mình “đã đi con đường độc đạo”, 
một mình “đã tự mình giác ngộ quả vị Độc Giác vô thượng”; - “một mình” là 
như thế. 


Vị Phật Độc Giác ấy là một mình theo quy định của đời sống xuất gia 
nghĩa là thế nào? Vị Phật Độc Giác ấy sau khi cắt đứt mọi sự vướng bận của đời 
sống tại gia, sau khi cắt đứt sự vướng bận về vợ con, sau khi cắt đứt sự vướng 
bận về thân quyền, sau khi cắt đứt sự vướng bận về việc tích trữ, sau khi cạo bỏ 
râu tóc, khoác lên các tắm vải màu ca-sa, rời nhà xuất gia, sống không nhà, sau 
khi đi đến trạng thái không có gì, một mình sống, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, 
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bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng: - “vị Phật Độc Giác ấy là một mình theo quy định của 
đời sống xuất gia” nghĩa là như vậy. 


Vị Phật Độc Giác ấy là một mình với ý nghĩa không người thứ hai nghĩa 
là thế nào? Vị ấy, trong khi đã được xuất gia như vậy, một mình thân cận các 
khu rừng, các khu rừng thưa, các chỗ trú ngụ xa vắng có ít âm thanh, ít tiếng Ôn, 
có bầu không gian vắng vẻ, tách biệt với dân chúng, thích hợp cho việc thiền 
tịnh. VỊ ấy sống một mình, đi một mình, đứng một mình, ngồi một mình, nằm 
một mình, đi vào làng để khất thực một mình, đi đến nơi một mình, đi trở về 
một mình, ngồi nơi vắng vẻ một mình, quyết định kinh hành một mình, sống, 
trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng một mình; - “vị Phật Độc 
Giác ấy là một mình với ý nghĩa không người thứ hai” nghĩa là như vậy. 


Vị Phật Độc Giác ấy là một mình với ý nghĩa dứt bỏ tham ái nghĩa là thế 
nào? Vị ấy một mình như vậy, không người thứ hai, trong khi sống không bị 
xao lãng, có nhiệt tâm, có bản tánh cương quyết, trong khi đang nỗ lực sự nỗ 
lực vĩ đại, sau khi đã phá tan Ma Vương, Thần Chết, Hắc Ám, thân quyến của 
những kẻ bị xao lãng, cùng với đạo quân binh, rồi đã dứt bỏ, đã xua đi, đã làm 
chấm dứt, đã làm cho không còn hiện hữu sự vướng mắc là mạng lưới tham ái 
đã được căng ra. 


1. “Có tham ái là bạn lữ, trong khi luân chuyển một thời gian dài đến cõi 
này và cõi khác, con người không vượt qua được luân hồi. 


2. Sau khi biết được sự bất lợi như vậy, (biết được) tham ái là nguôn sanh 
khởi của khổ, vị Tỳ-khưu, có tham ái đã được xa lìa, không có sự nắm giữ, có 
niệm, nên ra đi du phương. ” 


Vị Phật Độc Giác ấy là một mình với ý nghĩa dứt bỏ tham ái nghĩa là như 
vậy. 


Vị Phật Độc Giác ấy là vị một mình “có luyến ái đã được xa lìa hoàn 
toàn” nghĩa là thế nào? Là vị một mình “có luyến ái đã được xa lia hoàn toàn” 
do trạng thái đã được dứt bỏ đối với luyến ái, là vị một mình “có sân hận đã 
được xa lìa hoàn toàn” do trạng thái đã được dứt bỏ đối với sân hận, là vị một 
mình “có si mê đã được xa lìa hoàn toàn” do trạng thái đã được dứt bỏ đối với sỉ 
mê, là vị một mình “hoàn toàn không còn ô nhiễm” do trạng thái đã được dứt bỏ 
đối với các ô nhiễm. Vị Phật Độc Giác ấy là vị một mình “có luyến ái đã được 
xa lìa hoàn toàn” nghĩa là như vậy. 
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VỊ Phật Độc Giác ây là vị một mình “đã đi con đường độc đạo” nghĩa là 
thế nào? Con đường độc đạo nói đến bốn sự thiết lập niệm, bốn chánh cần, bốn 
nên tảng của thần thông, năm quyên, năm lực, bảy yếu tố đưa đến giác ngộ, đạo 
lộ thánh thiện tám chi phần. 


3. “Vị nhìn thấy sự tiêu hoại và chấm dứt của sanh, có lòng thương tưởng 
đến điều lợi ích, nhận biết con đường độc đạo. Trong thời quá khứ các vị đã 
vượt qua, (trong thời vị lai) các vị sẽ vượt qua, và (rong thời hiện tại) các vị 
đang vượt qua dòng lũ bằng con đường này. ” 


VỊ Phật Độc Giác ây là vị một mình “đã đi con đường độc đạo” nghĩa là 
như vậy. 


VỊ Phật Độc Giác ấy là vị một mình “đã tự mình giác ngộ quả vị Độc 
Giác vô thượng” nghĩa là thế nào? Quả vị giác ngộ nói đến trí (ở bốn Đạo), nói 
đến tuệ, tuệ quyền, tuệ lực, -nt- trạch pháp giác chị, sự thâm xét, sự thấy TỐ, 
chánh kiến ở bốn Đạo. Nhờ vào trí giác ngộ cá thể Ấy, vị Phật Độc Giác ây đã 
giác ngộ rằng: “Tất cả các hành là vô thường”, đã giác ngộ rằng: “Tất cả các 
hành là khổ”, đã giác ngộ rằng: “Tất cả các pháp là vô ngã”, đã giác ngộ rằng: 
“Vô minh duyên cho các hành”, đã giác ngộ rằng: “Các hành duyên cho thức”, 
đã giác ngộ rằng: “Thức duyên cho danh sắc”, đã giác ngộ rằng: “Danh sắc 
duyên cho sáu xứ”, đã giác ngộ rằng: “Sáu xứ duyên cho xúc”, đã giác ngộ 
rằng: “Xúc duyên cho thọ”, đã giác ngộ rằng: “Thọ duyên cho ái”, đã giác ngộ 
rằng: “Ái duyên cho thủ”, đã giác ngộ răng: “Thủ duyên cho hữu”, đã giác ngộ 
rằng: “Hữu duyên cho sanh”, đã giác ngộ rằng: “Sanh duyên cho lão, tử”, đã 
giác ngộ rằng: “Do sự diệt tận của vô minh (đưa đến) sự diệt tận của các hành”, 
đã giác ngộ rằng: “Do sự diệt tận của các hành (đưa đến) sự diệt tận của thức”, 
đã giác ngộ rằng: “Do sự diệt tận của thức (đưa đến) sự diệt tận của danh sắc”, 
đã giác ngộ rằng: “Do sự diệt tận của danh sắc (đưa đến) sự diệt tận của sáu 
xứ”, đã giác ngộ rằng: “Do sự diệt tận của sáu xứ (đưa đến) sự diệt tận của 
xúc”, đã giác ngộ rằng: “Do sự diệt tận của xúc (đưa đến) sự diệt tận của thọ”, 
đã giác ngộ rằng: “Do sự diệt tận của thọ (đưa đến) sự diệt tận của ái”, đã giác 
ngộ rằng: “Do sự diệt tận của ái (đưa đến) sự diệt tận của thủ”, đã giác ngộ 
rằng: “Do sự diệt tận của thủ (đưa đến) sự diệt tận của hữu”, đã giác ngộ rằng: 
“Do sự diệt tận của hữu (đưa đến) sự diệt tận của sanh”, đã giác ngộ rằng: “Do 
sự diệt tận của sanh (đưa đến) sự diệt tận của lão, tử”, đã giác ngộ rằng: “Đây là 
Khổ”, đã giác ngộ răng: “Đây là nhân sanh Khổ”, đã giác ngộ rằng: “Đây là sự 
diệt tận Khổ”, đã giác ngộ rằng: “Đây là sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ”, 
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đã giác ngộ rằng: “Đây là các lậu hoặc”, đã giác ngộ rằng: “Đây là nhân sanh 
các lậu hoặc”, đã giác ngộ rằng: “Đây là sự diệt tận các lậu hoặc”, đã giác ngộ 
rằng: “Đây là sự thực hành đưa đến sự diệt tận các lậu hoặc”, đã giác ngộ rằng: 
“Các pháp này cân được biết toàn diện”, đã giác ngộ răng: “Các pháp này cần 
được dứt bỏ”, đã giác ngộ rằng: “Các pháp này cần được tu tập”, đã giác ngộ 
rằng: “Các pháp này cần được chứng ngộ”, đã giác ngộ về nhân sanh khởi, sự 
tiêu hoại, sự hứng thú, sự bất lợi, và sự thoát ra của sáu xúc xứ; đã giác ngộ về 
nhân sanh khởi, -nt- và sự thoát ra năm thủ uân; đã giác ngộ về nhân sanh khởi, 
sự tiêu hoại, sự hứng thú, sự bắt lợi, và sự thoát ra bốn yếu tố chính (đất, nước, 
lửa, gió); đã giác ngộ rằng: “Điều gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy 
đều có bản tánh hoại diệt”. 


Hoặc là, điều gì có thể giác ngộ (bởi Sơ Đạo), có thể giác ngộ (bởi Nhị 
Đạo), có thể giác ngộ (bởi Tam Đạo), có thể giác ngộ (bởi Tứ Đạo), có thể 
chứng đắc, có thể chạm đến, có thể chứng ngộ, Ngài đã giác ngộ (Sơ Đạo), đã 
giác ngộ (Nhị Đạo), đã giác ngộ (Tam Đạo), đã giác ngộ (Tứ Đạo), đã giác ngộ 
đúng đắn, đã chứng đắc, đã chạm đến, đã chứng ngộ toàn bộ điều ấy nhờ vào trí 
giác ngộ cá thể Ấy. VỊ Phật Độc Giác ây là vị một mình “đã tự mình giác ngộ 
quả vị Độc Giác vô thượng” nghĩa là như vậy. 


Nên sống: Có tám sự thực hành: sự thực hành về oai nghi, sự thực hành 
về xứ, sự thực hành về niệm, sự thực hành về định, sự thực hành về trí, sự thực 
hành về Đạo, sự thực hành về chứng đạt, sự thực hành về lợi ích cho thế gian. 
Sự thực hành về oai nghỉ: là ở bốn oai nghi (đi, đứng, nằm, ngồi). Sự thực hành 
về xứ: là ở sáu nội và ngoại xứ. Sự thực hành về niệm: là ở bốn sự thiết lập 
niệm. Sự thực hành về định: là ở tám thiền. Sự thực hành về trí: là ở bốn chân lý 
cao thượng. Sự thực hành về Đạo: là ở bốn Thánh Đạo. Sự thực hành về chứng 
đạt: là ở bốn quả vị của đời sống Sa-môn. Sự thực hành về lợi ích cho thế gian: 
là ở các đức Như Lai, A-la-hán, Chánh Đăng Giác, một phần ở các đức Phật 
Độc Giác, một phần ở các vị Thinh Văn. Sự thực hành về oai nghi dành cho 
những vị có nguyện vọng, sự thực hành về xứ dành cho những vị có sự phòng 
vỆ các giác quan, sự thực hành về niệm dành cho những vị an trú ở sự không 
xao lãng, sự thực hành về định dành cho những vị gắn bó với tăng thượng tâm, 
sự thực hành về trí đành cho những vị có sự giác ngộ, sự thực hành về Đạo dành 
cho những vị thực hành đúng đắn, sự thực hành về chứng đạt dành cho những vị 
đã chứng đắc Quả vị, sự thực hành về lợi ích cho thế gian dành cho các đức 
Như Lai, A-la-hán, Chánh Đăng Giác, một phần dành cho các đức Phật Độc 
Giác, một phần dành cho các vị Thinh Văn; các điều này là tám sự thực hành. 
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Còn có tám sự thực hành khác nữa: trong khi đang hướng đến thì thực 
hành với đức tin, trong khi đang ra sức thì thực hành với tinh tắn, trong khi đang 
thiết lập thì thực hành với niệm, trong khi đang tạo ra sự không tán loạn thì thực 
hành với định, trong khi đang nhận biết thì thực hành với tuệ, trong khi đang 
nhận thức thì thực hành với thức, (nghĩ rằng): “Các thiện pháp sẽ xảy đến cho 
người luyện tập như vậy” rồi thực hành với sự thực hành về xứ, (nghĩ rằng): 
“Người luyện tập như vậy sẽ chứng đắc một cách đặc biệt” rồi thực hành với sự 
thực hành đặc biệt; các điều này là tám sự thực hành. 


Còn có tám sự thực hành khác nữa: thực hành về sự nhận thức là thuộc về 
chánh kiến, thực hành về sự gắn chặt (tâm vào cảnh) là thuộc về chánh tư duy, 
thực hành về sự gìn giữ là thuộc về chánh ngữ, thực hành về nguồn sanh khởi là 
thuộc về chánh nghiệp, thực hành vỀ sự trong sạch là thuộc về chánh mạng, 
thực hành về sự ra sức là thuộc về chánh tinh tấn, thực hành về sự thiết lập là 
thuộc về chánh niệm, thực hành về sự không tán loạn là thuộc về chánh định; 
các điều này là tám sự thực hành. 


Tựa như sừng của loài tê ngưu: giống như tên gọi của loài tê ngưu, 
sừng của nó chỉ có một, không có cái thứ hai, tương tự y như vậy, vị Phật Độc 
Giác ấy là tựa như vật Ấy, tương tự vật Ấy, có sự so sánh với vật Ấy. Giống như 
quá mặn được gọi là tựa như muối, quá đăng được gọi là tựa như mướp đẳng, 
quá ngọt được gọi là tựa như mật ong, quá nóng được gọi là tựa như lửa, quá 
lạnh được gọi là tựa như tuyết, khối nước lớn được gọi là tựa như biển, vị Thinh 
Văn đạt được năng lực vĩ đại của thắng trí được gọi là tựa như bậc Đạo Sư; 
tương tự y như vậy, vị Phật Độc Giác ấy là tựa như vật Ấy, tương tự vật Ấy, có 
sự so sánh với vật ấy, một mình, không người thứ hai, có sự trói buộc đã được 
Trở ra, sống một cách chân chánh ở thế gian, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo 
hộ, hộ trì, bảo dưỡng: - “nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ 
có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Buông bỏ việc hành hạ đổi với tắt cả chúng sanh, không hãm hại bắt cứ 
ai trong số họ, không tước muốn con cái, sao lại (wớc muôn) bạn hữu? Nên sông 
một mình tựa như sừng của loài tÊ ngưu (chỉ có một). ” 
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Đối với người đã có sự giao tiếp, các sự thương yêu hiện hữu; theo sau 
sự thương yêu là khô đau này được hình thành. Trong khi xét thấy điều bất lợi 
sanh lên từ sự thương yêu, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu 
(chỉ có một). 


Đối với người đã có sự giao tiếp, các sự thương yêu hiện hữu - Sự 
giao tiếp: có hai sự giao tiếp: sự giao tiếp do thấy và sự giao tiếp do nghe. Việc 
nào là sự giao tiếp do thấy? Ở đây, một người nào đó nhìn thấy người đàn bà 
hoặc thiểu nữ tuyệt sắc, đáng nhìn, đáng mến, có vẻ đẹp tuyệt vời của làn da; 
sau khi ngó thấy, sau khi nhìn thấy thì năm giữ hình tướng thuộc về chỉ tiết 
(rằng): “Mái tóc đẹp, hoặc khuôn mặt đẹp, hoặc cặp mắt đẹp, hoặc hai tai đẹp, 
hoặc mũi đẹp, hoặc đôi môi đẹp, hoặc hàm răng đẹp, hoặc miệng đẹp, hoặc cô 
đẹp, hoặc vú đẹp, hoặc ngực đẹp, hoặc bụng đẹp, hoặc hông đẹp, hoặc bắp về 
đẹp, hoặc cắng chân đẹp, hoặc hai bàn tay đẹp, hoặc hai bản chân đẹp, hoặc các 
ngón tay đẹp, hoặc các móng đẹp”; sau khi ngó thấy, sau khi nhìn thấy, thì thích 
thú, tán thưởng, ước nguyện, tưởng nhớ, trở nên gắn bó, theo đuôi sự trói buộc 
vì luyến ái. Việc này là sự giao tiếp do thấy. 


Việc nào là sự giao tiếp do nghe? Ở đây, một người nào đó nghe rằng: “Ở 
ngôi làng, hoặc ở thị trấn tên gọi như vậy, có người đàn bà hoặc thiếu nữ tuyệt 
sắc, đáng nhìn, đáng mến, có vẻ đẹp tuyệt vời của làn đa;” sau khi nghe được, 
sau khi lắng nghe, thì thích thú, tán thưởng, ước nguyện, trở nên gắn bó, theo 
đuôi sự trói buộc vì luyến ái. Việc này là sự giao tiếp do nghe. 


Sự thương yêu: Có hai sự thương yêu: sự thương yêu do tham ái và sự 
thương yêu đo tà kiến. Việc nào là sự thương yêu đo tham ái? Cho đến vật đã 
được tạo lập ranh giới, đã được tạo lập biên giới, đã được tạo lập giới hạn, đã 
được tạo lập hạn định, đã thuộc sở hữu, đã được chấp là của ta bởi cái gọi là 
tham ái rằng: “Cái này là của tôi, cái ấy là của tôi, chừng này là của tôi, cho đến 
chừng này là của tôi”, các sắc, các thinh, các hương, các vị, các xúc, các vật trải, 
các vật đắp, các tôi trai tớ gái, các con dê cừu, các con gà, heo, voI, bỏ, ngựa, 
lừa, ruộng, đất, vàng, bạc, làng mạc, thị trấn, kinh thành, quốc độ, xứ sở, khu 
trại, nhà kho của tôi, và luôn cả toàn thể đại địa cầu đều được chấp là của ta do 
tác động của tham ái, được giải rộng ra cho đến 108 ái. Việc này là sự thương 
yêu do tham ái. 
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Việc nào là sự thương yêu đo tà kiến? Thân kiến có 20 nên tảng, tà kiến 
có 10 nền tảng, hữu biên kiến có 10 nền tảng, quan điểm nào có hình thức như 
vậy là sự ổi đến tà kiến, có sự nắm giữ của tà kiến, có sự hiểm trở của tà kiến, 
có sự bóp méo của tả kiến, có sự xáo động của tà kiến, có sự ràng buộc của tà 
kiến, là sự nắm lấy, sự chấp nhận, sự chấp chặt, sự bám víu, con đường xấu, con 
đường sai trái, bản thể sai trái, ngoại giáo, sự năm lấy đường lối trái nghịch, sự 
năm lấy điều sai lệch, sự năm lấy điều trái khuấy, sự năm lấy điều sai trái, sự 
năm lấy điều không xác đáng cho là xác đáng, cho đến 62 tà kiến. Việc này là 
sự thương yêu do tà kiến. 


Đối với người đã có sự giao tiếp, các sự thương yêu hiện hữu: Do 
duyên giao tiếp do thấy và do duyên giao tiếp do nghe, sự thương yêu do tham 
ái và sự thương yêu do tà kiến hiện hữu, xuất phát, sanh ra, sanh khởi, hạ sanh, 
phát sanh, xuất hiện; - “đối với người đã có sự giao tiếp, các sự thương yêu hiện 
hữu” là như thế. 


Theo sau sự thương yêu là khổ đau này được hình thành - Sự thương 
yêu: Có hai sự thương yêu: sự thương yêu do tham ái và sự thương yêu do tà 
kiến. -nt- Việc này là sự thương yêu do tham ái. -nt- Việc này là sự thương yêu 
do tà kiến. Khổ đau này được hình thành: Ở đây, một người nào đó làm hành 
động xấu xa bằng thân, làm hành động xấu xa bằng khẩu, làm hành động xấu xa 
bằng ý, giết hại mạng sống, lấy vật chưa được cho, đột nhập gia cư, mang đi vật 
cướp được, làm kẻ đạo tặc, đứng cướp dọc đường, ổi đến với vợ người khác, nói 
lời đối trá. Dân chúng sau khi bắt lấy kẻ ấy rồi trình lên đức vua: “Tâu bệ hạ, gã 
trộm cướp này là kẻ làm điều tội lỗi. Đối với kẻ này, xin ngài hãy giáng hình 
phạt theo ý muốn.” Đức vua măng nhiếc kẻ ấy. Kẻ ấy, do duyên mắng nhiếc, 
khởi lên sự sợ hãi, cảm thọ khổ ưu. Sự sợ hãi, khổ, ưu này do đâu mà xảy đến 
cho kẻ ấy? Được sanh lên do duyên thương yêu, do duyên niềm vui, do duyên 
luyến ái, đo duyên niềm vui và luyến ái. Chỉ với chừng ấy, đức vua không được 
VUI. 


Đức vua ra lệnh giam cầm kẻ ấy với việc trói bằng xiềng, hoặc trói bằng 
dây thừng, hoặc trói bằng dây xích, hoặc trói bằng dây mây, hoặc trói bằng dây 
leo, hoặc với việc giam trong hồ, hoặc giam trong hào, hoặc giam trong làng, 
hoặc giam trong thị trấn, hoặc giam trong thành phố, hoặc giam trong quốc độ, 
hoặc giam trong xứ sở, thậm chí còn khuyên bảo răng: “Ngươi không được 
phép ra khỏi nơi này”. Kẻ ấy, do duyên giam cầm, cảm thọ khổ ưu. Sự sợ hãi, 
khổ, ưu này do đâu mà xảy đến cho kẻ ấy? Được sanh lên do duyên thương yêu, 
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do duyên niêm vui, do duyên luyên ái, do duyên niêm vui và luyên á1. Chỉ với 
chừng ây, đức vua không được vui. 


Đức vua ra lệnh kẻ ấy đem lại tài sản của kẻ ấy: một trăm, một ngàn, 
hoặc một trăm ngàn. Kẻ Ấy, do duyên mất mát tài sản, cảm thọ khổ ưu. Sự SỢ 
hãi, khổ, ưu này do đâu mà xảy đến cho kẻ ấy? Được sanh lên do duyên thương 
yêu, do duyên niềm vui, do duyên luyến ái, do duyên niềm vui và luyến ái. Chỉ 
với chừng ấy, đức vua không được vui. 


Đức vua ra lệnh thực hiện nhiều loại hình phạt ở thân đối với kẻ ấy: đánh 
băng các cây roi, đánh bằng các dây mây, đánh bằng các gậy ngắn, chặt bàn tay, 
chặt bàn chân, chặt bàn tay và bàn chân, cắt tai, xẻo mũi, cắt tai và xẻo mũi, 
(đập vỡ đầu) làm thành như hũ cháo chua, lột da đầu, đốt lửa ở miệng, thiêu 
sống, đốt cháy ở bàn tay, lột da thành sợi, lột da thành đồng đề ở chân, kéo căng 
thân người ở trên đất, xiên da thịt băng lưỡi câu, khoét thịt thành đồng tiền, chà 
xát với chất kiềm, quay tròn ở trên thập tự giá, đánh cho nhừ tử, rưới bằng dầu 
sôi, cho những con chó gặm, đặt trên giáo nhọn lúc còn sống, chặt đầu băng 
gươm. Kẻ ấy, do duyên các hình phạt ở thân, cảm thọ khổ ưu. Sự sợ hãi, khổ, 
ưu này đo đâu mà xảy đến cho kẻ ấy? Được sanh lên do duyên thương yêu, do 
duyên niềm vui, do duyên luyến ái, do duyên niềm vui và luyến ái. Đức vua là 
chúa tế của bốn hình phạt này. 


Kẻ Ấy, với nghiệp của mình, do sự hoại rã của thân, do sự chết đi, bị sanh 
vào chốn bất hạnh, cõi khổ, nơi trừng phạt, địa ngục. Những người giữ địa ngục 
cho thực hiện hình phạt “trói buộc năm cách” đối với kẻ ấy: Họ dùng cọc sắt đã 
được đốt nóng đóng vào ở bàn tay, họ dùng cọc sắt đã được đốt nóng đóng vào 
ở bản tay thứ hai, họ dùng cọc sắt đã được đốt nóng đóng vào ở bàn chân, họ 
dùng cọc sắt đã được đốt nóng đóng vào ở bàn chân thứ hai, họ dùng cọc sắt đã 
được đốt nóng đóng vào ở giữa ngực. Kẻ Ấy, Ở tạ1 nơi Ấy, cảm nhận các thọ khổ, 
sắc bén, khốc liệt, nhức nhối; những kẻ ấy không thể chết đi chừng nào ác 
nghiệp ấy còn chưa chấm dứt. Sự sợ hãi, khổ, ưu này do đâu mà xảy đến cho kẻ 
ấy? Được sanh lên do duyên thương yêu, do duyên niềm vui, do duyên luyến ái, 
do duyên niềm vui và luyến ái. 


Những người giữ địa ngục bắt kẻ ấy năm xuống và dùng những cái rìu 
băm nát. Những người giữ địa ngục nắm lấy kẻ ấy, chân phía trên đầu phía 
dưới, và dùng những cái búa băm nát. Những người giữ địa ngục cột kẻ ấy vào 
cỗ xe rồi cho kéo tới kéo lui ở trên đất đã được đốt cháy, sáng rực, đỏ rực. 
Những người giữ địa ngục bắt kẻ ấy trèo lên, trèo xuống ở ngọn núi than hừng 
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to lớn đã được đốt cháy, sáng rực, đỏ rực. Những người giữ địa ngục năm lây kẻ 
ấy, chân phía trên đầu phía dưới, rồi ném vào chảo đồng đã được đốt nóng, đốt 
cháy, sáng rực, đỏ rực. Kẻ Ấy, Ở tại nƠI Ấy, bị nung nấu ở bọt nước sôi sục. Kẻ 
ấy, ở tại nơi ấy, trong khi bị nung nấu ở bọt nước sôi sục, lúc thì nôi lên trên, lúc 
thì chìm xuống dưới, lúc thì trôi ngang. Kẻ ấy, ở tại nơi ấy, cảm nhận các thọ 
sắc bén, khốc liệt, nhức nhối; nhưng kẻ ấy không thể chết đi chừng nào ác 
nghiệp ấy còn chưa chấm đứt. Sự sợ hãi, khổ, ưu này do đâu mà xảy đến cho kẻ 
ấy? Được sanh lên do duyên thương yêu, do duyên niềm vui, do duyên luyến ái, 
do duyên niềm vui và luyến ái. Những người giữ địa ngục ném kẻ ấy vào đại địa 
ngục. Quả vậy, đại địa ngục ây là: 


1. “(Đại địa ngục) có bốn góc, Có bốn cửa lớn, được chia thành các phần 
cân đối, được bao quanh bằng tường sắt, được đậy lại bằng mái sắt. 


2. Nên của (đại địa ngục) làm bằng sắt, được thiêu đối, cháy với lửa 
ngọn, luôn luôn tỏa khắp và tôn tại xung quanh một trăm do-tuân. 


3. (Các đại địa ngục) có sự đốt nóng khổ sở, ghê rợn, có ngọn lửa khó lại 


, 


gân, có hình dạng làm sởn lông, ghê rợn, gây ra sự sợ hãi, khó chịu. ` 


4. Khối lửa được phát khởi ở bức tường hướng đông, trong khi thiêu đốt 
những kẻ có ác nghiệp, đi đến chạm vào (khối lửa) ở hướng tây. 


5. Khối lửa được phát khởi ở bức tường hướng tây, trong khi thiêu đốt 
những kẻ có ác nghiệp, đi đến chạm vào (khói lửa) ở hướng đông. 


6. Khối lửa được phát khởi ở bức tường hướng bắc, trong khi thiêu đốt 
những kẻ có ác nghiệp, đi đến chạm vào (khối lửa) ở hướng nam. 


1. Khối lửa được phát khởi ở bức tường hướng nam, trong khi thiêu đốt 
những kẻ có ác nghiệp, đi đến chạm vào (khối lửa) ở hướng bắc. 


§. Khối lửa khủng khiếp phát xuất từ bên dưới, trong khi thiêu đốt những 
kẻ có ác nghiệp, đi đến chạm vào (khối lửa) ở mái che (bên trên). 


9. Khối lửa khủng khiếp phát xuất từ mái che, trong khi thiêu đốt những 
kẻ có ác nghiệp, đi đến chạm vào (khối lửa) ở mặt đất (bên dưới). 


10. Cái chảo sắt đã được đốt cháy, nóng đỏ, sáng chói như thế nào thì 
địa ngục AvIci, ở bên dưới, bên trên, và bên hông là như vậy. 
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11. Ở nơi ấy, những chúng sanh vô cùng hung dữ, đã gây ra trọng tội, có 
hành động cực Kỳ ác đóc, bị nung nấu và không thể chết ẩi. 


12. Thân thể của họ, những cư dân ở địa ngục, giống như ngọn lửa. Hãy 
nhìn xem tính chất vững bên của nghiệp, không như tro, cũng không như bụi. 


13. Họ chạy về hướng đông, rồi từ đó chạy về hướng tây. Họ chạy về 
hướng bắc, rôi từ đó họ chạy về hướng nam. 


14. Họ chạy đên bát cứ hướng nào, cánh cửa hướng ây đếu được đóng 
lại. Với niêm mong mỏi được thoát ra, các chúng sanh ây có sự từn kiêm lôi 
thoát. 


15. Họ không thể đi ra khỏi nơi ấy bởi vì nghiệp duyên, khi ác nghiệp của 
họ đã tạo có nhiễu và còn chưa trả xong. ” 


Sự sợ hãi, khổ, ưu này do đâu mà xảy đến cho kẻ ây? Được sanh lên do 
duyên thương yêu, do duyên niềm vui, do duyên luyễn ái, đo duyên niềm vui và 
luyến ái. Những khổ đau ở địa ngục, những khổ đau ở loài thú, những khổ đau ở 
thân phận ngạ quỷ, những khổ đau ở cõi người, những khổ đau ấy do đâu đã 
được sanh ra, do đâu đã được sanh khởi, do đâu đã được hạ sanh, do đâu đã 
được phát sanh, do đâu đã được xuất hiện? Do duyên thương yêu, do duyên 
niềm vui, do duyên luyến ái, do duyên niềm vui và luyến ái, mà những khổ đau 
ấy hiện hữu, xuất phát, sanh ra, sanh khởi, hạ sanh, phát sanh, xuất hiện; - “theo 
sau sự thương yêu là khổ đau này được hình thành” là như thế. 


Trong khi xét thấy điều bất lợi sanh lên từ sự thương yêu - Sự 
thương yêu: Có hai sự thương yêu: sự thương yêu do tham ái và sự thương yêu 
do tà kiến. -nt- Việc này là sự thương yêu do tham ái. -nt- Việc này là sự thương 
yêu do tà kiến. Trong khi xét thấy điều bất lợi sanh lên từ sự thương yêu: 
người có sự thương yêu đo tham ái và sự thương yêu do tà kiến trong khi xét 
thấy, trong khi nhận thấy, trong khi quan sát, trong khi suy xét, trong khi khảo 
sát điều bất lợi sanh lên từ sự thương yêu; - “trong khi xét thấy điều bắt lợi sanh 
lên từ sự thương yêu, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có 
một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ây đã nói rằng: 


“Đối với người đã có sự giao tiếp, các sự thương yêu hiện hữu; theo sau 
sự thương yêu là khô đau này được hình thành. Trong khi xét thấy điều bất lợi 
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sanh lên từ sự thương yêu, nên sông một mình tựa nhự sừng của loài tÊ ngưu 
(chỉ có một). ” 


Trong khi thương tưởng đến các bạn bè thân hữu, (thời) bê trễ điễu lợi 
ích, có tâm bị ràng buộc. Trong khi xét thấy nổi sợ hãi này ở sự thân thiết, nên 
sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Trong khi thương tưởng đến các bạn bè thân hữu, (thời) bê trễ điều 
lợi ích, có tâm bị ràng buộc - Bạn bè: Có hai loại bạn bè: bạn bẻ tại gia và bạn 
bè xuất gia. Người nào là bạn bè tại gia? Ở đây, một người nào đó cho vật khó 
cho, từ bỏ điều khó từ bỏ, làm việc khó làm, nhẫn nại điều khó nhẫn nại, nói ra 
điều bí mật (của mình) cho bạn, che giấu điều bí mật của bạn, vào những lúc rủi 
ro không lìa bỏ (bạn), mạng sống được buông bỏ vì lợi ích của bạn, không 
khinh khi lúc (bạn) khánh tận. Người này là bạn bè tại g1a. 


Người nào là bạn bè xuất gia? Ở đây, vị Tỳ-khưu là đáng yêu, đáng mến, 
đáng kính, đáng trọng, là diễn giả, có sự nhẫn nại với lời nói, là vị thuyết giảng 
sâu sắc, và không xúi giục làm công việc không hợp lý, sách tấn về thắng giới, 
sách tấn việc chuyên cần tu tập bốn sự thiết lập niệm, sách tấn việc chuyên cần 
tu tập bốn chánh cần -nt- bốn nền tảng của thần thông - năm quyên - năm lực - 
bảy yếu tố đưa đến giác ngộ - đạo lộ thánh thiện tám chi phần. Người này là bạn 
bè xuất gia. Thân hữu: nói đến những người nào mà với những người ấy việc 
đến là thoải mái, việc đi là thoải mái, việc ngồi là thoải mái, việc năm là thoải 
mái, việc nói chuyện là thoải mái, việc chuyện vãn là thoải mái, việc tán dương 
là thoải mái, việc tán dương qua lại là thoải mái. 


Trong khi thương tưởng đến các bạn bè thân hữu, (thời) bê trễ điều 
lợi ích: trong khi thương tưởng, trong khi lưu tâm, trong khi ủng hộ các bạn bẻ, 
các thân hữu, các vị đồng quan điểm, các vị thân thiết, và các bạn hữu (thời) bê 
trễ lợi ích của bản thân, luôn cả lợi ích của người khác, luôn cả lợi ích của cả 
hai, (thời) bê trễ lợi ích trong đời này, bê trễ lợi ích trong đời sau, bê trễ luôn cả 
lợi ích là lợi ích tối thượng, (thời) bỏ bê, bỏ lơ, làm mắt mát, lánh xa, làm biến 
mất; - “trong khi thương tường đến các bạn bè thân hữu, (thời) bê trễ điều lợi 
ích” là như thế. 
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Có tâm bị ràng buộc: Có tâm bị ràng buộc là bởi hai lý do: trong khi hạ 
thấp bản thân và trong khi nâng cao người khác là có tâm bị ràng buộc, hoặc 
trong khi nâng cao bản thân và trong khi hạ thấp người khác là có tâm bị ràng 
buộc. Trong khi hạ thấp bản thân và trong khi nâng cao người khác là có tâm bị 
ràng buộc nghĩa là thế nào? (Nói rằng): “Các người có nhiều sự hỗ trợ cho tôi. 
Nương vào các người, tôi nhận được y phục, đồ ăn khất thực, chỗ nằm ngồi, và 
vật dụng là thuốc men chữa bệnh. Có những người khác nương theo các người, 
trong khi nhìn thấy các người, cũng suy nghĩ để bồ thí hoặc làm cho tôi. Ngay 
cả tên họ trước đây của mẹ cha đặt, tên ấy cũng không còn; nhờ vào các người, 
tôi được biết là vị thường tới lui với gia đình của người nam nọ, là vị thường tới 
lui với gia đình của người nữ kia”. Trong khi hạ thấp bản thân và trong khi nâng 
cao người khác là có tâm bị rằng buộc nghĩa là như vậy. 


Trong khi nâng cao bản thân và trong khi hạ thấp người khác là có tâm bị 
ràng buộc nghĩa là thế nào? (Nói rằng): “Tôi có nhiều sự hỗ trợ cho các người. 
Nhờ vào tôi, các người đã đi đến nương nhờ đức Phật, đã đi đến nương nhờ 
Giáo Pháp, đã đi đến nương nhờ chúng Tăng, đã tránh xa việc giết hại sinh 
mạng, đã tránh xa việc lấy vật chưa được cho, đã tránh xa hành vi sai trái trong 
các dục, đã tránh xa việc nói dối, đã tránh xa trường hợp dễ duôi uống chất say 
là rượu và chất lên men. Tôi ban bố việc chỉ bảo cho các người, tôi ban bố sự 
hỏi han, tôi nói về ngày trai giới, tôi chú nguyện việc xây dựng. Vậy mà ngược 
lại, các người lại bỏ rơi tôi, các người trọng vọng, cung kính, sùng bái, cúng 
dường các vị khác”. Trong khi nâng cao bản thân và trong khi hạ thấp người 
khác là có tâm bị ràng buộc nghĩa là như vậy; - “(thời) bê trễ điều lợi ích, có 
tâm bị ràng buộc” là như thế. 


Trong khi xét thấy nỗi sợ hãi này ở sự thân thiết - Sợ hãi: sợ hãi sự 
sanh, sợ hãi sự già, sợ hãi sự bệnh, sợ hãi sự chết, sợ hãi vua chúa, sợ hãi kẻ 
trộm, sợ hãi lửa, sợ hãi nước, sợ hãi sự chỉ trích của bản thân, sợ hãi sự chỉ trích 
của người khác, sợ hãi hình phạt, sợ hãi khổ cảnh, sợ hãi sóng nước, sợ hãi cá 
sấu, sợ hãi xoáy nước, sợ hãi cá dữ, sợ hãi về sinh kế, sợ hãi sự quở trách, sợ hãi 
do sự nhút nhát ở tập thể, sợ hãi do sự say sưa, trạng thái sợ hãi, trạng thái kinh 
hãi, sự sởn lông, sự hốt hoảng, sự khiếp Sợ của tâm. Sự thân thiết: Có hai sự 
thân thiết: sự thân thiết do tham ái và sự thân thiết do tà kiến, -nt- Việc này là sự 
thân thiết do tham ái. -nt- Việc này là sự thân thiết do tà kiến. Trong khi xét 
thấy nỗi sợ hãi này ở sự thân thiết: trong khi xét thấy, trong khi nhận thấy, 
trong khi quan sát, trong khi suy xét, trong khi khảo sát nỗi sợ hãi này ở sự thân 
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thiết; - “trong khi xét thấy nỗi sợ hãi này ở sự thân thiết, nên sống một mình tựa 
như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Trong khi thương tưởng đến các bạn bè thân hữu, (thời) bê trễ điểu lợi 
ích, có tâm bị ràng buộc. Trong khi xét thấy nổi sợ hãi này ở sự thân thiết, nên 
sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). ” 


4. 


Giống như cây tre rậm rạp bị vướng mắc, sự mong mỏi (yêu thương) các 
con và những người vợ (là tương tự). Trong khi không bị vướng víu như là mụt 
măng tre, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Giống như cây tre rậm rạp bị vướng mắc: Cây tre nói đến lùm tre. 
Giống như ở lùm tre, các cây tre già cỗi bị dính mắc, bị vướng mắc, bị dính vào, 
bị máng vào, bị vướng vào, bị giữ lại, tương tự y như vậy, sự vướng mắc nói 
đến tham ái, tức là sự luyến áI, luyến ái mãnh liệt, sự say đắm, sự chiều chuộng, 
niềm vui, niềm vui và luyến á1, SỰ luyến ái mãnh liệt của tâm, ước muốn, mê 
mân, bám chặt, thèm khát, thẻm thuồng, quyến luyến, đắm nhiễm, dục vọng, 
xảo trá, liên quan tái sanh, sự tạo ra khổ, người thợ may, cái lưới bẫy, sự cuốn 
trôi, sự vướng mắc, sợi chỉ trói, sự lan rộng, có sự ra sức, ban đợi, nguyện vọng, 
lối dẫn đến hữu, rừng cây, bụi rậm, sự thân thiết, sự thương yêu, sự trông mong, 
sự thân mật, sự mong mỏi, sự mong ước, trạng thái mong ước, sự mong mỏi về 
sắc, mong mỏi về thinh, mong mỏi về hương, mong mỏi về vị, mong mỏi về 
xúc, mong mỏi về lợi lộc, mong mỏi về tài sản, mong mỏi về con trai, mong 
mỏi về mạng sống, tham muốn, khởi tham muốn, nguyện cầu, biểu hiện tham 
muốn, trạng thái tham muốn, tham lam, biểu hiện tham lam, trạng thái tham 
lam, xao xuyến, ham muốn vật vừa ý, luyến ái sai pháp, tham sai trái, đeo đuôi, 
khao khát, ước nguyện, mong cầu, ước nguyện tốt đẹp, dục ái, hữu ái, phi hữu 
ái, ái cõi Sắc, ái cõi vô sắc, ái Niết Bàn, ái cảnh sắc, ái cảnh thinh, ái cảnh khí, 
ái cảnh vị, ái cảnh xúc, ái cảnh pháp, dòng nước lũ, sự ràng buộc, trói buộc, 
chấp thủ, ngăn trở, ngăn che, che đậy, cột trói, làm ô nhiễm, tiềm ân, thâm nhập, 
quấn lấy, sự keo kiệt, cội nguồn của khổ, căn nguyên của khổ, nguồn sanh khỏ, 
cạm bẫy của Ma Vương, lưỡi câu của Ma Vương, lãnh địa của Ma Vương, ái ví 
như dòng sông, ái ví như tấm lưới, ái ví như dây xích, ái ví như biến, tham đắm, 
tham, cội nguồn của bất thiện. 
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Sự vướng mắc: Sự vướng mắc với ý nghĩa gì? “Được trải rộng” là vướng 
mắc, “bao quát” là vướng mắc, “được lan rộng” là vướng mắc, “nó lôi kéo theo” 
là vướng mắc, “nó mang lại chất độc” là vướng mắc, “truyền bá chất độc” là 
vướng mắc, “gốc rễ của chất độc” là vướng mắc, “kết quả của chất độc” là 
vướng mắc, “sự thọ dụng độc hại” là vướng mắc. Hoặc hơn nữa, “tham ái là bao 
quát ở sắc, ở thỉnh, ở hương, ở vị, ở xúc, ở gia tộc, ở đồ chúng, ở chỗ ngụ, ở lợi 
lộc, ở danh vọng, ở lời khen, ở hạnh phúc, ở y phục, ở đồ ăn khất thực, ở chỗ 
nằm ngồi, ở vật dụng là thuốc men chữa bệnh, ở dục giới, ở sắc gIỚI, Ở VÔ sắc 
gIớI, ở cõi dục, ở cối sắc, ở cõi vô sắc, ở cõi hữu tưởng, ở cõi vô tưởng, ở cõi 
phi tưởng phi phi tưởng, ở cõi một uâẫn, ở cõi bốn uân, ở cõi năm uân, ở quá 
khứ, ở vị lai, ở hiện tại, ở các pháp đã được thấy, đã được nghe, đã được cảm 
giác, đã được nhận thức, được trải rộng, được lan rộng” là vướng mắc; - “giống 
như cây tre rậm rạp bị vướng mắc” là như thế. 


Sự mong mỏi (yêu thương) các con và những người vợ (là tương tự) - 
Các con: Có bốn loại con: con ruột là con, con nhặt được là con, con nuôi là 
con, học trò là con. Những người vợ: nói đến những người nữ có hôn phối. Sự 
mong mỏi: nói đến tham ái, tức là sự luyến ái, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham 
đăm, tham, cội nguồn của bất thiện; - “sự mong mỏi (yêu thương) các con và 
những người vợ (là tương tự)” là như thế. 


Trong khi không bị vướng víu như là mụt măng tre: Cây tre nói đến 
lùm tre. Giống như ở lùm tre, các mụt măng non không bị dính mắc, không bị 
máng vào, không bị giữ lại, đi ra ngoài, được rời ra, được thoát khỏi là tương tự 
y như vậy. Không bị dính mắc: Có hai sự dính mắc: sự dính mắc do tham ái và 
sự dính mắc do tà kiến, -nt- Việc này là sự dính mắc do tham ái. -nt- Việc này là 
sự dính mắc do tà kiến. Đối với vị Phật Độc Giác ấy, sự dính mắc do tham ái đã 
được dứt bỏ, sự dính mắc do tà kiến đã được buông bỏ. Do trạng thái đã được 
dứt bỏ đối với sự dính mắc do tham ái, do trạng thái đã được buông bỏ đối với 
sự dính mắc đo tà kiến, vị Phật Độc Giác ấy không dính mắc ở sắc, không dính 
mắc ở thinh, không dính mắc ở hương, không dính mắc ở vị, không dính mắc ở 
xúc, không dính mắc ở gia tộc, ở đồ chúng, ở chỗ ngụ, ở lợi lộc, ở danh vọng, ở 
lời khen, ở hạnh phúc, ở y phục, ở đồ ăn khất thực, ở chỗ năm ngồi, ở vật dụng 
là thuốc men chữa bệnh, ở dục ĐIỚI, Ở sắc gIỚI, Ở VÔ sắc gIớI, ở cÕi dục, ở cõi 
sắc, ở cõi vô sắc, ở cõi hữu tưởng, ở cõi vô tưởng, ở cõi phi tưởng phi phi 
tưởng, ở cõi một uẫn, ở cõi bốn uâẫn, ở cõi năm uân, ở quá khứ, ở vị lai, ở hiện 
tại, ở các pháp đã được thấy, đã được nghe, đã được cảm giác, đã được nhận 
thức, (vị ấy) không năm giữ, không bị trói buộc, không bị giữ lại, không bị dính 
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cứng, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, đã được thoát khỏi, không bị ràng buộc, 
sống với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; - “trong khi không bị 
vướng víu như là mụt măng tre, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê 
ngưu (chỉ có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Giống như cây tre rậm rạp bị vướng mắc, sự mong mỏi (yêu thương) 
các con và những người vợ (là tương tự). Trong khi không bị vướng víu như là 
mụt măng tre, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một) ” 


Giống như con nai ở trong rừng, không bị trói buộc, đi đến nơi kiếm ăn 
tùy theo ý thích, người hiểu biết, trong khi xem xét vê sự tự do, nên sống một 
mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Giống như con nai ở trong rừng, không bị trói buộc, đi đến nơi kiếm 
ăn tùy theo ý thích - Nai: Có hai loài nai: loài nai eø và loài nai 2asađa. 
Giống như loài nai sống ở rừng, trong lúc đi lại trong rừng và trong khu rừng 
lớn, tự tin nó đi, tự tin nó đứng, tự tin nó ngồi, tự tin nó nằm. Bởi vì điều này đã 
được đức Thế Tôn nói đến: “Này các Tỳ-khưu, cũng giống như con nai sống ở 
rừng đang đi lại trong khu rừng, trong khu rừng lớn, tự tin nó đi, tự tin nó đứng, 
tự tin nó ngồi, tự tin nó nằm. Điều ấy có nguyên nhân là gì? Này các Tỳ-khưu, 
nó không ở trong phạm vi của gã thợ săn. Này các Tỳ-khưu, tương tự y như 
vậy, vị Tỳ-khưu ngay sau khi tách ly khỏi các dục, tách ly khỏi các bất thiện 
pháp, đạt đến và trú thiền thứ nhất, có tầm, có tứ, có hỷ lạc sanh lên do sự tách 
ly. Này các Tỳ-khưu, vị Ty-khưu này được gọi là vị đã làm Ma Vương mù 
quáng, đã thủ tiêu không còn dấu chân, đã đạt đến nơi mắt của Ma Vương ác 
độc không còn nhìn thấy. 


Này các Ty-khưu, còn có việc khác nữa, vị Tỳ-khưu, do sự văng lặng của 
tầm và tứ, đạt đến và trú thiền thứ nhì, có sự tĩnh lặng ở nội phần, có trạng thái 
chuyên nhất của tâm, không tầm không tứ, có hỷ lạc sanh lên do định. Này các 
Ty-khưu, vị Tỳ-khưu này được gọi là vị đã làm Ma Vương mù quáng, đã thủ 
tiêu không còn dấu chân, đã đạt đến nơi mắt của Ma Vương ác độc không còn 
nhìn thấy. 
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Này các Ty-khưu, còn có việc khác nữa, vị Ty-khưu, do sự không còn 
luyến ái ở hý, an trú xả, có niệm và có sự nhận biết rõ, và cảm nhận lạc bằng 
thân, đó là điều mà các bậc Thánh gọi là: “Có xả, có niệm, có sự trú vào lạc”, 
đạt đến và trú thiền thứ ba ấy. Này các Tỳ-khưu, vị Tỳ-khưu này được gọi là vị 
đã làm Ma Vương mù quáng, đã thủ tiêu không còn dấu chân, đã đạt đến nơi 
mắt của Ma Vương ác độc không còn nhìn thấy. 


Này các Tỳ-khưu, còn có việc khác nữa, vị Tỳ-khưu, do sự từ bỏ lạc, do 
sự từ bỏ khổ (ở thân), do sự biến mất của hỷ tâm và ưu phiền (đã có) ngay trước 
đó, đạt đến và trú thiền thứ tư, có sự thanh tịnh của xả và niệm, không khổ 
không lạc. Này các Ty-khưu, vị Tỳ-khưu này được gọi là vị đã làm Ma Vương 
mù quáng, đã thủ tiêu không còn dấu chân, đã đạt đến nơi mắt của Ma Vương 
ác độc không còn nhìn thấy. 


Này các Tỳ-khưu, còn có việc khác nữa, vị Tỳ-khưu, do sự vượt qua hắn 
toàn bộ các sắc tưởng, do sự biến mất của các tưởng bất bình, do việc không 
chú ý đến các tưởng khác biệt, (nhận thức rằng:) “Hư không là vô biên” đạt đến 
và trú Không Vô Biên Xứ. Này các Tỳ-khưu, vị Tỳ-khưu này được gọi là vị đã 
làm Ma Vương mù quáng, đã thủ tiêu không còn dấu chân, đã đạt đến nơi mắt 
của Ma Vương ác độc không còn nhìn thấy. 


Này các Ty-khưu, còn có việc khác nữa, vị Tỳ-khưu, sau khi vượt qua 
hắn toàn bộ Không Vô Biên Xứ, (nhận thức răng:) “Thức là vô biên” đạt đến và 
trú Thức Vô Biên Xứ; -nt- sau khi vượt qua hắn toàn bộ Thức Vô Biên Xứ, 
(nhận thức rằng:) “Không có gì” đạt đến và trú Vô Sở Hữu Xứ; -nt- sau khi 
vượt qua hắn toàn bộ Vô Sở Hữu Xứ, đạt đến và trú Phi Tưởng Phi Phi Tưởng 
Xứ; -nt- sau khi vượt qua hắn toàn bộ Phi Tưởng Phi Phi Tưởng Xứ, đạt đến và 
trú diệt thọ tưởng; và đối với vị này, sau khi nhìn thấy bằng tuệ, các lậu hoặc 
được hoàn toàn cạn kiệt. Này các Ty-khưu, vị Tỳ-khưu này được gọi là vị đã 
làm Ma Vương mù quáng, đã thủ tiêu không còn dấu chân, đã đạt đến nơi mắt 
của Ma Vương ác độc không còn nhìn thấy. Đã vượt qua sự vướng mắc ở thế 
gian, tự fn vị ấy đổi, tự tin vị ây đứng, tự tin vị ây ngồi, tự tin vị ây năm. Điều ấy 
có nguyên nhân là gì? Này các Tỳ-khưu, vị ấy không ở trong phạm vi của (Ma 
Vương) ác độc; - “giống như con nai ở trong rừng, không bị trói buộc, đi đến 
nơi kiếm ăn tùy theo ý thích” là như thế. 

Người hiểu biết, trong khi xem xét về sự tự do - Người hiểu biết: là 
người sáng suốt, có tuệ, có sự giác ngộ, có trí, có sự rành rẽ, có sự thông minh. 
Người: là chúng sanh, thanh niên, người nam, cá nhân, mạng sống, người còn 
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sanh tử, con người, người đi theo nghiệp, nhân loại. Tự do: Có hai yếu tố có sự 
tự do: pháp có sự tự do và cá nhân có sự tự do. Pháp nào là có sự tự do? Bốn sự 
thiết lập niệm, bốn chánh cần, bốn nên tảng của thần thông, năm quyền, năm 
lực, bảy yếu tố đưa đến giác ngộ, đạo lộ thánh thiện tám chi phân; pháp này là 
có sự tự do. Người nảo là cá nhân có sự tự do? Người nào hội đủ pháp có sự tự 
do này, người ấy được gọi là cá nhân có sự tự do. 


Người hiểu biết, trong khi xem xét về sự tự do: người hiểu biết, trong 
khi xem xét, trong khi nhận thấy, trong khi quan sát, trong khi suy xét, trong khi 
khảo sát về sự tự do, về pháp; - “người hiểu biết, trong khi xem xét về sự tự do, 
nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Gióng như con nai ở trong rừng, không bị trói buộc, đi đến nơi kiêm ăn 
tùy theo ý thích, người hiểu biết, trong khi xem xét về sự tự do, nên sông một 
mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một) ” 


6. 


Có sự mời gọi giữa bạn bè về chuyện nghỉ ngơi, về việc đứng gán, về sự 
ra đi, về cuộc dụ hành, trong khi xem xét về sự tự do không được (kẻ khác) ham 
thích, nên sông một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Có sự mời gọi giữa bạn bè về chuyện nghỉ ngơi, về việc đứng gần, về 
sự ra đi, về cuộc du hành - Bạn bè: bạn bè nói đến những người mà với những 
người ấy, việc đến là thoải mái, việc đi là thoải mái, việc đi và đến là thoải mái, 
việc đứng là thoải mái, việc ngồi là thoải mái, việc nằm là thoải mái, VIỆC nÓI 
chuyện là thoải mái, việc chuyện vẫn là thoải mái, việc tán dương là thoải mái, 
việc tán dương qua lại là thoải mái. Có sự mời gọi giữa bạn bè về chuyện nghỉ 
ngơi, về việc đứng gần, về sự ra đi, về cuộc du hành: là sự bàn bạc về lợi ích 
của bản thân, sự bàn bạc về lợi ích của người khác, sự bàn bạc về lợi ích của cả 
hai, sự bàn bạc về lợi ích trong đời này, sự bàn bạc về lợi ích trong đời sau, sự 
bàn bạc về lợi ích của lợi ích tối thượng giữa bạn bẻ về chuyện nghỉ ngơi, về 
việc đứng gần, về sự ra ổi, về cuộc du hành; - “có sự mời gọi giữa bạn bẻ về 
chuyện nghỉ ngơi, về việc đứng gần, về sự ra đi, về cuộc du hành” là như thế. 
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Trong khi xem xét về sự tự do không được (kẻ khác) ham thích: sự 
việc này không được ham thích đối với những kẻ ngu, đối với những kẻ phi 
chân nhân, đối với các ngoại đạo, đối với các đệ tử của ngoại đạo, tức là việc 
cạo đầu mặc y phục màu ca-sa. Sự việc này được ham thích đối với những vị 
sáng suốt, đối với những bậc chân nhân, đối với các đệ tử của đức Phật, đối với 
các vị Phật Độc Giác, tức là việc cạo đầu mặc y phục màu ca-sa. Tự do: Có hai 
yếu tố có sự tự do: pháp (đem lại sự) tự do và cá nhân (có sự) tự do. Pháp nào là 
(đem lại sự) tự do? Bốn sự thiết lập niệm, -nt-đạo lộ thánh thiện tám chi phần. 
Đây là pháp (đem lại sự) tự do. Người nảo là cá nhân (có sự) tự do? Người nào 
hội đủ pháp (đem lại sự) tự do này, người ấy được gọi là cá nhân (có sự) tự do. 
Trong khi xem xét về sự tự do không được (kẻ khác) ham thích: trong khi 
xem xét, trong khi nhận thấy, trong khi quan sát, trong khi suy xét, trong khi 
khảo sát về sự tự đo, về pháp; - “trong khi xem xét về sự tự do không được (kẻ 
khác) ham thích, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có 
một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Có sự mời gọi giữa bạn bè về chuyện nghỉ ngơi, về việc đứng gân, về sự 
ra đi, về cuộc dụ hành, trong khi xem xét về sự tự do không được (kẻ khác) ham 
thích, nên sông một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). ” 


Có sự đùa giỡn, sự vui thích ở giữa đảm bạn bè, và lòng thương yêu đổi 
với con cái là bao la. Trong khi chắn ghét sự chia lìa với những vật yêu mễn, 
nên sông một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Có sự đùa giỡn, sự vui thích ở giữa đám bạn bè - Sự đùa giốn: Có hai 
sự đùa giỡn: sự đùa giỡn về thân và sự đùa giỡn về khẩu. Những việc nào là đùa 
giỡn về thân? Họ chơi đùa với các con voi, họ chơi đùa với các con ngựa, họ 
chơi đùa với các cỗ xe, họ chơi đùa với các cây cung, họ tiêu khiển cờ tám ô 
vuông, họ tiêu khiển cờ mười ô vuông, họ chơi với bàn cờ tưởng tượng ở trên 
không, họ chơi trò nhảy cóc, họ chơi lỗi rút quân cờ, họ chơi ném xúc xắc, họ 
chơi đánh khăng, họ chơi trò đoán hình vẽ bằng tay, họ chơi với những trái cầu, 
họ chơi trò thôi kèn bằng lá cây, họ chơi trò kéo cày, họ chơi trò nhào lộn, họ 
chơi chong chóng, họ chơi trò đo lường, họ chơi trò đua xe, họ chơi bắn cung, 
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họ chơi trò đồ chữ, họ chơi trò đoán ý, họ chơi trò nhái điệu bộ; Đây là sự đùa 
giỡn về thân. 


Những việc nào là đùa giỡn về khâu? Nhại tiếng trống băng miệng, làm 
nhạc trống bằng miệng, làm tiếng trống vò bằng miệng, huýt sáo bằng miệng, 
đánh trống miệng, giả tiếng trống bằng miệng, diễn kịch, reo hò, ca hát, cười 
giỡn; Đây là sự đùa giỡn về khâu. Sự vui thích: từ “rati” này là diễn tả trạng 
thái không bị thất vọng. Bạn bè: bạn bè nói đến những người mà với những 
người ấy, việc đến là thoải mái, việc đi là thoải mái, việc đi và đến là thoải mái, 
việc đứng là thoải mái, việc ngôi là thoải mái, việc nằm là thoải mái, VIỆC nÓI 
chuyện là thoải mái, việc chuyện văn là thoải mái, việc tán dương là thoải mái, 
việc tán dương qua lại là thoải mái. Có sự đùa giỡn, sự vui thích ở giữa đám 
bạn bè: có sự đùa giỡn và sự vui thích ở giữa đám bạn bẻ; - “có sự đùa giỡn, sự 
vui thích ở giữa đám bạn bè” là như thế. 


Và lòng thương yêu đối với con cái là bao la - Con cái: Có bốn loại con 
cái: con ruột là con, con nhặt được là con, con nuôi là con, học trò là con. Và 
lòng thương yêu đối với con cái là bao la: có lòng thương yêu vượt trội đối 
với con cái; - “và lòng thương yêu đối với con cái là bao la” là như thế. 


Trong khi chán ghét sự chia lìa với những vật yêu mến: Có hai đối 
tượng được yêu mến: các chúng sanh hoặc các pháp tạo tác. Những người nào 
là các chúng sanh được yêu mến? Ở đây, đối với người nào đó, những người ấy 
là có lòng mong muốn điều tốt đẹp, có lòng. mong muốn điều lợi ích, có lòng 
mong muốn sự thoải mái, có lòng mong muốn sự an ổn trong mối quan hệ: là 
người mẹ, hoặc cha, hoặc anh (em) trai, hoặc chị (em) gái, hoặc con trai, hoặc 
con gái, hoặc các bạn bè, hoặc các thân hữu, hoặc các thân quyền, hoặc những 
người cùng huyết thống; những người này là các chúng sanh được yêu mến. Các 
pháp nào là các pháp tạo tác được yêu mến? Các sắc hợp ý, các thinh hợp ý, các 
hương hợp ý, các vị hợp ý, các xúc hợp ý; các pháp này là các pháp tạo tác được 
yêu mến. Trong khi chán ghét sự chia lìa với những vật yêu mến: trong khi 
chán ghét, trong khi phiền phức, trong khi chán nản, trong khi chán ghét sự chia 
lia đối với những vật yêu mến; - “trong khi chán ghét sự chia lìa với những vật 
yêu mến, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” là như 
thê. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: “Có sự đùa giỡn, sự vui thích ở 
giữa đám bạn bè, và lòng thương yêu đối với con cái là bao la. Trong khi chán 


765 


ghét sự chia lìa với những vật yêu mên, nên sông một mình tựa như sừng của 
loài tê ngưu (chỉ có một). ” 


Vị (sống an lạc) khắp cả bốn phương, không có lòng bắt bình, tự biết đủ 
với bắt luận vật dụng nào dầu tốt hay xấu, chịu đựng các hiểm họa, không có 
kinh hãi, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Vị (sống an lạc) khắp cả bốn phương, không có lòng bắt bình - Khắp 
cả bốn phương: Vị Phật Độc Giác ấy lan tỏa một phương bằng tâm đồng hành 
với từ, rồi an trú, tương tự như vậy phương thứ nhì, tương tự như vậy phương 
thứ ba, tương tự như vậy phương thứ tư. Như thế ở phương trên, phương dưới, 
phương ngang, khắp mọi nơi, cho đến tất cả các chúng sanh luôn cả bản thân, vị 
ấy lan tỏa toàn thể thế giới chúng sanh bằng tâm đồng hành với từ, bao la, 
quảng đại, không đo lường được, không thù oán, không sân hận, rồi an trú. Vị 
ấy lan tỏa một phương bằng tâm đồng hành với bi -nt- đồng hành với hỷ -nt- 
đồng hành với xả, rồi an trú, tương tự như vậy phương thứ nhì, tương tự như 
vậy phương thứ ba, tương tự như vậy phương thứ tư. Như thế ở phương trên, 
phương dưới, phướng ngang, khắp mọi nơi, cho đến tất cả các chúng sanh luôn 
cả bản thân, vị ấy lan tỏa toàn thể thế giới chúng sanh bằng tâm đồng hành với 
xả, bao la, quảng đại, không đo lường được, không thù oán, không sân hận, rồi 
an trú. Vị (sống an lạc) khắp cả bốn phương, không có lòng bất bình: Nhờ 
trạng thái phát triển của tâm từ, các chúng sanh ở hướng đông là không chán 
ghét, các chúng sanh ở hướng nam là không chán ghét, các chúng sanh ở hướng 
tây là không chán ghét, các chúng sanh ở hướng bắc là không chán ghét, các 
chúng sanh ở hướng đông nam là không chán ghét, các chúng sanh ở hướng tây 
nam là không chán ghét, các chúng sanh ở hướng tây bắc là không chán ghét, 
các chúng sanh ở hướng đông bắc là không chán ghét, các chúng sanh ở hướng 
dưới là không chán ghét, các chúng sanh ở hướng trên là không chán ghét, các 
chúng sanh ở các hướng chính và các hướng phụ là không chán ghét; nhờ trạng 
thái phát triển của tâm bi -nt- nhờ trạng thái phát triển của tâm hý -nt- nhờ trạng 
thái phát triển của tâm xả, các chúng sanh ở hướng đông là không chán ghét, - 
nf- các chúng sanh ở các hướng chính và các hướng phụ là không chán ghét; - 
“vị (sống an lạc) khắp cả bốn phương, không có lòng bắt bình” là như thế. 
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Tự biết đủ với bất luận vật dụng nào dầu tốt hay xấu: Vị Phật Độc 
Giác ây tự biết đủ với bất cứ y nào dầu tốt hay xấu, có lời ca ngợi về sự tự biết 
đủ với bất cứ y nào dầu tốt hay xấu, và không vì nguyên nhân về y mà phạm 
vào việc tầm cầu sai trái, không thích hợp. Khi không nhận được y thì không 
băn khoăn, và khi đã nhận được y thì thọ dụng không bị vướng mắc, không bị 
mê mắn, không bị phạm tội, có sự nhìn thấy điều bất lợi, có tuệ về sự buông xả. 
Và hơn nữa, do sự tự biết đủ với bất luận y nào dầu tốt hay xấu ấy, cũng không 
tâng bốc bản thân, không khinh bỉ vị khác. 


Bởi vì, vị khôn khéo, không biếng nhác, có sự nhận biết rõ, có niệm trong 
trường hợp ấy nói đến vị Phật Độc Giác đã đứng vào dòng dõi của các bậc 
Thánh được biết tiếng là cao thượng từ thời xa xưa. (Vị Phật Độc Giác ấy) tự 
biết đủ với bất luận đồ ăn khất thực nào dầu tốt hay xấu -nt- tự biết đủ với bất 
luận chỗ nằm ngồi nào dầu tốt hay xấu -nt- tự biết đủ với bất luận vật dụng là 
thuốc men chữa bệnh nào dầu tốt hay xấu, có lời ca ngợi về sự tự biết đủ với bất 
luận vật dụng là thuốc men chữa bệnh nào dầu tốt hay xấu, và không vì nguyên 
nhân về vật dụng là thuốc men chữa bệnh mà đạt đến sự tầm cầu sai trái, không 
phù hợp. Khi không nhận được vật dụng là thuốc men chữa bệnh thì không băn 
khoăn, và khi đã nhận được vật dụng là thuốc men chữa bệnh thì thọ dụng, 
không bị vướng mắc, không bị mê mân, không bị phạm tội, có sự nhìn thấy điều 
bất lợi, có tuệ về sự buông xả. Và hơn nữa, do sự tự biết đủ với bất luận vật 
dụng là thuốc men chữa bệnh nào dầu tốt hay xấu ấy, cũng không tâng bốc bản 
thân, không khinh bỉ vị khác. Bởi vì, vị khôn khéo, không biếng nhắc, có sự 
nhận biết rõ, có niệm trong trường hợp ấy nói đến vị Phật Độc Giác đã đứng 
vào dòng dõi của các bậc Thánh được biết tiếng là cao thượng từ thời xa xưa; - 
“tự biết đủ với bất luận vật dụng nào dầu tốt hay xấu” là như thế. 


Chịu đựng các hiểm họa, không có kinh hãi - Các hiểm họa: có hai 
loại hiểm họa: hiểm họa hiển hiện và hiểm họa khuất lấp. 


Các điều nào là hiểm họa hiển hiện? Các con sư tử, hổ, báo, gấu, chó 
rừng, chó sói, trâu rừng, voi, răn, bò cạp, rết, hoặc có thể là các kẻ cướp hay 
những kẻ tàn bạo có hành động gây sự hoặc chưa có hành động gây sự, bệnh ở 
mắt, bệnh ở tai trong, bệnh ở mũi, bệnh ở lưỡi, bệnh ở thân, bệnh ở đầu, bệnh ở 
lỗ tai, bệnh ở miệng, bệnh ở răng, ho, suyễn, số mũi, nhiệt, cảm sốt, đau bụng, 
xây xâm, kiết ly, đau bụng bão, dịch tả, phong cùi, khối u, bệnh chàm, lao phối, 
động kinh, mụt, nhọt, ghẻ ngứa, sảy, loét tay chân, máu và mật, bệnh tiểu 
đường, bệnh trĩ, ghẻ lở, loét hậu môn, bệnh phát khởi từ mật, bệnh phát khởi từ 
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đàm, bệnh phát khởi từ gió, bệnh tổng hợp do mật-đàm-gió, bệnh sanh lên vì 
thay đổi thời tiết, bệnh sanh lên vì bốn oai nghi không đồng đều, bệnh thuộc 
dạng cấp tính, bệnh sanh lên vì quả của nghiệp, lạnh, nóng, đói, khát, đại tiện, 
tiểu tiện, các xúc chạm với ruồi muỗi gió nẵng và các loài bò sát, hoặc là như 
thế; các điều này được gọi là hiểm họa hiền hiện. 


Các điều nào là hiểm họa khuất lấp? Uể hạnh về thân, uế hạnh về khẩu, 
uế hạnh về ý, pháp che lấp “mong muốn về dục”, pháp che lấp ““sân hận”, pháp 
che lắp “dã dượi buồn ngủ”, pháp che lấp “phóng dật và hối hận”, pháp che lắp 
“hoải nghi”, sự luyến á1, sân hận, si mê, giận dữ, thù hẳn, giẻm pha, ác ý, ganh 
ty, bón xẻn, xảo trá, lừa gạt, bướng bỉnh, hung hăng, ngã mạn, cao ngạo, đam 
mê, xao lãng, tất cả ô nhiễm, tất cả uễ hạnh, mọi sự lo lắng, mọi sự bực bội, mọi 
sự nóng nảy, tất cả các pháp tạo tác bất thiện; các điều này được gọi là hiểm họa 
khuất lấp. 


Các hiêm họa: Các hiêm họa với ý nghĩa gì? Các hiêm họa bởi vì “chúng 
áp chê”, các hiêm họa bởi vì “chúng đưa đên sự suy giảm”, các hiêm họa bởi vì 
“nơi ấy là chỗ trú”. 


Các hiểm họa bởi vì “chúng áp chế” nghĩa là thế nào? Các hiểm họa ấy 
khống chế, áp chế, thống trị, đè bẹp, trấn áp, chà đạp cá nhân ấy. Các hiểm họa 
bởi vì “chúng áp chế” nghĩa là như vậy. 


Các hiểm họa bởi vì “chúng đưa đến sự suy giảm” nghĩa là thế nào? Các 
hiểm họa ấy đưa đến sự nguy hiểm, đến sự suy giảm đối với các thiện pháp. Đối 
với các thiện pháp nào? Đối với sự thực hành đúng đắn, đối với sự thực hành 
phù hợp, đối với sự thực hành không trái ngược, đối với sự thực hành không đối 
chọi, đối với sự thực hành đưa đến lợi ích, đối với sự thực hành đúng pháp và 
thuận pháp, đối với việc làm đầy đủ các giới, đối với việc phòng vệ các giác 
quan, đối với việc biết chừng mực về vật thực, đối với sự luyện tập về tỉnh thức, 
đối với niệm và sự nhận biết rõ, đối với sự chuyên cần tu tập bốn sự thiết lập 
niệm, bốn chánh cần, bốn nền tảng của thần thông, năm quyên, năm lực, bảy 
yếu tố đưa đến giác ngộ, đối với sự chuyên cần tu tập đạo lộ thánh thiện tám chi 
phần, chúng đưa đến sự nguy hiểm, đến sự suy giảm đối với các thiện pháp này. 
Các hiểm họa bởi vì “chúng đưa đến sự suy giảm” nghĩa là như vậy. 


Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” nghĩa là thế nào? Các ác bất thiện 
pháp này sanh lên ở nơi ấy thì có bản ngã (của người ấy) là nơi nương tựa. 
Giống như các sinh vật “có hang là chỗ trú” thì ngụ ở hang, các sinh vật có 
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“nước là chỗ trú” thì ngụ ở nước, các sinh vật “có rừng là chỗ trú” thì ngụ ở 
rừng, các sinh vật “có cây cối là chỗ trú” thì ngụ ở cây cối, tương tự y như thế, 
các ác bất thiện pháp này sanh lên ở nơi ấy thì có bản ngã (của người ấy) là nơi 
nương tựa. Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” còn là như vậy. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này các Tỳ-khưu, vị Tỳ-khưu có học trò, có thầy dạy học, sống khô sở 
không thoải mái. Và này các Tỳ-khưu, thế nào là vị Tỳ-khưu có học trò, có thầy 
dạy học, sống khổ sở không thoải mái? Này các Tỳ-khưu, Ở đây, đối với vị Tỳ- 
khưu, sau khi nhìn thấy cảnh sắc bằng mắt, các ác bất thiện pháp nào có sự di 
chuyền (ở các đối tượng) và có sự tư duy đưa đến sự ràng buộc sanh khởi đến vị 
ấy, các ác bất thiện pháp ấy trú ngụ, chiếm ngự bên trong vị ấy; vì thế, được gọi 
là “có học trò”. Chúng chỉ phối vị ấy, “các ác bất thiện pháp chỉ phối vị ấy”; vì 
thế, được gọi là “có thầy dạy học”. Này các Tỳ-khưu, và thêm nữa, đối với vị 
Tỳ-khưu, sau khi nghe âm thanh băng tai, -nt- sau khi ngửi hương bằng mũi, - 
nf- sau khi nếm vị bằng lưỡi, -nt- sau khi xúc chạm bằng thân, -nt- sau khi nhận 
thức pháp bằng ý, các ác bất thiện pháp nào có sự di chuyên (ở các đối tượng) 
và có sự tư duy đưa đến sự ràng buộc sanh khởi đến vị ấy, các ác bất thiện pháp 
ấy trú ngụ, chiếm ngự bên trong vị ấy; vì thế, được gọi là “có học trò”. Chúng 
chi phối vị ấy, “các ác bất thiện pháp chỉ phối vị ấy”; vì thế, được gọi là “có 
thầy dạy học”. Này các Tỳ-khưu, quả là như vậy, vị Tỳ-khưu có học trò, có thầy 
dạy học, sống khổ sở không thoải mái. Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” 
còn là như vậy. 


Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Này các Tỳ-khưu, có ba pháp này là các vết nhơ bên trong, các kẻ thù 
bên trong, các đối thủ bên trong, các kẻ giết chóc bên trong, các kẻ đối nghịch 
bên trong. Ba pháp nào? Này các Tỳ-khưu, tham là vết nhơ bên trong, kẻ thù 
bên trong, đối thủ bên trong, kẻ giết chóc bên trong, kẻ đối nghịch bên trong. 
Này các Tỳ-khưu, sân -nt- Này các Tỳ-khưu, si là vết nhơ bên trong, kẻ thù bên 
trong, đôi thủ bên trong, kẻ giết chóc bên trong, kẻ đối nghịch bên trong.” 


1. Tham là sự sanh ra điều không lợi ích, tham là sự rồi loạn của tâm. 
Người đời không thấu hiểu sự nguy hiểm ấy đã được sanh ra từ bên trong. 
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2. Người bị khởi tham không biết được điều lợi ích, người bị khởi tham 
không nhìn thấy lý lẽ. Tham khống chế người nào, lúc ấy có sự mù quáng lối 
tăm hiện diện. 


3. Sân là sự sanh ra điều không lợi ích, sản là sự rồi loạn của tâm. Người 
đời không thấu hiểu sự nguy hiểm ấy đã được sanh ra từ bên trong. 


4. Người bị nóng giận không biết được điều lợi ích, người bị nóng giận 
không nhìn thấy lý lẽ. Sự nóng giận khống chế người nào, lúc ấy có sự mù 
quảng tối tăm hiện diện. 


5. Sï là sự sanh ra điều không lợi ích, sỉ là sự rồi loạn của tâm. Người đời 
không thấu hiểu sự nguy hiểm ấy đã được sanh ra từ bên trong. 


6. Người bị sỉ mê không biết được điêu lợi ích, người bị sỉ mê không nhìn 
thấy lý lẽ. Sỉ khống chế người nào, lúc ấy có sự mù quáng tôi tăm hiện diện. 


Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” còn là như vậy. 
Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


“Tâu đại vương, quả thật có ba pháp được sanh lên thuộc nội phần; nó 
sanh lên đem đến sự bất lợi, sự khổ đau, sự sống không thoải mái cho con 
người. Ba pháp nào? Tham, tâu đại vương, quả thật là pháp được sanh lên thuộc 
nội phần; nó sanh lên đem đến sự bất lợi, sự khổ đau, sự sống không thoải mái 
cho con người. Sân, tâu đại vương, quả thật -nt-. S1, tâu đại vương, quả thật là 
pháp được sanh lên thuộc nội phân; nó sanh lên đem đến sự bất lợi, sự khổ đau, 
sự sống không thoải mái cho con người. Tâu đại vương, quả thật ba pháp này 
được sanh lên thuộc nội phần, nó sanh lên đem đến sự bất lợi, sự khổ đau, sự 
sống không thoải mái cho con người.” 


7. “Tham, sân và sỉ, hiện hữu ở bản thân, hãm hại người có tâm ý xáu xa, 
tựa như việc kết trái hãm hại cáy tre. ” 


Các hiểm họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” còn là như vậy. 
Bởi vì điêu này đã được đức Thê Tôn nói đên: 


8. “Luyên ái và sân hận có căn nguyên từ nơi (bản ngã) này. Ghét, 
thương, sự sởn lông sanh lên từ nơi (bản ngã) này. Sự suy tư của tâm có nguồn 
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sanh khởi từ nơi (bản ngã) này, tựa như những bẻ trai buông lơi con qua (bị cột 
chân bởi sợi chỉ đài). ” 


Các hiệm họa bởi vì “nơi ây là chỗ trú” còn là như vậy. 


Chịu đựng các hiểm họa: là vị chịu đựng, vị gánh chịu, vị đè bẹp, vị trấn 
áp, vị tách rời khỏi các hiểm họa; - “chịu đựng các hiểm họa” là như thế. 


Không có kinh hãi: vị Phật Độc Giác ấy sông không nhút nhát, không có 
sự kinh hãi, không có sự sợ sệt, không có sự trồn chạy, có sự sợ hãi và khiếp 
đảm đã được dứt bỏ, có sự sởn lông đã được xa lìa; - “chịu đựng các hiểm họa, 
không có kinh hãi, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có 
một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ây đã nói rằng: 


“Vị (sống an lạc) khắp cả bốn phương, không có lòng bắt bình, tự biết đủ 
với bắt luận vật dụng nào dầu tốt hay xấu, chịu đựng các hiểm họa, không có 
kinh hãi, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). ” 


Ngay cả một số các vị đã xuất gia cũng có sự khó tiếp độ, những kẻ tại 
gia đang sống dưới mái gia đình cũng vậy. Là người ít bị bận tâm về con cải 
của những kẻ khác, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có 
một). 


Ngay cả một số các vị đã xuất gia cũng có sự khó tiếp độ: Ngay cả các 
vị đã xuất gia, Ở đây, một SỐ VỊ, - trong khi sự nương nhờ đang được ban cho, 
trong khi sự đọc tụng đang được ban cho, trong khi sự vấn hỏi đang được ban 
cho, trong khi y đang được ban cho, trong khi bình bát đang được ban cho, 
trong khi chậu đồng đang được ban cho, trong khi bình lọc nước đang được ban 
cho, trong khi đồ lược nước đang được ban cho, trong khi túi xách đang được 
ban cho, trong khi giày dép đang được ban cho, trong khi dây buộc lưng đang 
được ban cho, - cũng không muốn nghe, không lắng tai, không lập tâm đề hiểu; 
không nghe theo, không làm theo lời dạy, có hành vi nghịch lại, các vị quay mặt 
về hướng khác; - “ngay cả một số các vị đã xuất gia cũng có sự khó tiếp độ” là 
như thế. 
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Những kẻ tại gia đang sống dưới mái gia đình cũng vậy: Ngay cả 
những kẻ tại gia, Ở đây, một số người, - trong khi voi đang được ban cho, trong 
khi cỗ xe, ruộng, đất, vàng, bạc đang được ban cho, trong khi làng mạc, thị trấn, 
thành phố, quốc độ, xứ sở đang được ban cho, cũng không muốn nghe, không 
lắng tai, không lập tâm để hiểu; không nghe theo, không làm theo lời đạy, có 
hành vi nghịch lại, họ quay mặt về hướng khác; - “những kẻ tại gia đang sống 
dưới mái gia đình cũng vậy” là như thế. 


Là người ít bị bận tâm về con cái của những kẻ khác: Trừ ra bản thân, 
tất cả, theo ý nghĩa này, đều là con cái của những kẻ khác. Nên là người ít bị 
bận tâm, nên là người không liên quan, nên là người không trông mong về các 
người con ấy của những kẻ khác; - “là người ít bị bận tâm về con cái của những 
kẻ khác, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” là như 
thê. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Ngay cả một số các vị đã xuất gia cũng có sự khó tiếp độ, những kẻ tại 
gia đang sống dưới mái gia đình cũng vậy. Là người ít bị bận tâm về con cải 
của những kẻ khác, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có 
một). ” 


10. 


Sau khi cởi bỏ các hình tướng tại gia như loài cây kovilara có lá đã được 
rũ bỏ, là bậc anh hùng, sau khi cắt đứt các sự trôi buộc của gia đình, nên sông 
một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Sau khi cởi bỏ các hình tướng tại gia: “Hình tướng tại gia” nói đến đầu 
tóc, bộ râu, tràng hoa, vật thơm, vật thoa, đồ trang sức, vật tô điểm, vải vóc, áo 
khoác, khăn đội đầu, việc kỳ cọ, việc đấm bóp, việc cho người tắm rửa, việc đập 
Vỏ, gương soOI, việc tfÔ mắt, việc tâm hoa thơm, phân thoa ở mặt, việc bôi dầu ở 
mặt, việc buộc cánh tay, nơ thắt ở đầu, gậy chống, ống cây, thanh gươm, dù che, 
giày đép sặc sỡ, khăn bịt đầu, ngọc ma-ni, cây phất trần, (quấn) các tấm vải 
trăng có đường biên rộng, hoặc là như thế. Sau khi cởi bỏ các hình tướng tại 
gia: sau khi cởi bỏ, sau khi cởi bỏ hoàn toàn, sau khi quăng bỏ, sau khi chấm 
dứt các hình tướng tại gia; - “sau khi cởi bỏ các hình tướng tại gia” là như thế. 
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Như loài cây kovijãra có lá đã được rũ bỏ: giống như các lá của cây 
kovilãra, các lã ấy đã được rũ bỏ, đã được rớt xuống, đã được rụng xuống, 
tương tự y như vậy, các hình tướng tại gia của vị Phật Độc Giác ấy đã được bỏ 
rơi, đã được rũ bỏ, đã được rớt xuống: - “như loài cây kovilara có lá đã được rũ 
bỏ” là như thế. 


Là bậc anh hùng, sau khi cắt đứt các sự trói buộc của gia đình - Bậc 
anh hùng: “vị có sự tĩnh tấn” là bậc anh hùng, “vị có năng lực” là bậc anh 
hùng, “vị có tiềm năng” là bậc anh hùng, “vị có khả năng” là bậc anh hùng, “vị 
dũng cảm” là bậc anh hùng, “vị quả cảm, không nhút nhát, không có sự kinh 
hãi, không có sự sợ sệt, không có sự trỗn chạy, có sự sợ hãi và khiếp đảm đã 
được dứt bỏ, có sự sởn lông đã được xa lìa” là bậc anh hùng. 


“V† đã lánh xa tát cả các việc ắc xâu ở đời này, vị có tỉnh tán ấy đã vượt 
qua sự khô đau ở địa ngục, vị ấy, có sự tỉnh tán, có sự nô lực, là bậc anh hùng, 
có bản thê như thể, được gọi là “bậc tự tại. ” 


Các sự trói buộc của gia đình nói đến con cái, những người vợ, các tớ 
gái, các tôi trai, đê cừu, gà heo, voi bò ngựa lừa, ruộng, đất, vàng, bạc, làng 
mạc, thị trấn, kinh thành, quốc độ, xứ sở, khu trại, nhà kho, và bất cứ vật gì đưa 
đến sự luyến ái. Là bậc anh hùng, sau khi cắt đứt các sự trói buộc của gia 
đình: vị Phật Độc Giác ây là bậc anh hùng, sau khi cắt đứt, sau khi cắt lìa, sau 
khi từ bỏ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi làm cho không còn hiện 
hữu các sự trói buộc của gia đình; - “là bậc anh hùng, sau khi cắt đứt các sự trói 
buộc của gia đình, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có 
một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Sau khi cởi bỏ các hình tướng tại gia như loài cây kovilara có lá đã 
được rũ bỏ, là bác anh hùng, sau khi cất đứt các sự trói buộc của gia đình, nên 
sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). ” 


Phẩm Thứ Nhắt. 


-=ooOoo-- 
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PHẨM THỨ NHÌ 


1. 


Nếu có thê đạt được người bạn chín chăn, người động hành sáng trí, có 
sự an tru tôt đẹp, sau khi đã khác phục mọi hiểm họa, nên du hành với vị ấy, có 
sự hoan hỷ, có niệm. 


Nếu có thể đạt được người bạn chín chắn: nếu có thể đạt được, có thê 
tiếp nhận, có thể đạt đến, có thể tìm thấy người bạn chín chắn, sáng suốt, có tuệ, 
CÓ sự giác ngộ, có trí, có sự rành rẽ, có sự thông minh; - “nếu có thể đạt được 
người bạn chín chắn” là như thế. 


Người đồng hành sáng trí, có sự an trú tốt đẹp - Người đồng hành: 
người cùng đi chung. Có sự an trú tốt đẹp: có sự an trú tốt đẹp với sơ thiền, 
với nhị thiền, với tam thiền, có sự an trú tốt đẹp với tứ thiền, có sự an trú tốt đẹp 
với sự giải thoát của tâm thông qua từ, thông qua bị, thông qua hỷ, có sự an trú 
tốt đẹp với sự giải thoát của tâm thông qua xả, có sự an trú tốt đẹp với sự chứng 
đạt Không Vô Biên Xứ, -nt- với sự chứng đạt Thức Vô Biên Xứ, -nt- với sự 
chứng đạt Vô Sở Hữu Xứ, có sự an trú tốt đẹp với sự chứng đạt Phi Tưởng Phi 
Phi Tưởng Xứ, có sự an trú tốt đẹp với sự chứng đạt Diệt (Thọ Tưởng Định), có 
sự an trú tốt đẹp với sự chứng đạt Quả vị. Sáng trí: sáng trí là sáng suốt, có tuệ, 
có sự giác ngộ, có trí, có sự rành rẽ, có sự thông minh; - “người đồng hành sáng 
trí, có sự an trú tốt đẹp” là như thế. 


Sau khi đã khắc phục mọi hiểm họa - Hiểm họa: có hai loại hiểm họa: 
hiểm họa hiển hiện và hiểm họa khuất lấp. -nt- các điều này được gọi là hiểm 
họa hiển hiện, -nt- các điều này được gọi là hiểm họa khuất lấp. -nt- Các hiểm 
họa bởi vì “nơi ấy là chỗ trú” còn là như vậy. Sau khi đã khắc phục mọi hiểm 
họa: sau khi đã khắc phục, sau khi đã thống trị, sau khi đã đè bẹp, sau khi đã 
trần áp, sau khi đã nghiền nát tất cả các hiểm họa; - “sau khi đã khắc phục mọi 
hiểm họa” là như thế. 


Nên du hành với vị Ấy, có sự hoan hỷ, có niệm: vị Phật Độc Giác ấy, có 
sự hoan hỷ, có ý vui vẻ, có ý vui thích, có ý thích thú, có ý phấn khởi, có ý vui 
mừng với vị chín chắn, sáng suốt, có tuệ, có sự giác ngộ, có trí, có sự rảnh rẽ, có 
sự thông minh ẫy, nên du hành, nên trú ngụ, nên sinh hoạt, nên vận hành, nên 
bảo hộ, nên nuôi dưỡng, nên bảo dưỡng: - “nên du hành với vị Ấy, có sự hoan 
hỷ, có niệm” là như thế. Có niệm: vị Phật Độc Giác ấy là vị có niệm, được 
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thành tựu niệm và sự cân thận tuyệt đôi, là vị nhớ đên, vị nhớ lại thậm chí việc 
làm đã lâu, lời nói đã lâu; - “nên du hành với vị ây, có sự hoan hỷ, có niệm” là 
như thê. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Nêu có thê đạt được người bạn chín chăn, người đồng hành sáng trí, có 
sự an tru tôt đẹp, sau khi đã khác phục mọi hiêm họa, nên du hành với vị ấy, có 


, 


sự hoan hỷ, có niệm. ` 
2. 


Nếu không thể đạt được người bạn chín chắn, người đồng hành sáng trí, 
có sự an trú tốt đẹp, tương tự như vị vua dứt bỏ lãnh địa đã xâm chiếm được, 
nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Nếu không thể đạt được người bạn chín chắn: nếu không thê đạt được, 
không thể tiếp nhận, không thê đạt đến, không thể tìm thấy người bạn chín chắn, 
sáng suốt, có tuệ, có sự giác ngộ, có trí, có sự rành rẽ, có sự thông mnnh; - “nễu 
không thể đạt được người bạn chín chắn” là như thế. 

Người đồng hành sáng trí, có sự an trú tốt đẹp - Người đồng hành: 
người cùng đi chung. Có sự an trú tốt đẹp: có sự an trú tốt đẹp với sơ thiền, -nt- 
có sự an trú tốt đẹp với sự chứng đạt Diệt (Thọ Tưởng Định), có sự an trú tốt 
đẹp với sự chứng đạt Quả vị. Sáng trí: sáng trí là sáng suốt, có tuệ, có sự giác 
ngộ, có trí, có sự rành rẽ, có sự thông minh; - “người đồng hành sáng trí, có sự 
an trú tốt đẹp” là như thế. 


Tương tự như vị vua dứt bỏ lãnh địa đã xâm chiếm được: Giống như 
vị vua dòng Sát-đế-ly đã được làm lễ phong vương ở đâu, đã chiến thắng trận 
đấu, đã giết chết đối thủ, đã đạt được ý định, có khu trại và nhà kho đầy ấp, sau 
khi buông bỏ quốc độ, xứ sở, khu trại, nhà kho và thành phố có vô số vàng bạc, 
sau khi cạo bỏ râu tóc, khoác lên các tắm vải màu ca-sa, rời nhà xuất gia, sống 
không nhà, sau khi đi đến trạng thái không có gì, một mình sống, trú ngụ, sinh 
hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng, tương tự như vậy, vị Phật Độc Giác, 
sau khi cắt đứt mọi sự vướng bận của đời sống tại gla, sau khi cắt đứt sự vướng 
bận về vợ con, sau khi cắt đứt sự vướng bận về thân quyền, sau khi cắt đứt sự 
vướng bận về bạn bè và thân hữu, sau khi cạo bỏ râu tóc, khoác lên các tắm vải 
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màu ca-sa, rời nhà xuất gia, sống không nhà, sau khi đi đến trạng thái không có 
gì, một mình sống, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng; - 
“tương tự như vị vua dứt bỏ lãnh địa đã xâm chiếm được, nên sống một mình 
tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Nếu không thể đạt được người bạn chín chắn, người đồng hành sáng tri, 
có sự an trú tốt đẹp, tương tự như vị vua dứt bỏ lãnh địa đã xâm chiếm được, 
nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). ” 


Đương nhiên, chúng ta ca ngợi sự thành tựu về bạn hữu. Những bạn hữu 
vượt trội (hoặc) tương đương là nên giao thiệp. Không đạt được những vị này, 
(nên) là người thọ dụng không bị chê trách, nên sống một mình tựa như sừng 
của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Đương nhiên, chúng ta ca ngợi sự thành tựu về bạn hữu - Đương 
nhiên: Từ “zđZđ;Z” này là lời nói nhất định, lời nói không ngờ vực, lời nói 
không nghi ngờ, lời nói không hai nghĩa, lời nói không gây ra sự lưỡng lự, lời 
nói bảo đảm, lời nói không sai trái, lời nói không đối chọi, lời nói khẳng định. 
Sự thành tựu về bạn hữu: sự thành tựu về bạn hữu nói đến vị bạn hữu đã 
thành tựu về giới uẫn của bậc Vô Học - về định uẫn của bậc Vô Học - về tuệ 
uân của bậc Vô Học - về giải thoát uẫn của bậc Vô Học, đã thành tựu về giải 
thoát tri kiến uân của bậc Vô Học. Đương nhiên, chúng ta ca ngợi sự thành 
tựu về bạn hữu: chúng ta ca ngợi, chúng ta khen ngợi, chúng ta tán dương, 
chúng ta ca tụng sự thành tựu về bạn hữu; - “đương nhiên, chúng ta ca ngợi sự 
thành tựu về bạn hữu” là như thế. 


Những bạn hữu vượt trội (hoặc) tương đương là nên giao thiệp: 
những bạn hữu là vượt trội về giới, về định, về tuệ, về giải thoát, về sự biết và 
thấy về giải thoát; những bạn hữu là tương đương, ngang bằng về giới, về định, 
về tuệ, về giải thoát, về sự biết và thấy về giải thoát. Những bạn hữu vượt trội 
hoặc những bạn hữu ngang bằng thì nên được giao thiệp, nên được thân cận, 
nên được gần gũi, nên được vấn, nên được hỏi; - “những bạn hữu vượt trội 
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(hoặc) tương đương là nên giao thiệp” là như thế. 
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Không đạt được những vị này, (nên) là người thọ dụng không bị chê 
trách: có người là vị có sự thọ dụng bị chê trách, có người là vị có sự thọ dụng 
không bị chê trách. 


Người nào là vị có sự thọ dụng bị chê trách? Ở đây, một người nào đó sau 
khi nhận được, sau khi đạt được, sau khi đạt đến, sau khi tìm thấy, sau khi tiếp 
nhận không đúng theo pháp, một cách không ngay thắng - bằng cách gạt gầm, 
băng cách tán phét, bằng cách gợi ý, bằng cách lừa bịp, bằng cách thèm muốn 
lợi lộc bằng lợi lộc, bằng cách cho củi (gỗ). bằng cách cho tre, bằng cách cho lá, 
băng cách cho bông hoa, bằng cách cho trái cây, bằng cách cho cây cọ rửa, bằng 
cách cho bột tắm, bằng cách cho đất sét, băng cách cho gỗ chà răng, bằng cách 
cho nước súc miệng, bằng cách nịnh hót, bằng cách tâng bốc, bằng cách chiều 
chuộng, băng cách nói lén sau lưng, nhờ vào khoa địa lý, nhờ vào kiến thức thế 
tục, nhờ vào khoa bói tướng, nhờ vào khoa chiêm tĩnh, bằng cách đi làm sứ giả, 
băng cách đi theo sự sai bảo, băng cách chuyền tin bằng đôi chân, bằng công 
việc thầy thuốc, bằng cách thức ăn đổi thức ăn, do phát sanh bởi quà cáp, - rồi 
duy trì mạng sống. Người này được gọi là vị có sự thọ dụng bị chê trách. 


Người nào là vị có sự thọ dụng không bị chê trách? Ở đây, một người nào 
đó sau khi nhận được, sau khi đạt được, sau khi đạt đến, sau khi tìm thấy, sau 
khi tiếp nhận đúng theo pháp, một cách ngay thắng, - không do gạt gầm, không 
do tán phét, không do gợi ý, không do lừa bịp, không do việc thèm muốn lợi lộc 
bằng lợi lộc, không do việc cho củi (gỗ), không do việc cho tre, không do việc 
cho lá, không do việc cho bông hoa, không do việc cho trái cây, không do việc 
cho cây cọ rửa, không do việc cho bột tắm, không do việc cho đất sét, không do 
việc cho gỗ chà răng, không do việc cho nước súc miệng, không do việc nịnh 
hót, không do việc tâng bốc, không do việc chiều chuộng, không do việc nói lén 
sau lưng, không nhờ vào khoa địa lý, không nhờ vào kiến thức thế tục, không 
nhờ vào khoa bói tướng, không nhờ vào khoa chiêm tính, không do việc đi làm 
sứ giả, không do việc đi theo sự sai bảo, không do việc chuyển tin bằng đôi 
chân, không do công việc thầy thuốc, không do thức ăn đổi thức ăn, không do 
phát sanh bởi quà cáp,- rồi duy trì mạng sống. Người này được gọi là vị có sự 
thọ dụng không bị chê trách. 


Không đạt được những vị này, (nên) là người thọ dụng không bị chê 
trách: sau khi không đạt được những vị này, sau khi không nhận được, sau khi 
không đạt đến, sau khi không tìm thấy, sau khi không tiếp nhận, (nên) là người 
có sự thọ dụng không bị chê trách; - “không đạt được những vị này, (nên) là 


7T7 


người thọ dụng không bị chê trách, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê 
ngưu (chỉ có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Đương nhiên, chúng ta ca ngợi sự thành tựu về bạn hữu. Những bạn 
hữu vượt trội (hoặc) tương đương là nên giao thiệp. Không đạt được những vị 
này, (nên) là người thọ dụng không bị chê trách, nên sống một mình tựa như 
sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). ” 


Sau khi nhìn thấy những (vòng) vàng sáng chói khéo được hoàn thành 
bởi con trai người thợ kim hoàn, hai vòng ở trên cùng cảnh tay đang va chạm 
vào nhau, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Sau khi nhìn thấy những (vòng) vàng sáng chói - Sau khi nhìn thấy: 
sau khi nhìn thấy là sau khi nhìn xem, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau 
khi minh định, sau khi làm rõ rệt. (Vòng) vàng: vòng bạc. Sáng chói: thuần 
tịnh, tỉnh khiết; - “sau khi nhìn thấy những (vòng) vàng sáng chói” là như thế. 


Khéo được hoàn thành bởi con trai người thợ kim hoàn: con trai 
người thợ kim hoàn nói đến người thợ vàng. Khéo được hoàn thành bởi con 
trai người thợ kim hoàn: đã khéo được hoàn thành, đã khéo được làm ra, đã 
được thực hiện việc xếp đặt khéo léo bởi con trai người thợ kim hoàn; - “khéo 
được hoàn thành bởi con trai người thợ kim hoàn” là như thế. 


Hai vòng ở trên cùng cánh tay đang va chạm vào nhau: cánh tay nối 
đến bàn tay. Giống như hai vòng kiềng ở trên một bàn tay đụng chạm nhau, 
tương tự y như thế, chúng sanh, do tác động của tham ái, do tác động của tà 
kiến, chúng đụng chạm nhau ở địa ngục, chúng đụng chạm nhau ở loài thú, 
chúng đụng chạm nhau ở thân phận ngạ quỷ, chúng đụng chạm nhau ở thế giới 
loài người, chúng đụng chạm nhau ở thế giới chư Thiên về cảnh giới tái sanh 
với cảnh giới tái sanh, về sự tái sanh với sự tái sanh, về sự nối liền tái sanh với 
sự nối liền tái sanh, về cõi hiện hữu với cõi hiện hữu, về sự luân hồi với sự luân 
hồi, về sự luân chuyển với sự luân chuyền, chúng đụng chạm nhau, chúng va 
chạm vào nhau; trong khi va chạm vào nhau, chúng sống, trú ngụ, sinh hoạt, 
vận hành, bảo hộ, nuôi dưỡng, bảo dưỡng; - “hai vòng ở trên cùng cánh tay 
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đang va chạm vào nhau, nên sông một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ 
có một)” là như thê. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ây đã nói rằng: 


“Sau khi nhìn thấy những (vòng) vàng sáng chói khéo được hoàn thành 
bởi con trai người thợ kim hoàn, hai vòng ở trên cùng cảnh tay đang va chạm 
vào nhau, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một) ” 


s. 


Tương tự nhự thể, cùng với bạn lữ, có thể xảy đến cho ta sự chuyện vẫn 
bằng lời nói, hoặc sự quyền luyễn sâu đậm. Trong khi xét thấy nỗi sợ hãi này 
trong tương lai, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Tương tự như thế, cùng với bạn lữ, có thể xảy đến cho ta: hoặc là có 
tham ái là bạn lữ, hoặc là có người là bạn lữ. Có tham ái là bạn lữ nghĩa là thế 
nào? Tham ái: tham ái cảnh sắc, -nt- tham ái cảnh pháp. Đối với vị nào, các 
tham ái này là chưa được dút bỏ, vị ấy được gọi là có tham ái là bạn lữ. 


“Có tham ái là bạn lữ, trong khi luân chuyển một thời gian dài đến sự 
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hiện hữu này và sự hiện hữu khác, con người không vượt qua được luân hồi. ` 
Có tham ái là bạn lữ nghĩa là như vậy, 


Có người là bạn lữ nghĩa là thế nào? Ở đây, một người nào đó không phải 
vì sự lợi ích là nguyên nhân, không phải vì công việc là nguyên nhân, bị phóng 
túng, có tâm không được văng lặng, trở thành người thứ hai của một vị, trở 
thành người thứ ba của hai vị, trở thành người thứ tư của ba vị, tại đó nói huyên 
thuyên việc nói nhảm nhí như là: nói về chuyện về vua chúa, chuyện về trộm 
cướp, chuyện về đại thần, chuyện về binh lính, chuyện hãi hùng, chuyện về 
chiến tranh, chuyện về thức ăn, chuyện về thức uống, chuyện về vải vóc, chuyện 
vỀ xe cộ, chuyện về giường nằm, chuyện về vòng hoa, chuyện về hương liệu, 
chuyện về thân quyến, chuyện về làng xóm, chuyện về thị tứ, chuyện về thành 
phó, chuyện về quốc độ, chuyện về đàn bà, chuyện về đàn ông, chuyện về vị 
anh hùng, chuyện về đường xá, chuyện tại chỗ lấy nước, chuyện về người đã 
chết, các chuyện tạp thoại nói về hiện trạng của thế gIỚI, nóI về hiện trạng của 
đại dương, chuyện về sự hiện hữu và không hiện hữu. Có người là bạn lữ nghĩa 
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là như vậy; - “tương tự như thế, cùng với bạn lữ, có thể xảy đến cho ta” là như 
thế. 


Sự chuyện vãn bằng lời nói, hoặc sự quyến luyến sâu đậm: sự chuyện 
vãn băng lời nói nói đến ba mươi hai việc nói phù phiếm, như là chuyện về vua 
chúa -nt- chuyện về sự hiện hữu và không hiện hữu. Hoặc sự quyến luyến sâu 
đậm: Có hai sự quyến luyến: sự quyến luyến do tham ái và sự quyến luyến do 
tà kiến, -nt- điều này là sự quyến luyễn đó tham ái. -nt- điều này là sự quyến 
luyến đo tà kiến; -”sự chuyện vãn bằng lời nói, hoặc sự quyến luyến sâu đậm” 
là như thế. 


Trong khi xét thấy nỗi sợ hãi này trong tương lai - Sợ hãi: sợ hãi sự 
sanh, sợ hãi sự già, sợ hãi sự bệnh, sợ hãi sự chết, sợ hãi vua chúa, sự hãi kẻ 
trộm, sợ hãi lửa, sợ hãi nước, sợ hãi sự chỉ trích của bản thân, sợ hãi sự chỉ trích 
của người khác, sợ hãi hình phạt, sợ hãi khổ cảnh, sợ hãi sóng nước, sợ hãi cá 
sấu, sợ hãi xoáy nước, sợ hãi cá dữ, sợ hãi về sinh kế, sợ hãi sự quở trách, sợ hãi 
do sự nhút nhát ở tập thể, sợ hãi do sự say sưa, trạng thái sợ hãi, trạng thái kinh 
hãi, sự sởn lông, sự hốt hoảng, sự khiếp Sợ của tâm. Trong khi xét thấy nỗi sợ 
hãi này trong tương lai: trong khi xét thấy, trong khi nhận thấy, trong khi quan 
sát, trong khi suy xét, trong khi khảo sát nỗi sợ hãi này trong tương lai; - “trong 
khi xét thấy nỗi sợ hãi này trong tương lai, nên sống một mình tựa như sừng của 
loài tê ngưu (chỉ có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: “Tương tự như thế, cùng với bạn 
lữ, có thể xảy đến cho ta sự chuyện vãn bằng lời nói, hoặc sự quyến luyễn sâu 
đậm. Trong khi xét thấy nỗi sợ hãi này trong tương lai, nên sống một mình tựa 
như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). ” 


6. 


Bởi vì các dục là đa dạng, ngọt ngào, làm thích ÿ, chúng khuấy động tâm 
bằng nhiêu hình thức khác nhau. Sau khi nhìn thấy điểu bất lợi ở các loại dục, 
nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Bởi vì các dục là đa dạng, ngọt ngào, làm thích ý - Các dục: theo sự 
phân loại thì có hai loại dục: vật dục và ô nhiễm dục. -nt- Các điều này được gọi 
là vật dục. -nt- Các điều này được gọi là ô nhiễm dục. Đa dạng: các sắc có 
nhiều loại, các thinh có nhiều loại, các hương có nhiều loại, các vị có nhiều loại, 
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các xúc có nhiêu loại là đáng mong, đáng muôn, đáng mên, đáng yêu, liên hệ 
đên dục, gợi tình. 


Ngọt ngào: Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này các Tỳ- 
khưu, đây là năm loại dục. Năm loại nào? Các sắc được nhận thức bởi mắt là 
đáng mong, đáng muốn, đáng mến, đáng yêu, liên hệ đến dục, gợi tình, các 
thinh được nhận thức bởi tai -nf- các hương được nhận thức bởi mũi -nt- các vị 
được nhận thức bởi lưỡi -nt-các xúc được nhận thức bởi thân là đáng mong, 
đáng muốn, đáng mến, đáng yêu, liên hệ đến dục, gợi tình. Này các Tỳ-khưu, 
đây là năm loại dục. Này các Tỳ-khưu thật vậy, tùy thuộc vào năm loại dục này, 
lạc và hỷ tâm sanh khởi; điều này được gọi là lạc của dục, lạc của phân, lạc của 
phàm phu, lạc không thuộc về bậc Thánh, không nên phục vụ, không nên phát 
triển, không nên thực hành thường xuyên, Ta nói răng: “Nên sợ hãi đối với lạc 
này”;” - “bởi vì các dục là đa dạng, ngọt ngào” là như thế. Làm thích ý - Ý: tức 
là tâm, -nf- từ đó ý thức giới sanh lên. Chúng làm cho tâm vui thích, chúng tâng 
bốc tâm, làm cho tâm hài lòng, làm cho tâm vul vẻ; - “bởi vì các dục là đa dạng, 
ngọt ngào, làm thích ý” là như thế. 


Chúng khuấy động tâm bằng nhiều hình thức khác nhau: chúng 
khuấy động tâm, làm hài lòng, làm vui vẻ với các sắc có nhiều loại, -nt- với các 
xúc có nhiều loại; - “chúng khuấy động tâm bằng nhiều hình thức khác nhau” là 
như thế. 


Sau khi nhìn thấy điều bất lợi ở các loại dục: Bởi vì điều này đã được 
đức Thế Tôn nói đến: “Này các Tỳ-khưu, cái gì là điều bất lợi của các dục? Ở 
đây, này các Tỳ-khưu, người con trai gia đình danh giá duy trì mạng sống bằng 
ngành nghề nào: giả dụ bằng việc đếm ngón tay, bằng việc kiểm kê, bằng việc 
tính toán, bằng việc cày bừa, bằng việc buôn bán, bằng việc nuôi bò, bằng việc 
băn cung, băng việc hầu hạ vua chúa, bằng bất cứ nghề nào khác, thì phải 
đương đầu với lạnh, đương đầu với nóng, bị khổ sở bởi các xúc chạm với ruồi 
muỗi gió nắng và các loài bò sát, bị chết bởi các cơn đói khát. Này các Tỳ-khưu, 
việc này là điều bất lợi của các dục, có thê thấy được bởi tự thân, là khổ uần, có 
dục là nguyên nhân, có dục là căn nguyên, có dục là cớ sự, từ nguyên nhân 
thuộc về chính các dục. 


Này các Tỳ-khưu, nếu trong khi người con trai gia đình danh giá ấy đang 
nỗ lực, đang ráng sức, đang tỉnh tắn, mà các của cải không thành tựu cho người 
Ấy, [người ấy] sầu muộn, than vẫn, rên rỉ, đấm ngực khóc lóc, rơi vào mê muội 
(nói rằng): “Sự nỗ lực của ta quả thật vô ích! Sự tỉnh tấn của ta quả thật không 
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có kêt quả!” Này các Ty-khưu, việc này cũng là điêu bât lợi của các dục, có thê 
thây được bởi tự thân, là khô uân, có dục là nguyên nhân, có dục là căn nguyên, 
có dục là cớ sự, từ nguyên nhân thuộc về chính các dục. 


Này các Tỳ-khưu, nếu trong khi người con trai gia đình danh giá ấy đang 
nỗ lực, đang ráng sức, đang tính tấn, mà các của cải thành tựu cho người Ấy; bởi 
lý do bảo vệ các của cải ấy, người ấy cảm thọ khổ, ưu (nghĩ rằng): “Làm cách 
nào để các vị vua không có thể lấy đi, các kẻ trộm cướp không thể mang đi, lửa 
không thể thiêu cháy, nước không thể cuốn đi, những kẻ thừa tự không được 
yêu mến không thể lấy đi các của cải của ta”? Trong khi được người ấy bảo vệ, 
gìn giữ như vậy, các vị vua lấy đi, hoặc các kẻ trộm cướp mang đi, hoặc lửa 
thiêu cháy, hoặc nước cuốn đi, hoặc những kẻ thừa tự không được yêu mến lẫy 
đi các của cải ấy, người ấy sầu muộn, -nt- rơi vào mê muội (nói rằng): “Ngay cả 
vật đã thuộc về tôi, giờ cũng không còn cho chúng tôi!”. Này các Tỳ-khưu, việc 
này cũng là điều bất lợi của các dục, có thể thấy được bởi tự thân, là khổ uân, có 
dục là nguyên nhân, có dục là căn nguyên, có dục là cớ sự, từ nguyên nhân 
thuộc về chính các dục. 


Thêm nữa, này các Tỳ-khưu, có dục là nguyên nhân, có dục là căn 
nguyên, có dục là cớ sự, từ nguyên nhân thuộc về chính các dục, các vị vua 
tranh cãi với các vị vua, các Sát-đế-ly tranh cãi với các Sát-đề-ly, các Bà-la-môn 
tranh cãi với các Bả-la-môn, các gia chủ tranh cãi với các gia chủ, mẹ tranh cãi 
VỚI con trai, con trai tranh cãi với mẹ, cha tranh cãi với con tral, con trai tranh 
cãi với cha, anh (em) trai tranh cãi với chị (em) gái, chị (em) gái tranh cãi với 
anh (em) trai, bạn bè tranh cãi với bạn bẻ. Tại nơi Ấy, chúng đạt đến sự cãi cọ, 
sự cãi vã, sự tranh cãi, rồi công kích lẫn nhau bằng những bàn tay, công kích lẫn 
nhau bằng những cục đất, công kích lẫn nhau bằng những gậy gộc, công kích 
lẫn nhau bằng những thanh gươm. Tại nơi ấy, chúng đi đến cái chết, thậm chí sự 
khổ đau kề cận cái chết. Này các Tỳ-khưu, việc này cũng là điều bất lợi của các 
dục, có thể thấy được bởi tự thân, là khô uân, có dục là nguyên nhân, có dục là 
căn nguyên, có dục là cớ sự, từ nguyên nhân thuộc về chính các dục. 


Thêm nữa, này các Ty-khưu, có dục là nguyên nhân, có dục là căn 
nguyên, có dục là cớ sự, từ nguyên nhân thuộc về chính các dục, chúng nắm lấy 
gươm và tâm khiên, nai nịt cung và bó tên, rồi lao vào cuộc chiến đấu được quy 
tụ đông đảo ở cả hai bên trong khi các mũi tên đang được phóng ra, trong khi 
các cây giáo đang được phóng ra, trong khi các thanh gươm đang lấp lánh. Tại 
nơi ấy, chúng đâm nhau bằng những mũi tên, chúng đâm nhau bằng những cây 
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giáo, chúng còn chặt đầu bằng thanh gươm. Tại nơi ấy, chúng đi đến cái chết, 
thậm chí sự khổ đau kề cận cái chết. Này các Tỳ-khưu, việc này cũng là điều bất 
lợi của các dục, có thể thấy được bởi tự thân, là khô uân, có dục là nguyên nhân, 
có dục là căn nguyên, có dục là cớ sự, từ nguyên nhân thuộc về chính các dục. 


Thêm nữa, này các Tỳ-khưu, có dục là nguyên nhân, có dục là căn 
nguyên, có dục là cớ sự, từ nguyên nhân thuộc về chính các dục, chúng năm lấy 
gươm và tắm khiên, nai nịt cung và bó tên, rồi lao vào các thành trì được tô trát 
bùn ướt trong khi các mũi tên đang được phóng ra, trong khi các cây giáo đang 
được phóng ra, trong khi các thanh gươm đang lấp lánh. Tại nơi ấy, chúng đâm 
nhau bằng những mũi tên, chúng đâm nhau bằng những cây giáo, chúng rưới 
xuống bằng dịch chất đã được đun nóng, chúng đẻ nát bằng vật nặng, chúng còn 
chặt đầu bằng thanh gươm. Tại nơi ấy, chúng đi đến cái chết, thậm chí sự khổ 
đau kề cận cái chết. Này các Tỳ-khưu, việc này cũng là điều bất lợi của các dục, 
có thể thấy được bởi tự thân, là khổ uân, có dục là nguyên nhân, có dục là căn 
nguyên, có dục là cớ sự, từ nguyên nhân thuộc về chính các dục. 


Thêm nữa, này các Tỳ-khưu, có dục là nguyên nhân, có dục là căn 
nguyên, có dục là cớ sự, từ nguyên nhân thuộc về chính các dục, chúng đột 
nhập gia cư, mang đi vật cướp được, làm kẻ đạo tặc, đứng cướp dọc đường, ổi 
đến với vợ người khác. Các vị vua sau khi bắt giữ chính kẻ ấy rồi cho áp dụng 
các hình phạt nhiều loại: Họ đánh đập bằng những cây roi, họ đánh đập bằng 
các dây mây, họ đánh đập bằng các gậy ngắn, họ chặt bàn tay, -nt- họ còn chặt 
đầu bằng thanh gươm. Tại nơi ấy, chúng đi đến cái chết, thậm chí sự khổ đau kề 
cận cái chết. Này các Tỳ-khưu, việc này cũng là điều bất lợi của các dục, có thê 
thấy được bởi tự thân, là khô uẫn, có dục là nguyên nhân, có dục là căn nguyên, 
có dục là cớ sự, từ nguyên nhân thuộc về chính các dục. 


Thêm nữa, này các Tỳ-khưu, có dục là nguyên nhân, có dục là căn 
nguyên, có dục là cớ sự, từ nguyên nhân thuộc về chính các dục, chúng làm 
hành động xấu xa bằng thân, làm hành động xấu xa bằng khẩu, làm hành động 
xấu xa băng ý. Sau khi làm hành động xấu xa bằng thân, sau khi làm hành động 
xâu xa băng khẩu, sau khi làm hành động xấu xa bằng ý, do sự hoại rã của thân, 
do sự chết đi, chúng bị sanh vào chốn bất hạnh, cõi khổ, nơi trừng phạt, địa 
ngục. Này các Tỳ-khưu, việc này cũng là điều bất lợi của các dục, có thể thấy 
được bởi tự thân, là khổ uân, có dục là nguyên nhân, có dục là căn nguyên, có 
dục là cớ sự, từ nguyên nhân thuộc về chính các dục. 
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Sau khi nhìn thấy điều bắt lợi ở các loại dục: sau khi nhìn thấy, sau khi 
nhìn xem, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ 
rệt điều bất lợi ở các loại dục; - “sau khi nhìn thấy điều bất lợi ở các loại dục, 
nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ây đã nói rằng: 


“Bởi vì các dục là đa dạng, ngọt ngào, làm thích ÿ, chúng khuấy động 
tâm bằng nhiều hình thức khác nhau. Sau khi nhìn thấy điểu bất lợi ở các loại 
dục, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). ” 


Điều này là tai họa, là ung nhọt, là bất hạnh, là tật bệnh, là mũi tên, và là 
sự nguy hiểm cho ta. Sau khi nhìn thấy mối nguy hiểm này ở các loại dục, nên 
sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Điều này là tai họa, là ung nhọt, là bất hạnh, là tật bệnh, là mũi tên, 
và là sự nguy hiểm cho ta: Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Sợ 
hãi”, này các Tỳ-khưu, từ này là tên gọi dành cho các dục. “Khổ đau”, này các 
Ty-khưu, từ này là tên gọi dành cho các dục. “Tật bệnh”, này các Ty-khưu, từ 
này là tên gọi dành cho các dục. “Ung nhọt”, này các Ty-khưu, từ này là tên gọi 
dành cho các dục. “Mũi tên”, này các Tỳ-khưu, từ này là tên gọi dành cho các 
dục. “Quyến luyến”, này các Tỳ-khưu, từ này là tên gọi đành cho các dục. 
“Đắm nhiễm”, này các Tỳ-khưu, từ này là tên gọi dành cho các dục. “Bào thai”, 
này các Ty-khưu, từ này là tên gọi dành cho các dục. Và này các Tỳ-khưu, vì 
sao từ “sợ hãi” này là tên gọi dành cho các dục? Bởi vì, này các Ty-khưu, bị 
luyến á1 bởi sự luyến ái về dục, bị trói buộc bởi mong muốn và luyến á1, "8ƯỜI 
này không hoản toàn thoát khỏi! sự sợ hãi ở đời này, không hoản toàn thoát khỏi 
sự sợ hãi ở đời sau; vì thế, từ “sợ hãi” này là tên gọi dành cho các dục. Và này 
các Tỳ-khưu, vì sao từ “khổ đau” - “tật bệnh” - “ung nhọt” - “mũi tên” - “quyến 
luyến” - “đắm nhiễm” - “bào thai” này là tên gọi dành cho các dục? Bởi vì, này 
các Tỳ-khưu, bị luyến ái bởi sự luyến ái về dục, bị trói buộc bởi mong muốn và 
luyến ái, người này không hoàn toàn thoát khỏi bào thai ở đời này, không hoàn 
toàn thoát khỏi bào thai ở đời sau; vì thế, từ “bào thai” này là tên gọi dành cho 
các dục. 
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1. “Sợ hãi, khổ đau, tật bệnh, và ung nhọt, mũi tên, và sự quyền luyễn, 
đắm nhiễm, và bào thai, theo từng đôi một, - 


2. - các từ này nói về các dục, là nơi kẻ phàm phu bị dính mặc, bị đi 
xuống bởi hình thức lạc thủ, rồi đi đến ở bào thai lân nữa. 


3. Và khi nào vị Tỳ-khưu đã được kiềm chế, có nhiệt tâm, không bỏ bê sự 
nhận biết rõ, vị như thế ấy vượt qua con đường lây lội khó đi này, và xem xét 
loài người đang run rấy đi đến sanh và già. ” 

“Điều này là tai họa, là ung nhọt, là bất hạnh, là tật bệnh, là mũi tên, và là 
sự nguy hiểm cho ta” là như thế. 


Sau khi nhìn thấy mối nguy hiểm này ở các loại dục: Sau khi nhìn 
thấy, sau khi nhìn xem, sau khi cân nhắc, sau khi xác định, sau khi minh định, 
sau khi làm rõ rệt mối nguy hiểm này ở các loại dục; - “sau khi nhìn thấy mối 
nguy hiểm này ở các loại dục, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu 
(chỉ có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Điễu này là tai họa, là ung nhọt, là bắt hạnh, là tật bệnh, là mũi tên, và 
là sự nguy hiểm cho ta. Sau khi nhìn thấy mối nguy hiểm này ở các loại dục, nên 
sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). ” 


Lạnh, nóng, đói, và khái, gió và sức nóng, muôi mỏng và loài bò sát, sau 
khi đã khác phục tất cả những điều này, nên sông một mình tựa như sừng của 
loài tê ngưu (chỉ có một). 


Lạnh, nóng, đói, và khát - Lạnh: Lạnh là vì hai lý do: lạnh là do tác 
động bởi sự rỗi loạn của các tố chất ở bên trong, hoặc lạnh là do tác động của 
thời tiết ở bên ngoài. Nóng: Nóng là vì hai lý do: nóng là do tác động bởi sự rối 
loạn của các tô chất ở bên trong, hoặc nóng là do tác động của thời tiết ở bên 
ngoài. Đói: nói đến đói ăn. Khát: nói đến khát nước; - “lạnh, nóng, đói, và 
khát” là như thế. 

Gió và sức nóng, muỗi mòng và loài bò sát - Gió: gió hướng đông, gió 
hướng tây, gió hướng bắc, gió hướng nam, gió có bụi, gió không có bụi, gió 
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mát, gió nóng, gió ít, gió nhiều, hắc phong, gió ở thượng tầng khí quyền, gió do 
cánh chim, gió của loài linh điều, gió do lá thốt-nốt, gió từ cây quạt. Sức nóng: 
nói đến sức nóng của mặt trời. Muỗi mòng: nói đến loài ruồi màu vàng nâu. 
Loài bò sát: nói đến loài răn; - “gió và sức nóng, muỗi mòng và loài bò sát” là 
như thế. 


Sau khi đã khắc phục tất cả những điều này: sau khi khắc phục, sau 
khi đẻ bẹp, sau khi trần áp, sau khi nghiền nát; - “sau khi đã khắc phục tất cả 
những điều này, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” 
là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Lạnh, nóng, đói, và khát, gió và sức nóng, muối mỏng và loài bò sát, 
sau khi đã khắc phục tát cả những điểu này, nên sông một mình tựa như sừng 
của loài tê ngưu (chỉ có một) ”. 


Tựa như con long tượng đã lìa bỏ các bầy đàn, có thân hình đã được phát 
triển, có đốm hoa sen, cao thượng, đang cư ngụ trong rừng theo như ý thích, 
nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Tựa như con long tượng đã lìa bỏ các bầy đàn - Con long tượng: nói 
đến loài voi không lồ. Vị Phật Độc Giác cũng là bậc long tượng. Vì lý do gì vị 
Phật Độc Giác (được gọn) là bậc long tượng? “VỊ không làm điều tội lỗi” là bậc 


z 
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long tượng, “vị không đi đến” là bậc long tượng, “vị không trở về” là bậc long 
tượng. “Vị Phật Độc Giác ấy không làm điều tội lỗi” là bậc long tượng - nghĩa 
là thế nào? Điều tội lỗi nói đến các ác bất thiện pháp, các điều ô nhiễm đưa đến 
tái sanh, có sự phiền muộn, có kết quả khổ, đưa đến sanh-già-chết ở VỊ lai. 


(Đức Thế Tôn nói: “Này Sabhiya,) vị không làm bắt cứ điều tội lỗi nào ở 
thể gian, sau khi tháo gỡ tất cả các sự ràng buộc (và) các sự trói buộc, không 
bám víu vào bất cứ nơi đâu, đã được giải thoát, bậc long tượng, có bản thể như 
thể, được gọi là “bậc tự tại”. ” 

“Vị Phật Độc Giác ấy không làm điều tội lỗi” là bậc long tượng - nghĩa là 
như vậy. 
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“Vị Phật Độc Giác ấy không đi đến” là bậc long tượng - nghĩa là thế nào? 
VỊ Phật Độc Giác ây không đi đến sự thiên vị vì mong muốn, không đi đến sự 
thiên vị vì sân hận, không đi đến sự thiên vị vì si mê, không đi đến sự thiên vị vì 
sợ hãi, không đi đến do tác động của luyến ái, không đi đến do tác động của sân 
hận, không đi đến do tác động của si mê, không đi đến do tác động của ngã 
mạn, không đi đến do tác động của tà kiến, không đi đến do tác động của phóng 
dật, không đi đến do tác động của hoài nghi, không đi đến do tác động của pháp 
tiềm ấn, không bị đưa đi, không bị dẫn đi, không bị lôi đi, không bị mang đi bởi 
các pháp có tính chất phe nhóm; “vị Phật Độc Giác ấy không đi đến” là bậc 
long tượng - nghĩa là như vậy. 


“Vị Phật Độc Giác ấy không trở về” là bậc long tượng - nghĩa là thế nào? 
Các ô nhiễm nào đã được dứt bỏ bởi Đạo Nhập Lưu, các ô nhiễm ấy không đi 
về lại, không quay trở lại, không quay về lại. Các ô nhiễm nào đã được đứt bỏ 
bởi Đạo Nhất Lai -nt- bởi Đạo Bất Lai -nt- bởi Đạo A-la-hán, các ô nhiễm ây 
không đi về lại, không quay trở lại, không quay về lại; “vị Phật Độc Giác ấy 
không trở về” là bậc long tượng -nghĩa là như vậy. 


Tựa như con long tượng đã lìa bỏ các bầy đàn: Giống như con long 
tượng Ấy, sau khi lìa bỏ, sau khi lánh xa, sau khi tránh né các bây đàn, một mình 
đi sâu vào khu rừng, chòm cây rồi sống, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, 
nuôi dưỡng, bảo dưỡng, vị Phật Độc Giác cũng vậy, sau khi la bỏ, sau khi lãnh 
xa, sau khi tránh né hội chúng, một mình thân cận các khu rừng, các nơi heo 
hút, các chỗ trú ngụ xa vắng có ít âm thanh, ít tiếng ồn, có bầu không gian vắng 
vẻ, tách biệt với dân chúng, thích hợp cho việc thiền định. Vị ấy đi một mình, 
đứng một mình, ngồi một mình, nằm một mình, đi vào làng để khất thực một 
mình, đi trở về một mình, ngồi nơi văng vẻ một mình, quyết định kinh hành một 
mình, một mình sống, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng; - 
“tựa như con long tượng đã lìa bỏ các bầy đàn” là như thế. 


Có thân hình đã được phát triển, có đốm hoa sen, cao thượng: Giống 
như con long tượng ấy có tổng thể (thân hình) đã được phát triển, cao bảy 
rafana hoặc tám ratana, vị Phật Độc Giác cũng có tổng thể (đức hạnh) đã được 
phát triển với giới uẫn của bậc Vô Học, với định uẫn của bậc Vô Học, với tuệ 
uẫn của bậc Vô Học, với giải thoát uân của bậc Vô Học, với giải thoát tri kiến 
uẩn của bậc Vô Học. Giống như con long tượng ấy có đốm hoa sen, vị Phật Độc 
GIác cũng có chùm hoa sen với bảy đóa hoa Giác Chị: đóa hoa Niệm Giác Chị, 
đóa hoa Trạch Pháp GIác Chị, đóa hoa Cần Giác Chi, đóa hoa Hỷ Giác Chị, đóa 
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hoa Tịnh Giác Chị, đóa hoa Định Giác Chị, đóa hoa Xả Giác Chì. Giống như 
con long tượng ấy cao thượng với sức mạnh, với năng lực, với tốc độ, với sự 
dũng cảm, vị Phật Độc Giác cũng cao thượng với giới, với định, với tuệ, với 
giải thoát, với sự biết và thấy về giải thoát; - “có thân hình đã được phát triển, 
có đốm hoa sen, cao thượng” là như thế. 


Đang cư ngụ trong rừng theo như ý thích: Giống như con long tượng 
ấy cư ngụ trong rừng theo như ý thích, vị Phật Độc Giác cũng cư ngụ trong rừng 
theo như ý thích. Ngài cư ngụ trong rừng theo như ý thích với sơ thiền, với nhị 
thiền, với tam thiền, cư ngụ trong rừng theo như ý thích với tứ thiền, cư ngụ 
trong rừng theo như ý thích với sự giải thoát của tâm thông qua từ, với sự giải 
thoát của tâm thông qua bi, với sự giải thoát của tâm thông qua hỷ, cư ngụ trong 
rừng theo như ý thích với sự giải thoát của tâm thông qua xả, cư ngụ trong rừng 
theo như ý thích với sự chứng đạt Không Vô Biên Xứ -ni- với sự chứng đạt 
Thức Vô Biên Xứ, -nt- với sự chứng đạt Vô Sở Hữu Xứ, - với sự chứng đạt Phi 
Tưởng Phi Phi Tưởng Xứ, - với sự chứng đạt Diệt (Thọ Tưởng Định), cư ngụ 
trong rừng theo như ý thích với sự chứng đạt Quả vị; - “đang cư ngụ trong rừng 
theo như ý thích, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có 
một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Tựa nhự con long tượng đã lìa bỏ các bầy đản, có thân hình đã được 
phát triển, có đốm hoa sen, cao thượng, đang cư ngụ trong rừng theo như ÿ 
thích, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). ” 


10. 


Người ưa thích đồ chúng có thể chạm đến sự giải thoát tạm thời ” là điều 
không có cơ sở. Sau khi cân nhắc lời nói của đấng Quyền Thuộc Mặt Trời, nên 
sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Người ưa thích đồ chúng có thể chạm đến sự giải thoát tạm thời là 
điều không có cơ sở: Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: “Thật vậy, 
này Änanda, vị Tỳ-khưu ấy có sự thỏa thích đồ chúng, thích thú đồ chúng, gắn 
bó với việc thỏa thích đồ chúng, có sự thỏa thích đám đông, thích thú đám đông, 
vui thích đám đông, gắn bó với việc thỏa thích đám đông, sẽ là vị có sự đạt 
được theo ước muốn, có sự đạt được không khó khăn, có sự đạt được không khó 
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nhọc đối với lạc của sự xuất gia, đối với lạc của sự ân cư, đối với lạc của sự yên 
tịnh, đối với lạc của sự giác ngộ; sự việc ấy không được biết đến. Nhưng này 
Änanda, vị Tỳ-khưu nào, một mình, sống tách riêng khỏi đám đông, đối với vị 
Tỳ-khưu ấy, điều này là được chờ đợi: là vị sẽ có sự đạt được theo ước muốn, 
có sự đạt được không khó khăn, có sự đạt được không khó nhọc đối với lạc của 
sự xuất gia, đối với lạc của sự ẩn cư, đối với lạc của sự yên tịnh, đối với lạc của 
sự giác ngộ; sự việc ấy được biết đến. Thật vậy, này Änanda, vị Tỳ-khưu ấy có 
sự thỏa thích với đồ chúng, thích thú đồ chúng, gắn bó với việc thỏa thích đồ 
chúng, có sự thỏa thích với đám đông, thích thú đám đông, vui thích đám đông, 
gắn bó với việc thỏa thích đám đông sẽ đạt đến và an trú vào sự an tịnh, sự giải 
thoát của tâm có tính chất tạm thời, hoặc là có tính chất dài hạn và không thê 
thay đôi; sự việc ấy không được biết đến. Nhưng này Änanda, vị Tỳ-khưu nào, 
một mình, sống tách riêng khỏi đám đông, đối với vị Tỳ-khưu ấy, điều này là 
được chờ đợi: là vị sẽ đạt đến và an trú vào sự an tịnh, sự giải thoát của tâm có 
tính chất tạm thời, hoặc là có tính chất dài hạn và không thê thay đổi; sự việc ấy 
được biết đến; - “người ưa thích đồ chúng có thể chạm đến sự giải thoát tạm 
thời là điều không có cơ sở” là như thế. 


Sau khi cân nhắc lời nói của đắng Quyến Thuộc Mặt Trời - Mặt trời: 
nói đến Thái Dương. Thái Dương là Gotama theo dòng tộc, vị Phật Độc Giác 
cũng là Gotama theo dòng tộc. VỊ Phật Độc Giác ấy là bà con trong dòng tộc, là 
quyến thuộc trong dòng tộc của Thái Dương; vì thế, vị Phật Độc Giác là quyến 
thuộc của mặt trời. Sau khi cân nhắc lời nói của đắng Quyến Thuộc Mặt 
Trời: Sau khi lắng nghe, sau khi nghe được, sau khi tiếp thu, sau khi tiếp nhận, 
sau khi suy xét lời nói, lời phát biểu, lời chỉ bảo, lời khuyên bảo của đắng 
Quyến Thuộc Mặt Trời; - “sau khi cân nhắc lời nói của đẳng Quyến Thuộc Mặt 
Trời, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: “Người ưa thích đồ chúng có thể 
chạm đến sự giải thoát tạm thời là điều không có cơ sở. Sau khi cân nhắc lời 
nói của đẳng Quyến Thuộc Mặt Trời, nên sống một mình tựa như sừng của loài 
tê ngưu (chỉ có một). ” 


Phẩm Thứ Nhì. 


--ooOoo-- 
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PHÁM THỨ BA 


(Biết rằng): Ta đã vượt lên trên các sự trái khuấy của tà kiến, đã đạt đến 
pháp bên vững, có Đạo đã được tiếp nhận, có trí đã được sanh khởi, không cần 
người khác dẫn dắt, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có 
một). 


Đã vượt lên trên các sự trái khuấy của tà kiến - Các sự trái khuấy 
của tà kiến: nói đến các thân kiến với 20 nền tảng. Ở đây, kẻ phàm phu không 
lắng nghe, không có sự trông thấy các bậc Thánh, không rành rẽ Thánh pháp, 
không được huấn luyện về Thánh pháp, không có sự trông thấy các bậc chân 
nhân, không rành rẽ pháp chân nhân, không được huấn luyện về pháp chân 
nhân, nhận thấy sắc là tự ngã, hoặc tự ngã có sắc, hoặc sắc Ở trong tự ngã, hoặc 
tự ngã ở trong sắc; nhận thấy thọ - tưởng - các hành - thức là tự ngã, hoặc tự ngã 
có thức, hoặc thức ở trong tự ngã, hoặc tự ngã ở trong thức. Quan điểm nào có 
hình thức như vậy là sự đi đến tà kiến, có sự năm giữ của tà kiến, có sự hiểm trở 
của tà kiến, có sự bóp méo của tà kiến, có sự xáo động của tà kiến, có sự ràng 
buộc của tà kiến, là sự năm lấy, sự chấp nhận, sự chấp chặt, sự bám víu, con 
đường xấu, con đường sai trái, bản thể sai trái, ngoại giáo, sự năm lấy đường lỗi 
trái nghịch, sự năm lấy điều sai lệch, sự năm lấy điều trái khuấy, sự năm lấy 
điều sai trái, sự năm lấy điều không xác đáng cho là xác đáng, cho đến 62 tà 
kiến; các điều này là các sự trái khuấy của tà kiến. Đã vượt lên trên các sự trái 
khuấy của tà kiến: Đã vượt lên trên, đã vượt quá, đã vượt qua hắn, đã vượt qua 
khỏi các sự trái khuấy của tà kiến; - “đã vượt lên trên các sự trái khuấy của tà 
kiến” là như thế. 


Đã đạt đến pháp bền vững, có Đạo đã được tiếp nhận - Pháp bền 
vững: nói đến bốn Đạo, đạo lộ thánh thiện tám chi phần, tức là: chánh kiến, 
chánh tư duy, chánh ngữ, chánh nghiệp, chánh mạng, chánh tinh tấn, chánh 
niệm, chánh định. Vị thành tựu bốn Thánh Đạo này là đã đạt đến, đã đạt được, 
đã chứng đắc, đã chạm đến, đã chứng ngộ pháp không thối đọa; - “đã đạt đến 
pháp bền vững” là như thế. Có Đạo đã được tiếp nhận: có Đạo đã được nhận 
lãnh, có Đạo đã được tiếp nhận, có Đạo đã được chứng đắc, có Đạo đã được 
chạm đến, có Đạo đã được chứng ngộ; - “đã đạt đến pháp bền vững, có Đạo đã 


Am”? 


được tiếp nhận” là như thế. 
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Ta có trí đã được sanh khởi, không cần người khác dẫn dắt: đối với 
vị Phật Độc Giác Ấy, trí đã được sanh khởi, đã được sanh lên, đã được hạ sanh, 
đã được phát sanh, đã được xuất hiện; trí đã được sanh khởi, đã được sanh lên, 
đã được hạ sanh, đã được phát sanh, đã được xuất hiện rằng: “Tất cả các hành 
là vô thường”, -nt- “Tất cả các hành là khổ” -nt- “Tất cả các pháp là vô ngẩ”, 
trí đã được sanh khởi, đã được sanh lên, đã được hạ sanh, đã được phát sanh, đã 
được xuất hiện rằng: “Điểu gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điễu ấy đều 
có bản tánh diệt tận”; - “Ta có trí đã được sanh khởi” là như thế. Không cần 
người khác dẫn dắt: vị Phật Độc Giác ấy không cần được hướng dẫn bởi người 
khác, không phụ thuộc người khác, không trông cậy người khác, không đi đến 
sự bị trói buộc với người khác, biết, thấy đúng theo thực thể, không bị mê muội, 
có sự nhận biết rõ, có niệm; không cần được hướng dẫn bởi người khác, không 
phụ thuộc người khác, không trông cậy người khác, không đi đến sự bị trói buộc 
với người khác, biết, thấy đúng theo thực thể, không bị mê muội, có sự nhận 
biết rõ, có niệm răng: “7á cả các hành là vô thường”, -nt- “Tất cả các hành là 
khổ” -nt- “Tất cả các pháp là vô ngã”, không cần được hướng dẫn bởi người 
khác, không phụ thuộc người khác, không trông cậy người khác, không đi đến 
sự bị trói buộc với người khác, biết, thấy đúng theo thực thể, không bị mê muội, 
có sự nhận biết rõ, có niệm rằng: “Điều Øì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ 
điểu ấy đêu có bản tánh diệt tận”; - “có trí đã được sanh khởi, không cần người 
khác dẫn dắt, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” là 
như thê. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


(Biết rằng): Ta đã vượt lên trên các sự trải khuấy của tà kiến, đã đạt đến 
pháp bên vững, có Đạo đã được tiếp nhận, có trí đã được sanh khởi, không cần 
người khác dẫn dắt, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có 
mội). * 


Không tham lam, không gạt gẫm, không khao khát, không gièm pha, đã 
dứt trừ các khuyết tật và sự sỉ mê, sau khi đã trở nên không còn ước ao (tham 
vọng) về tất cả thể gian, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ 
có một). 
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Không tham lam, không gạt gẫm, không khao khát - Tham lam: nói 
đến tham ái, tức là sự luyến LÊN luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội 
nguồn của bất thiện. Đối với vị Phật Độc Giác, sự tham lam, tham ái ây đã được 
dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho 
không còn hiện hữu, không còn điều kiện sanh khởi trong tương lai; vì thế, VỊ 
Phật Độc Giác là không tham lam. Không gạt gẫm: Ba kiểu cách gạt gầm: kiểu 
cách gạt gẫm liên quan đến việc sử dụng (bốn món) vật dụng, kiểu cách gạt gầm 
liên quan đến các oai nghi, kiểu cách gạt gầm liên quan đến việc nói gần nói xa. 


Kiểu cách gạt gầm liên quan đến việc sử dụng (bốn món) vật dụng là kiểu 
cách nào? Ở đây, các gia chủ thỉnh mời vị Tỳ-khưu về y phục, đồ ăn khất thực, 
chỗ nằm ngồi, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh. Vị ây có ước muốn xấu xa, 
bị thúc đây bởi ước muốn, có sự tầm cầu, do sự mong muốn được nhiều hơn về 
y phục, đồ ăn khất thực, chỗ nằm ngồi, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh, rồi 
từ chối y phục, từ chối đồ ăn khất thực, từ chối chỗ nằm ngồi, từ chối vật dụng 
là thuốc men chữa bệnh. Vị ấy nói như sau: “Lợi ích gì cho vị Sa-môn với y 
phục đắt giá? Điều đúng đắn là vị Sa-môn nên nhặt các mảnh vải từ bãi tha ma, 
hoặc từ đống rác, hoặc từ vải bỏ của tiệm vải, rồi làm y hai lớp và mặc vào. Lợi 
ích gì cho vị Sa-môn với đồ ăn khát thực đắt giá? Điều đúng đắn là vị Sa-môn 
nên duy trì mạng sống bằng vắt thức ăn do việc đi khất thực. Lợi ích gì cho vị 
Sa-môn với chỗ năm ngồi đắt giá? Điều đúng đắn là vị Sa-môn nên ngụ ở gốc 
cây, hoặc là ngụ ở mộ địa, hoặc là ngụ ở ngoài trời. Lợi ích gì cho vị Sa-môn 
với vật dụng là thuốc men chữa bệnh đắt giá? Điều đúng đắn là vị Sa-môn nên 
chế tạo thuốc men với nước tiểu bò hoặc với mâu cây har?akr. Từ đó trở đi, vị 
ấy mặc y thô tệ, ăn đồ ăn khất thực thô tệ, sử dụng chỗ nằm ngồi thô tệ, sử dụng 
vật dụng là thuốc men chữa bệnh thô tệ. Các gia chủ biết về vị ấy như vây: “Vị 
Sa-môn này ít ham muốn, tự biết đủ, sống tách biệt, không giao du, có sự ra sức 
tỉnh tấn, thuyết về hạnh từ khước”, rồi thỉnh mời (vị ấy) về y phục, đồ ăn khất 
thực, chỗ nằm ngồi, và vật dụng là thuốc men chữa bệnh nhiều hơn nữa. Vị ây 
nói như sau: “Do sự hiện diện của ba pháp, người thiện tín tạo ra nhiều phước 
báu: Do sự hiện diện của đức tin, người thiện tín tạo ra nhiều phước báu; do sự 
hiện diện của vật thí, người thiện tín tạo ra nhiều phước báu; do sự hiện điện của 
các bậc xứng đáng được cúng dường, người thiện tín tạo ra nhiều phước báu. 
Chính các người là có đức tin, và vật thí được tìm thấy, còn tôi là người thọ 
nhận. Nếu tôi không thọ nhận, như vậy các người sẽ mất phần phước báu. 
Không có lợi ích gì cho tôi với việc này, nhưng vì lòng thương tưởng đến các 


người mà tôi thọ nhận”. Từ đó trở đi, vị ấy thọ nhận nhiều y phục, thọ nhận 
nhiều đồ ăn khất thực, thọ nhận nhiều chỗ nằm ngồi, thọ nhận nhiều vật dụng là 
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thuốc men chữa bệnh. Những sự nhíu mày nào có hình thức như vậy là trạng 
thái nhíu mày, sự gạt gẫm, thái độ gạt gẫm, trạng thái gạt gầm; Đây là kiểu cách 
gạt gầm liên quan đến việc sử dụng (bốn món) vật dụng. 


Kiểu cách gạt gẫm liên quan đến các oai nghỉ là kiểu cách nào? Ở đây, 
một vị (Tỳ-khưu) nào đó có ước muốn xấu xa, bị thúc đây bởi ước muốn, mong 
muốn sự tôn kính (nghĩ răng): “Như vầy mọi người sẽ tôn kính ta”, rồi tạo dáng 
đi, tạo dáng đứng, tạo đáng ngồi, tạo dáng nằm, lập nguyện rồi mới đi, lập 
nguyện rồi mới đứng, lập nguyện rồi mới ngồi, lập nguyện rồi mới nằm, đi như 
là đã đắc định, đứng như là đã đắc định, ngồi như là đã đắc định, nằm như là đã 
đắc định, là người tham thiền giữa công chúng. Những việc tạo đáng ra vẻ 
nghiêm trang của các oai nghỉ có hình thức như vậy là biểu hiện tạo dáng, việc 
tạo dáng, sự nhíu mày, trạng thái nhíu mày, sự gạt gẫm, thái độ gạt gầm, trạng 
thái gạt gẫm; Đây là kiểu cách gạt gầm liên quan đến các oai nghi. 


Kiểu cách gạt gầm liên quan đến việc nói gần nói xa là kiểu cách nào? Ở 
đây, một vị (Tỳ-khưu) nào đó có ước muốn xấu xa, bị thúc đây bởi ước muốn, 
mong muốn sự tôn kính (nghĩ răng): “Như vầy mọi người sẽ tôn kính ta”, rồi 
nói lời liên quan đến Thánh pháp. Nói rằng: “Vị nào mặc y như vây, vị ấy là Sa- 
môn có uy lực lớn”. Nói rằng: “Vị nào mang bình bát như vầy, mang bát nhỏ 
bằng đồng, mang bình nước, mang đồ lọc nước, mang chìa khóa, mang dép, 
mang dây thắt lưng, mang dây buộc, vị ấy là Sa-môn có uy lực lớn”, Nói răng: 
“Vị nào có thầy tế độ như vầy, vị ấy là Sa-môn có uy lực lớn”. Nói rằng: “Vị 
nào có thầy dạy học như vây, có các vị đồng thầy tế độ, có các vị đồng thầy dạy 
học, có các bạn bẻ, có các vị đồng quan điểm, có các vị thân thiết, có các vị thân 
hữu như vây, vị ấy là Sa-môn có uy lực lớn”, Nói rằng: “Vị nào ngụ ở trú xá - 
ngụ ở nhà một mái - ngụ ở tòa lâu đài - ngụ ở tòa nhà dài - ngụ ở hang động - 
ngụ ở thạch thất - ngụ ở cốc liêu - ngụ ở nhà mái nhọn - ngụ ở chòi canh - ngụ ở 
ngôi nhà tròn - ngụ ở căn lều - ngụ ở hội trường - ngụ ở mái che -ngụ ở gốc cây 
như vây, vị ấy là Sa-môn có uy lực lớn”. Hoặc là, vị giả nhân giả nghĩa, vị nhíu 
mặt nhăn mày, vị gạt gầm lừa dối, vị tỉ tê nài nỉ, thể hiện ở khuôn mặt (để người 
khác hiểu lầm răng): “Vị Sa-môn này đã đạt được các sự thể nhập an tịnh có 
hình thức như thế này”, rồi thuyết bài giảng - thâm sâu, bí hiểm, vi tế, ấn tàng, 
vô thượng ở thế gian, gắn liền với không tánh - tương đương với điều ấy. 
Những sự nhíu mày có hình thức như vậy là trạng thái nhíu mày, sự gạt gẫm, 
thái độ gạt gẫm, trạng thái gạt gầm; Đây là kiểu cách gạt gầm liên quan đến việc 
nói gần nói xa. 
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Đối với vị nào, ba kiểu cách gạt gầm này đã được dứt bỏ, đã được trừ 
tuyệt, đã được văng lặng, đã được tịch tịnh, không thể sanh khởi nữa, đã được 
thiêu đốt bởi ngọn lửa trí tuệ; vì thế, vị Phật Độc Giác ây được gọi là không gạt 
gẫm. 


Không khao khát: Khao khát nói đến tham ái, tức là sự luyến ái, luyến ái 
mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. Đối với vị Phật Độc 
Giác, sự khao khát, tham ái ấy đã được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây 
thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện 
sanh khởi trong tương lai; vì thế, vị Phật Độc Giác ấy là không còn khao khát; - 
“không tham lam, không gạt gầm, không khao khát” là như thế. 


Không gièm pha, đã dứt trừ các khuyết tật và sự si mê - Gièm pha: 
gièm pha, biểu hiện gièm pha, trạng thái gièm pha, sự ganh ghét, việc làm do 
ganh ghét. Khuyết tật: luyến ái là khuyết tật, sân hận là khuyết tật, si mê là 
khuyết tật, giận dữ là khuyết tật, thù hắn - gièm pha - ác ý - tất cả các pháp tạo 
tác bất thiện là các khuyết tật. Sự sỉ mê: là sự không biết về Khô, sự không biết 
về nhân sanh Khổ, sự không biết về sự diệt tận Khổ, sự không biết về sự thực 
hành đưa đến sự diệt tận Khổ, sự không biết về điểm khởi đầu, sự không biết về 
điểm kết thúc, sự không biết về điểm khởi đầu và điểm kết thúc, sự không biết 
về các pháp tùy thuận duyên khởi này; sự không biết nào với hình thức như vậy 
là sự không nhìn thấy, không chứng ngộ, không thấu hiểu, không thấu triệt, 
không thu thập, không thâm nhập, không xem xét, không quán xét lại, không 
làm cho thấy rõ, không trong sáng, trạng thái ngu si, sự không nhận biết rõ, sự sỉ 
mê, sự mê ám, sự mê muội, vô minh, sự lôi cuốn vào vô minh, sự gắn bó với vô 
minh, sự tiềm ân của vô minh, sự ngự trị của vô minh, sự ngăn trở của vô minh, 
sĩ mê là gốc rễ của bất thiện. Đối với vị Phật Độc Giác Ấy, sự giẻm pha và sự sĩ 
mê đã được tây trừ, đã được tây sạch, đã được tống ra, đã được đứt bỏ, có rễ đã 
được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho không còn hiện hữu, 
không còn điều kiện sanh khởi trong tương lai; - vị Phật Độc Giác ấy “không 
gièm pha, đã dứt trừ các khuyết tật và sự sỉ mê” là như thế. 


Sau khi đã trở nên không còn ước ao (tham vọng) về tất cả thế gian - 
Ước ao: nói đến tham ái, tức là sự luyến ảI, luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, 
tham, cội nguồn của bắt thiện. Tất cả thế gian: tất cả thế gian của khổ cảnh, tất 
cả thế gian của loài người, tất cả thế gian của chư Thiên, tất cả thế gian của các 
uấn, tất cả thế gian của các giới, tất cả thế gian của các xứ. Sau khi đã trở nên 
không còn ước ao (tham vọng) về tất cả thế gian: Sau khi đã trở nên không 
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còn ước ao (tham vọng), sau khi đã trở nên không còn tham ái, sau khi đã trở 
nên không còn khao khát về tất cả thế gian; - “sau khi đã trở nên không còn ước 
ao (tham vọng) về tất cả thế gian” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: “Không tham lam, không gạt 
gâm, không khao khát, không gièm pha, đã dứt trừ các khuyết tật và sự sỉ mê, 
sau khi đã trở nên không còn ước ao (tham vọng) về tắt cả thế gian, nên sống 
một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một) ”. 


3. 


Nên lánh xa hẳn người bạn ác xấu, kẻ không nhìn thấy mục đích, đã lún 
sâu vào (sở hành) sai trải. Bản thân không nên phục vụ kẻ bị đeo níu (ở các 
dục), bị xao lãng, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có 
một). 


Nên lánh xa hắn người bạn ác xấu - Người bạn ác xấu: nói đến người 
bạn có tà kiến về mười sự việc là: Không có bố thí, không có dâng hiến, không 
có cúng tế, không có kết quả và sự thành tựu quả của các nghiệp đã được làm 
tốt hoặc được làm xấu, không có đời này, không có đời sau, không có mẹ, 
không có cha, không có các chúng sanh thuộc loại hóa sanh, không có ở thế 
gian các vị Sa-môn và Bà-la-môn sống chân chánh, thực hành đúng đắn là 
những vị với thắng trí của mình chứng ngộ và công bố về thế giới này và thế 
giới khác”; Đây là người bạn ác xấu. Nên lánh xa hắn người bạn ác xấu: nên 
lánh xa, nên lánh xa hắn người bạn ác xấu; - “nên lánh xa hắn người bạn ác 
xấu” là như thế. 


Kẻ không nhìn thấy mục đích, đã lún sâu vào (sở hành) sai trái - Kẻ 
không nhìn thấy mục đích: nói đến người bạn có tà kiến về mười sự việc là: 
“Không có bố thí, -nt- là những vị với thắng trí của mình chứng ngộ và công bố 
về thế giới này và thế giới khác”. Đã lún sâu vào (sở hành) sai trái: đã lún sâu 
vào thân nghiệp sai trái, đã lún sâu vào khâu nghiệp sai trái, đã lún sâu vào ý 
nghiệp sai trái, đã lún sâu vào việc giết hại sinh mạng sai trái, đã lún sâu vào 
việc trộm cắp sai trái, đã lún sâu vào tà hạnh trong các dục sai trái, đã lún sâu 
vào việc nói dối sai trái, đã lún sâu vào việc nói đâm thọc sai trái, đã lún sâu vào 
việc nói thô lỗ sai trái, đã lún sâu vào việc nói nhảm nhí sai trái, đã lún sâu vào 
tham đắm sai trái, đã lún sâu vào sân hận sai trái, đã lún sâu vào tà kiến sai trái, 
đã lún sâu vào các pháp tạo tác sai trái, đã lún sâu vào năm loại dục sai trái, đã 
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lún sâu vào năm pháp che lấp sai trái, đã đi theo vào, bị dính mắc, đã bám vào, 
đã đến gần, đã bám chặt, đã hướng đến; - “kẻ không nhìn thấy mục đích, đã lún 
sâu vào (sở hành) sai trái” là như thế. 


Bản thân không nên phục vụ kẻ bị đeo níu (ở các dục), bị xao lãng - 
Kẻ bị đeo níu (ở các dục): Kẻ nào tìm kiếm, tìm tòi, tầm cầu các dục, rồi đi 
theo nó, phát triển theo nó, xem trọng nó, uốn cong theo nó, chiều theo nó, xuôi 
theo nó, hướng đến nó, xem nó là chủ đạo, kẻ ấy là bị đeo níu ở các dục. Kẻ 
nào, do tác động của tham ái, tầm cầu các sắc -nt- các thỉnh -nt- các hương -nt- 
Các VỊ -nf- tầm cầu các xúc, rồi đi theo nó, phát triển theo nó, xem trọng nó, uốn 
cong theo nó, chiều theo nó, xuôi theo nó, hướng đến nó, xem nó là chủ đạo, kẻ 
ây là bị đeo níu ở các dục. Kẻ nào, do tác động của tham ái, tiếp nhận các sắc - 
nt- các thinh -nt- các hương -nt- các vị -nt- tiếp nhận các xúc, rồi đi theo nó, 
phát triển theo nó, xem trọng nó, uốn cong theo nó, chiều theo nó, xuôi theo nó, 
hướng đến nó, xem nó là chủ đạo, kẻ ấy là bị đeo níu ở các dục. Kẻ nào, do tác 
động của tham ái, thọ hưởng các sắc -nt-các thinh -nt- các hương -nt- các vị -nt- 
thọ hưởng các xúc, rồi đi theo nó, phát triển theo nó, xem trọng nó, uốn Cong 
theo nó, chiều theo nó, xuôi theo nó, hướng đến nó, xem nó là chủ đạo, kẻ ấy là 
bị đeo níu ở các dục. Giống như người dấy nên sự cãi cọ thì bị đeo níu ở sự cãi 
cọ, người làm công việc thì bị đeo níu ở công việc, người đang sống ở nơi sinh 
sống thì bị đeo níu ở nơi sinh sống, người có thiền thì bị đeo níu bởi thiền, 
tương tự y như thế, kẻ nào tìm kiếm, tìm tòi, tầm cầu các dục, rồi đi theo nó, 
phát triển theo nó, xem trọng nó, uốn cong theo nó, chiều theo nó, xuôi theo nó, 
hướng đến nó, xem nó là chủ đạo, kẻ ây là bị đeo níu ở các dục. Kẻ nào, do tác 
động của tham ái, tầm cầu các sắc -nt- Kẻ nào, do tác động của tham ấi, tiếp 
nhận các sắc -nt- Kẻ nào, do tác động của tham ái, thọ hưởng các sắc -nt- các 
thỉnh -nt- các hương -nt- các vị -nt- thọ hưởng các xúc, rồi đi theo nó, phát triển 
theo nó, xem trọng nó, uốn cong theo nó, chiều theo nó, xuôi theo nó, hướng 
đến nó, xem nó là chủ đạo, kẻ ấy là bị đeo níu ở các dục. Bị xao lãng: sự xao 
lãng cần được nói đến: Sự buông tha hoặc sự buông xuôi trong việc buông thả 
của tâm ở uế hạnh về thân, ở uế hạnh về khâu, ở uế hạnh về ý, hoặc ở năm loại 
dục, là trạng thái thực hành không nghiêm trang, trạng thái thực hành không 
liên tục, trạng thái thực hành không kiên định, có thói quen biếng nhác, trạng 
thái buông bỏ mong muốn, trạng thái buông bỏ bổn phận, sự không tập luyện, 
sự không tu tập, sự không làm thường xuyên, sự không quyết tâm, sự không 
chuyên cần, sự xao lãng trong việc tu tập các thiện pháp; sự xao lãng nào với 
hình thức như vậy là biểu hiện xao lãng, trạng thái xao lãng; việc này gọi là sự 
xao lãng. Bản thân không nên phục vụ kẻ bị đeo níu (ở các dục), bị xao 
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lãng: không nên phục vụ kẻ bị đeo níu và bị xao lãng, bản thân không nên phục 
vụ, tự mình không nên phục vụ, không nên phục dịch, không nên kề cận, không 
nên hầu cận, không nên hành xử, không nên hành theo, không nên thọ trì và vận 
dụng; - “bản thân không nên phục vụ kẻ bị đeo níu (ở các dục), bị xao lãng, nên 
sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Nên lánh xa hắn người bạn ác xấu, kẻ không nhìn thấy mục đích, đã lún 
sâu vào (sở hành) sai trải. Bản thân không nên phục vụ kẻ bị đeo níu (ở các 
dục), bị xao lãng, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có 
một). ” 


Nên thân cận với vị nghe nhiều (học rộng), vị năm giữ Giáo Pháp, người 
bạn cao thượng, có tài biện giải. Sau khi hiệu thông về các lợi ích, nên dẹp bỏ 
sự nghỉ hoặc, nên sông một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Nên thân cận với vị nghe nhiều (học rộng), vị nắm giữ Giáo Pháp: 
người bạn nghe nhiều là vị có sự ghi nhớ điều đã được nghe, có sự tích lũy điều 
đã được nghe về những pháp toàn hảo ở đoạn đầu, toàn hảo ở đoạn giữa, toàn 
hảo ở đoạn kết, thành tựu về ý nghĩa, thành tựu về văn tự, tuyên thuyết về Phạm 
hạnh thanh tịnh một cách trọn vẹn và đầy đủ. Đối với vị này, các pháp có hình 
thức như thế là được nghe nhiều, được ghi nhớ, được tích lũy bằng khẩu, được 
suy nghĩ chín chắn bằng ý, được thấu triệt tốt đẹp bằng kiến thức. Vị nắm giữ 
Giáo Pháp: vị đang năm giữ Giáo Pháp (gồm có chín thể loại): sưa, sướa, 
øeyya, veyyäkarana, gãtha, udana, itivuttaka, jãtaka, abbhitadhamana, vedadlla. 
Nên thân cận với vị nghe nhiều (học rộng), vị nắm giữ Giáo Pháp: nên thân 
cận, nên gần gũi, nên phục vụ, nên phục dịch, nên kể cận, nên hầu cận người 
bạn là vị nghe nhiều và là vị năm giữ Giáo Pháp; - “nên thân cận với vị nghe 
nhiều (học rộng), vị nắm giữ Giáo Pháp” là như thế. 


Người bạn cao thượng, có tài biện giải: người bạn là cao thượng với 
giới, với định, với tuệ, với giải thoát, và với tri kiến về giải thoát. Có tài biện 
giải: Có ba hạng người có tải biện giải: có tài biện giải do pháp học, có tài biện 
giải do vấn hỏi, có tài biện giải do chứng đắc. Có tài biện giải do pháp học là thế 
nào? Ở đây, một vị nào đó được học tinh thông về lời dạy của đức Phật (gồm có 
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chín thể loại) là: sưa, geyya, veyyäkarana, gãthã, udăna, itivuttaka, jãtaka, 
abbhitadhamana, vedalla, nhờ vào pháp học, vẫn đề được sáng tỏ đối với vị ấy. 
Đây là hạng người có tải biện giải do pháp học. 


Có tài biện giải do vấn hỏi là thế nào? Ở đây, một vị nào đó là người vấn 
hỏi về mục đích, về cách thức, về tướng trạng, về nguyên nhân, và về tính chất 
hợp lý hay không hợp lý; nhờ vào việc vấn hỏi, điều ấy được sáng tỏ đối với vị 
ấy. Đây là hạng người có tài biện giải do vẫn hỏi. 


Có tài biện giải do chứng đắc là thế nào? Ở đây, một vị nào đó đạt đến 
bốn sự thiết lập niệm, bốn chánh cần, bốn nền tảng của thần thông, năm quyên, 
năm lực, bảy yếu tô đưa đến giác ngộ, đạo lộ thánh thiện tám chi phần, bốn 
Thánh Đạo, bốn quả vị Sa-môn, bốn tuệ phân tích, sáu thắng trí; đối với vị ấy, ý 
nghĩa đã được biết, pháp đã được biết, ngôn từ đã được biết. Khi ý nghĩa đã 
được biết thì ý nghĩa được sáng tỏ, khi pháp đã được biết thì pháp được sáng tỏ, 
khi ngôn từ đã được biết thì ngôn từ được sáng tỏ; trí ở ba sự nhận biết này là 
tuệ phân tích về phép biện giải. Vị Phật Độc Giác ấy đã tiễn đến, đã tiến gần, đã 
đến gần, đã tiễn vào, đã đạt đến, đã tròn đủ, đã thành tựu tuệ phân tích về phép 
biện giải này; vì thế, vị Phật Độc Giác là người có tài biện giỏi. Đối với kẻ nào, 
pháp học không có, vấn hỏi không có, chứng đắc không có, đối với kẻ ấy, cái gì 
sẽ được sáng tỏ? - “người bạn cao thượng, có tài biện giải” là như thế. 


Sau khi hiểu thông về các lợi ích, nên dẹp bỏ sự nghỉ hoặc: sau khi 
hiểu thông về lợi ích của bản thân, sau khi hiểu thông về lợi ích của người khác, 
sau khi hiểu thông về lợi ích của cả hai, sau khi hiểu thông về lợi ích trong đời 
này, sau khi hiểu thông về lợi ích trong đời sau, sau khi hiểu thông về lợi ích 
của lợi ích tối thượng, sau khi biết rõ, sau khi biết được, sau khi cân nhắc, sau 
khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt, nên dẹp bỏ, nên dẹp hắn, 
nên dứt bỏ, nên xua đi, nên làm chấm dứt, nên khiến cho không còn hiện hữu sự 
nghi hoặc; - “sau khi hiểu thông về các lợi ích, nên dẹp bỏ sự nghi hoặc, nên 
sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Nên thân cận với vị nghe nhiễu (học rộng), vị năm giữ Giáo Pháp, 
người bạn cao thượng, có tài biện giải. Sau khi hiểu thông về các lợi ích, nên 
đẹp bỏ sự nghỉ hoặc, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có 
một). ” 
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s. 


Người không trông ngóng và không mong mỏi sự đùa giỡn, sự vui thích, 
và khoái lạc ngũ dục ở thể gian, đã xa lánh hăn việc trang điểm, có lời nói chân 
thật, nên sông một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Sự đùa giốn, sự vui thích, và khoái lạc ngũ dục ở thế gian - Sự đùa 
giỡn: Có hai sự đùa giỡn: sự đùa giỡn về thân và sự đùa giỡn về khẩu, -nt- Đây 
là sự đùa giỡn về thân, -nt- Đây là sự đùa giỡn về khẩu. Sự vui thích: từ “rz” 
này là diễn tả trạng thái không bị thất vọng. Khoái lạc ngũ dục: Bởi vì điều này 
đã được đức Thế Tôn nói đến: “Này các Tỳ-khưu, đây là năm loại dục. Năm 
loại nào? Các sắc được nhận thức bởi mắt là đáng mong, đáng muốn, đáng mến, 
đáng yêu, liên hệ đến dục, gợi tình; các thính được nhận thức bởi tai -nf- các 
hương được nhận thức bởi mũi -nt- các vị được nhận thức bởi lưỡi -nt- các xúc 
được nhận thức bởi thân là đáng mong, đáng muốn, đáng mến, đáng yêu, liên hệ 
đến dục, gợi tình. Này các Tỳ-khưu, đây là năm loại dục. Này các Ty-khưu, thật 
vậy, tùy thuộc vào năm loại dục này, lạc và hỷ tâm sanh khởi; điều này được gọi 
là khoái lạc của dục”. Ở thế gian: ở thế gian của loài người; - “sự đùa giỡn, sự 
vui thích, và khoái lạc ngũ dục ở thế gian” là như thế. 


Người không trông ngóng và không mong mi: sau khi trở thành người 
không trông ngóng và không mong mỏi sự đùa giỡn, sự vui thích, và khoái lạc 
ngũ dục ở thế gian, sau khi dứt bỏ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm đứt, sau khi 
khiến cho không còn hiện hữu; - “người không trông ngóng và không mong 
mỏi” là như thế. 


Đã xa lánh hắn việc trang điểm, có lời nói chân thật - Việc trang 
điểm: Có hai sự trang điểm: có sự trang điểm của người tại gia, có sự trang 
điểm của bậc xuất gia. Việc trang điểm của người tại gia là các việc nào? Đầu 
tóc, bộ râu, tràng hoa, vật thơm, vật thoa, đồ trang sức, vật tô điểm, vải vóc, áo 
khoác, khăn đội đầu, việc kỳ cọ, việc đấm bóp, việc cho người tắm rửa, việc đập 
vỗ, gương sol, việc fÔ mắt, việc tâm hoa thơm, phần thoa ở mặt, việc bôi dầu ở 
mặt, việc buộc cánh tay, nơ thắt ở đầu, gậy chống, ống cây, thanh gươm, dù che, 
giày đép sặc sỡ, khăn bịt đầu, ngọc mani, cây phất trần, (quấn) các tấm vải trăng 
có đường biên rộng, hoặc là như thế; điều này là việc trang điểm của người tại 
gia. 
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Việc trang điểm của bậc xuất gia là các việc nào? Việc trang hoàng y 
phục, việc trang hoàng bình bát, việc trang hoàng chỗ năm ngồi, việc trang 
hoàng, trang điểm, tiêu khiển, giải trí, trạng thái mong muốn, bản tính mong 
muốn, hành động tô điểm, trạng thái tô điểm đối với các phần bên ngoài của cơ 
thể hôi thối này hoặc các vật dụng; điều này là việc trang điểm của người xuất 
gia. 


Có lời nói chân thật: vị Phật Độc Giác ây có lời nói chân thật, liên quan 
đến sự thật, chắc chắn, đáng tin, không lường gạt thế gian. Đã xa lánh hắn việc 
trang điểm, đã tránh khỏi, đã tránh xa, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, đã được 
thoát khỏi, không bị ràng buộc, sống với tâm đã được làm trở thành không còn 
giới hạn; - “đã xa lánh hắn việc trang điểm, có lời nói chân thật, nên sống một 
mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Người không trông ngóng và không mong mỏi sự đùa giỡn, sự vui thích, 
và khoái lạc ngũ dục ở thể gian, đã xa lánh hăn việc trang điêm, có lời nói chân 
thát, nên sông một mình tựa nhự sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). ” 


6. 


Sau khi từ bỏ con và vợ, cha và mẹ, các tài sản và lúa đậu, các quyên 
thuộc, và các dục theo mức độ (của chúng), nên sông một mình tựa như sừng 
của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Con và vợ, cha và mẹ - Con: Có bốn loại con: con ruột là con, con nhặt 
được là con, con nuôi là con, học trò là con. Vợ: nói đến những người vợ. Cha: 
là người nam có liên quan đến việc sanh sản. Mẹ: là người nữ sanh con; - “con 
và vợ, cha và mẹ” là như thế. 


Các tài sản và lúa đậu, các quyến thuộc - Các tài sản: nói đến vàng 
khối, vàng ròng, ngọc trai, ngọc mani, ngọc bích, xà cừ, đá quý, san hô, bạc, 
vàng, ngọc ruby, ngọc mắt mèo. Lúa đậu: nói đến thực phâm chính, thực phẩm 
phụ. Thực phẩm chính có tên gọi là: lúa sđ/, lúa mùa, lúa mạch, lúa mì, kê, đậu 
varaka, bắp. Thực phẩm phụ có tên gọi là vật để nấu súp. Các quyến thuộc: có 
bốn hạng quyến thuộc: quyến thuộc về bà con là thân quyến, quyến thuộc về 
dòng họ là thân quyến, quyến thuộc về bạn bè là thân quyến, quyến thuộc về 
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nghê nghiệp là thân quyên; - “các tài sản và lúa đậu, các quyên thuộc” là như 
thế. 


Sau khi từ bỏ các dục theo mức độ (của chúng) - Các dục: theo sự 
phân loại thì có hai loại dục: vật dục và ô nhiễm dục. -nt- Các điều này được gọi 
là vật dục. -nt- Các điều này được gọi là ô nhiễm dục. Sau khi từ bỏ các dục: 
Sau khi biết toàn diện về các vật dục, sau khi dứt bỏ các ô nhiễm dục, sau khi 
dứt trừ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi làm cho không còn hiện 
hữu. Sau khi từ bỏ các dục theo mức độ (của chúng): Các ô nhiễm nào đã 
được dứt bỏ bởi Đạo Nhập Lưu, các ô nhiễm ấy không đi về lại, không quay trở 
lại, không quay về lại. Các ô nhiễm nào đã được dứt bỏ bởi Đạo Nhất Lai - Các 
ô nhiễm nào đã được dứt bỏ bởi Đạo Bắt Lai - Các ô nhiễm nào đã được dứt bỏ 
bởi Đạo A-la-hán, các ô nhiễm ấy không đi về lại, không quay trở lại, không 
quay về lại; - “sau khi từ bỏ các dục theo mức độ (của chúng)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Sau khi từ bỏ con và vợ, cha và mẹ, các tài sản và lúa đậu, các quyền 
thuộc, và các dục theo mức độ (của chúng), nên sông một mình tựa như sừng 
của loài tê ngưu (chỉ có một). ” 


Điểu này (ngũ dục) là sự quyến luyến, hạnh phúc ở đây là nhỏ nhoi, ít 
khoái lạc, sự khổ đau ở đây là nhiều hơn. Người có sự nhận thức, sau khi biết 
được “điều này là móc câu ”, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu 
(chỉ có một). 


Điều này (ngũ dục) là sự quyến luyến, hạnh phúc ở đây là nhỏ nhoi: 
“sự quyến luyến”, hoặc “lưỡi câu”, hoặc “miếng môi”, hoặc “sự dính mắc”, 
hoặc “sự vướng bận”, tên gọi này là dành cho năm loại dục. Hạnh phúc ở đây 
là nhỏ nhoi: Bởi vì điều này đã được đức Thế Tôn nói đến: 


“Này các Tỳ-khưu, đây là năm loại dục. Năm loại nào? Các sắc được 
nhận thức bởi mắt là đáng mong, đáng muốn, đáng mến, đáng yêu, liên hệ đến 
dục, gợi tình; -nf- các xúc được nhận thức bởi thân là đáng mong, đáng muốn, 
đáng mến, đáng yêu, liên hệ đến dục, gợi tình. Này các Tỳ-khưu, đây là năm 
loại dục. Này các Tỳ-khưu, thật vậy, tùy thuộc vào năm loại dục này, lạc và hỷ 
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tâm sanh khởi; điều này được gọi là khoái lạc của dục”. Hạnh phúc này là ít ỏ, 
hạnh phúc này là thấp kém, hạnh phúc này là chút ít, hạnh phúc này là thấp thỏi, 
hạnh phúc này là tồi tệ, hạnh phúc này là nhỏ nhoi; - “điều này (ngũ dục) là sự 
quyến luyến, hạnh phúc ở đây là nhỏ nhoiï” là như thế. 


Ít khoái lạc, sự khổ đau ở đây là nhiều hơn: Đức Thế Tôn đã giảng giải 
rằng các dục có ít ỏi khoái lạc, nhiều khổ đau, nhiều ưu phiền, ở đó điều bất lợi 
còn nhiều hơn. Các dục đã được đức Thế Tôn giảng giải như là khúc xương, - 
nt- Các dục đã được đức Thế Tôn giảng giải như là miếng thịt, -nt- Các dục đã 
được đức Thế Tôn giảng giải như là cây đuốc cỏ, -nt- Các dục đã được đức Thế 
Tôn giảng giải như là hố than cháy rực, -nt- Các dục đã được đức Thế Tôn 
giảng giải như là giấc mơ, -nt- Các dục đã được đức Thế Tôn giảng giải như là 
vật vay mượn, -nt- Các dục đã được đức Thế Tôn giảng giải như là trái trên cây, 
-nt- Các dục đã được đức Thế Tôn giảng giải như là lò sát sanh, -nt- Các dục đã 
được đức Thế Tôn giảng giải như là mũi lao nhọn, -nt- Các dục đã được đức 
Thế Tôn giảng giải như là đầu rắn độc, nhiều khổ đau, nhiều ưu phiền, ở đó điều 
bất lợi còn nhiều hơn”; - “ít khoái lạc, sự khổ đau ở đây là nhiều hơn” là như 
thê. 


Người có sự nhận thức, sau khi biết được “điều này là móc câu”: 
“Móc câu”, hoặc “lưỡi câu”, hoặc “miếng môi”, hoặc “sự dính mắc”, hoặc “sự 
cột trói”, hoặc “sự vướng bận”, tên gọi này là dành cho năm loại dục. Iti: Từ 
“7ï” này là sự nối liền các câu văn, sự kết hợp các câu văn, sự làm đầy đủ các 
câu văn, sự gặp gỡ của các âm, trạng thái trau chuốt từ ngữ, tính chất tuần tự 
của các câu văn. Người có sự nhận thức: là người sáng trí, sáng suốt, có tuệ, có 
Sự giác ngộ, có trí, có sự rành rẽ, có sự thông minh. 


Người có sự nhận thức, sau khi biết được “điều này là móc câu”: 
Người có sự nhận thức sau khi biết là: “móc câu”, sau khi biết là: “lưỡi câu”, 
sau khi biết là: “miếng mồi”, sau khi biết là: “sự đính mắc”, sau khi biết là: “sự 
cột trói”, sau khi biết là: “sự vướng bận”, sau khi biết được, sau khi cân nhắc, 
sau khi xác định, sau khi minh định, sau khi làm rõ rệt; - “người có sự nhận 
thức, sau khi biết được “điều này là móc câu”, nên sống một mình tựa như sừng 
của loài tê ngưu (chỉ có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Điểu này (ngũ dục) là sự quyễn luyễn, hạnh phúc ở đây là nhỏ nhoi, ít 
khoải lạc, sự khô đau ở đây là nhiều hơn. Người có sự nhận thức, sau khi biết 
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được “điêu này là móc câu ”, nên sông một mình tựa như sửng của loài tê ngưu 
(chỉ có một). ” 


8. 


Sau khi bứt la hoàn toàn các sự ràng buộc, tựa như loài thủy tộc ở trong 
nước đã phá tan chiếc lưới, tựa như ngọn lửa không quay lại nơi đã bị đốt cháy, 
nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Sau khi bứt lìa hoàn toàn các sự ràng buộc: có mười sự ràng buộc: sự 
ràng buộc của ái dục, sự ràng buộc của bất bình, sự ràng buộc của ngã mạn, sự 
ràng buộc của tả kiến, sự ràng buộc của hoài nghi, sự ràng buộc do việc bám víu 
vào giới và phận sự, sự ràng buộc do sự luyến ái vào hữu, sự ràng buộc của 
ganh ty, sự ràng buộc của bỏn xẻn, sự ràng buộc của vô minh. Sau khi bứt la 
hoàn toàn các sự ràng buộc: sau khỉ bút lìa, sau khi bút lìa hoàn toàn, sau khi 
dứt bỏ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi làm cho không còn hiện 
hữu mười sự ràng buộc; - “sau khi bứt lìa hoàn toàn các sự ràng buộc” là như 
thê. 


Tựa như loài thủy tộc ở trong nước đã phá tan chiếc lưới - Chiếc 
lưới: nói đến chiếc lưới băng chỉ sợi. Nước: nói đến nước (thông thường). Loài 
thủy tộc: nói đến loài cá. Giống như con cá sau khi phá vỡ, sau khi phá vỡ hoàn 
toàn, sau khi bứt lìa, sau khi bứt lìa hăn, sau khi bứt lìa hoàn toàn cái lưới, rồi 
lội đi, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, nuôi dưỡng, bảo dưỡng, tương tự y 
như vậy, có hai mạng lưới: mạng lưới tham ái và mạng lưới tà kiến -nt- điều này 
là mạng lưới tham ái -nt- điều này là mạng lưới tà kiến. Đối với vị Phật Độc 
Giác ấy, mạng lưới tham ái đã được dứt bỏ, mạng lưới tà kiến đã được buông 
bỏ. Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với mạng lưới tham ái, do trạng thái đã 
được buông bỏ đối với mạng lưới tà kiến, vị Phật Độc Giác ấy không dính mắc 
ở sắc, không dính mắc ở thinh, không dính mắc ở hương, -nt- không dính mắc ở 
các pháp đã được thấy, đã được nghe, đã được cảm giác, đã được nhận thức, (vị 
ấy) không nắm giữ, không bị trói buộc, không bị giữ lại, đã đi ra ngoài, đã được 
rời ra, đã được thoát khỏi, không bị ràng buộc, sống với tâm đã được làm trở 
thành không còn giới hạn; - “tựa như loài thủy tộc ở trong nước đã phá tan chiếc 
lưới” là như thế. 


Tựa như ngọn lửa không quay lại nơi đã bị đốt cháy: giống như ngọn 
lửa, có nhiên liệu là cỏ và củi, trong khi đang thiêu đốt, nó đi tới không quay trở 
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lại, tương tự y như vậy, đối với vị Phật Độc Giác ấy, các ô nhiễm nào đã được 
dứt bỏ bởi Đạo Nhập Lưu, các ô nhiễm ấy không đi về lại, không quay trở lại, 
không quay về lại; các ô nhiễm nào đã được dứt bỏ bởi Đạo Nhất Lai -nt- bởi 
Đạo Bất Lai -nt- bởi Đạo A-la-hán, các ô nhiễm ấy không đi về lại, không quay 
trở lại, không quay về lại; - “tựa như ngọn lửa không quay lại nơi đã bị đốt 
cháy, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” là như 
thê. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Sau khi bứt lìa hoàn toàn các sự ràng buộc, tựa như loài thủy tộc ở 
trong nước đã phá tan chiếc lưới, tựa như ngọn lửa không quay lại nơi đã bị đốt 
cháy, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). ” 


Có mắt nhìn xuống, và không buông thả bàn chân (ải đó đây), có giác 
quan được bảo vệ, có tâm ÿ được hộ trì, không bị nhiễm dục vọng, không bị 
thiêu đốt (bởi phiên não), nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ 
có một). 


Có mắt nhìn xuống và không buông thả bàn chân (đi đó đây): Có mắt 
buông lung là thế nào? Ở đây, một vị Tỳ-khưu nào đó buông thả con mắt, có 
trạng thái buông thả ở mắt (nghĩ rằng): “Nên thấy điều chưa thấy, nên bỏ qua 
điều đã thấy”, rồi từ tu viện này đến tu viện khác, từ vườn hoa này đến vườn 
hoa khác, từ ngôi làng này đến ngôi làng khác, từ thị trấn này đến thị trấn khác, 
từ thành phố này đến thành phố khác, từ quốc độ này đến quốc độ khác, từ xứ 
Sở này đến xứ sở khác, đeo đuôi cuộc du hành lâu dài, cuộc du hành bất định để 
nhìn ngắm cảnh sắc; có mắt buông lung là như vậy. 


Hoặc là, vị Tỳ-khưu, khi đã vào đến xóm nhà, khi đi dọc theo con đường 
thì đi không thu thúc: vị ấy vừa đi vừa nhìn voi, nhìn ngựa, nhìn xe, nhìn người 
đi bộ, nhìn các phụ nữ, nhìn các nam nhân, nhìn các cậu trai, nhìn các cô gái, 
nhìn các cửa tiệm, nhìn mặt tiền của các căn nhà, nhìn lên, nhìn xuống, nhìn 
xem hướng chính hướng phụ; có mắt buông lung còn là như vậy. 


Hoặc là, vị Tỳ-khưu, sau khi nhìn thấy cảnh sắc bằng mắt, có sự năm giữ 
hình tướng, có sự nắm giữ chỉ tiết. Do nguyên nhân nào mà vị ấy, trong khi 
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sống, có nhãn quyền không được thu thúc, khiến các sự tham đắm, ưu phiên, 
các ác bất thiện pháp có thể xâm nhập, vị ấy không thực hành sự thu thúc đối 
với nguyên nhân ấy, không hộ trì nhãn quyền, không tiến hành sự thu thúc ở 
nhãn quyền; có mắt buông lung còn là như vậy. 


Hoặc hơn nữa, giống như một số tôn giả Sa-môn và Bà-la-môn, sau khi 
thọ thực các bữa ăn được bố thí do đức tin, các vị ấy lại sống, đeo đuôi việc xem 
trình diễn có hình thức như vầy; tức là múa, hát, đờn, vũ hội, nghe kế chuyện, 
vỗ tay theo nhịp, đánh chiêng, đánh trống, biểu diễn thời trang, trò chơi với 
banh sắt, trò tung hứng tre, lễ bốc mộ, đấu voi, đấu ngựa, đấu trâu, đấu bò 
mộng, đấu dê, đấu cừu, đấu gà, đấu chim cút, đấu gây, đánh bốc, đầu vật, tập 
trận, dàn quân, đóng quân, xem sự điều quân, hoặc là như thế; có mắt buông 
lung còn là như vậy. 


Có mắt nhìn xuống là thế nào? Ở đây, một vị Tỳ-khưu nào đó không 
buông thả con mắt, không có trạng thái buông thả ở mắt (không nghĩ rằng): 
“Nên thấy điều chưa thấy, nên bỏ qua điều đã thấy”, rồi không từ tu viện này 
đến tu viện khác, không từ vườn hoa này đến vườn hoa khác, không từ ngôi 
làng này đến ngôi làng khác, không từ thị trấn này đến thị trấn khác, không từ 
thành phố này đến thanh phố khác, không từ quốc độ này đến quốc độ khác, 
không từ xứ sở này đến xứ sở khác, không đeo đuôi cuộc du hành lâu dài, cuộc 
du hành bắt định đề nhìn ngắm cảnh sắc; có mắt nhìn xuống là như vậy. 


Hoặc là, vị Tỳ-khưu, khi đã vào đến xóm nhà, khi đi dọc theo con đường 
thì đi thu thúc: vị ấy đi mà không nhìn voi, không nhìn ngựa, không nhìn xe, 
không nhìn người đi bộ, không nhìn các phụ nữ, không nhìn các nam nhân, 
không nhìn các cậu trai, không nhìn các cô gái, không nhìn các cửa tiệm, không 
nhìn mặt tiền của các căn nhà, không nhìn lên, không nhìn xuống, không nhìn 
xem hướng chính hướng phụ; có mắt nhìn xuống còn là như vậy. 


Hoặc là, vị Tỳ-khưu, sau khi nhìn thấy cảnh sắc bằng mắt, không có sự 
năm giữ hình tướng, không có sự năm giữ chi tiết. Do nguyên nhân nào mà vị 
ấy, trong khi sống, có nhãn quyền không được thu thúc, khiến các sự tham đắm, 
ưu phiền, các ác bất thiện pháp có thể xâm nhập, vị ấy thực hành sự thu thúc đối 
với điều ấy, hộ trì nhãn quyên, tiễn hành sự thu thúc ở nhãn quyên; có mắt nhìn 
xuống còn là như vậy. 


Hoặc hơn nữa, giông như một sô tôn giả Sa-môn và Bà-la-môn, sau khi 
thọ thực các bữa ăn được bô thí do đức tin, rôi các vị ây sông, không đeo đuôi 
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việc xem trình diễn có hình thức như vây; tức là múa, hát, đờn, -nt- xem sự điêu 
quân, hoặc là như thế; vị ấy tránh xa việc xem trình diễn có hình thức như thế 
ây; có mặt nhìn xuông còn là như vậy. 


Và không buông thả bàn chân: Buông thả bàn chân là thế nào? Ở đây, 
một vị Ty-khưu nào đó buông thả bàn chân, có trạng thái buông thả ở bản chân, 
từ tu viện này đến tu viện khác, từ vườn hoa này đến vườn hoa khác, từ ngôi 
làng này đến ngôi làng khác, từ thị trấn này đến thị trấn khác, từ thành phố này 
đến thành phố khác, từ quốc độ này đến quốc độ khác, từ xứ sở này đến xứ sở 
khác, sống, đeo đuôi cuộc du hành lâu dài, cuộc du hành bất định; buông thả 
bàn chân là như vậy. 


Hoặc là, vị Ty-khưu, thậm chí ở bên trong tu viện của hội chúng, cũng 
buông thả bàn chân, có trạng thái buông thả ở bàn chân, không phải vì sự lợi ích 
là nguyên nhân, không phải vì công việc là nguyên nhân, bị phóng túng, có tâm 
không được vắng lặng, rồi từ gian phòng này đi đến gian phòng khác, từ trú xá 
này đi đến trú xá khác, từ nhà một mái này đi đến nhà một mái khác, từ tòa lâu 
đài này đi đến tòa lâu đài khác, từ tòa nhà dài này đi đến tòa nhà dài khác, từ 
hang động này đi đến hang động khác, từ thạch thất này đến thạch thất khác, từ 
cốc liêu này đi đến cốc liêu khác, từ nhà mái nhọn này đi đến nhà mái nhọn 
khác, từ chòi canh này đi đến chòi canh khác, từ ngôi nhà tròn này đi đến ngôi 
nhà tròn khác, từ căn lều này đi đến căn lều khác, từ nhà kho này đến nhà kho 
khác, từ hội trường này đi đến hội trường khác, từ mái che này đi đến mái che 
khác, từ gốc cây này đi đến gốc cây khác. Hoặc nữa, các vị Tỳ-khưu ngồi nơi 
nào thì (vị ấy) đi đến nơi ấy, tại đó trở thành người thứ hai của một vị, trở thành 
người thứ ba của hai vị, trở thành người thứ tư của ba vị, tại đó nói huyên 
thuyên việc nói nhảm nhí như là: chuyện về vua chúa, chuyện về trộm cướp, - 
nt- chuyện về sự hiện hữu và không hiện hữu là như vây; buông thả bàn chân 
còn là như vậy. 


Và không buông thả bàn chân: VỊ Phật Độc Giác ấy đã tránh khỏi, đã 
xa lánh, đã tránh xa, đã đi ra ngoài, đã rời ra, đã thoát khỏi, không bị ràng buộc 
với việc buông thả bàn chân, sống với tâm đã được làm trở thành không còn 
giới hạn, có sự thích thú trong việc thiền tịnh, được thích thú trong việc thiền 
tịnh, gắn bó với sự vắng lặng của tâm thuộc nội phần, có thiền không bị xa rời, 
thành tựu minh sát, là người gia tăng việc ngụ ở các ngôi nhà trống vắng, chứng 
thiền, thích thú với thiền, gắn bó với trạng thái đơn độc, chú trọng mục đích của 
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mình; - “có mắt nhìn xuống và không buông thả bàn chân (đi đó đây)” là như 
thế. 


Có giác quan được bảo vệ, có tâm ý được hộ trì - Có giác quan được 
bảo vệ: Vị Phật Độc Giác ấy, sau khi nhìn thấy cảnh sắc băng mắt, không có sự 
năm giữ hình tướng, không có sự năm giữ chi tiết. Do nguyên nhân nào mà vị 
ấy, trong khi sống, có nhãn quyền không được thu thúc, khiến các sự tham đẫm, 
ưu phiền, các ác bất thiện pháp có thể xâm nhập, vị ấy thực hành sự thu thúc đối 
với điều ấy, hộ trì nhãn quyên, tiến hành sự thu thúc ở nhãn quyền; sau khi nghe 
âm thanh bằng tai, -nt- sau khi ngửi hương bằng mũi, -nt- sau khi nếm vị bằng 
lưỡi, -nt- sau khi xúc chạm bằng thân, -nt- sau khi nhận thức pháp bằng ý, 
không có sự năm giữ hình tướng, không có sự năm giữ chỉ tiết. Do nguyên nhân 
nào mà vị ấy, trong khi sống, có ý quyền không được thu thúc, khiến các sự 
tham đắm, ưu phiền, các ác bất thiện pháp có thể xâm nhập, vị ấy thực hành sự 
thu thúc đối với điều ấy, hộ trì ý quyên, tiễn hành sự thu thúc ở ý quyền; - “có 
giác quan được bảo vệ” là như thế. Có tâm ý được hộ trì: có tâm ý được gìn 
giữ; - “có giác quan được bảo vệ, có tâm ý được hộ trì” là như thế. 


Không bị nhiễm dục vọng, không bị thiêu đốt (bởi phiền não): Bởi vì 
điều này đã được tôn giả Mahãmoggalläna nói đến: “Này chư đại đức, tôi sẽ 
thuyết về đề tài “bị nhiễm dục vọng” và đề tài “không bị nhiễm dục vọng”. Xin 
chư đại đức hãy lắng nghe bài giảng, hãy khéo chú ý, tôi sẽ thuyết”. “Thưa đại 
đức, xin vâng”. Các vị Tỳ-khưu ấy đã đáp lại Tôn giả Mahãmogøgallãna. Tôn giả 
Mahãmoggallãna đã nói điều này: 


“Này chư đại đức, bị nhiễm dục vọng là thế nào? Này chư đại đức, ở đây, 
vị Tỳ-khưu, sau khi thấy cảnh sắc bằng mắt, thì hướng đến các sắc có vẻ đáng 
yêu, bất mãn với các sắc có vẻ không đáng yêu, sống có niệm ở thân không 
được thiết lập, có tâm nhỏ nhoi, và vị ẫy không nhận biết đúng theo thực thể về 
sự giải thoát của tâm, về sự giải thoát của tuệ ấy, là nơi mà các ác bắt thiện pháp 
ấy đã sanh khởi đến vị này được diệt tận, không còn dư sót; sau khi nghe âm 
thanh bằng tai, -nt- sau khi nhận thức pháp bằng ý, thì hướng đến các pháp có 
vẻ đáng yêu, bất mãn với các pháp có vẻ không đáng yêu, sống có niệm ở thân 
không được thiết lập, có tâm nhỏ nhoi, và vị ấy không nhận biết đúng theo thực 
thể về sự giải thoát của tâm, về sự giải thoát của tuệ Ấy, là nơi mà các ác bất 
thiện pháp ấy đã sanh khởi đến vị này được điệt tận, không còn dư sót. Này chư 
đại đức, vị Tỳ-khưu này được gọi là vị bị nhiễm dục vọng ở các sắc được nhận 
thức bởi mắt -nt- bị nhiễm dục vọng ở các pháp được nhận thức bởi ý. Này chư 
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đại đức, trong khi vị Tỳ-khưu sống như vậy, nếu Ma Vương tiếp cận vị ấy từ 
mắt, Ma Vương chăng những đạt được thời cơ mà Ma Vương còn đạt được đối 
tượng; nếu Ma Vương tiếp cận vị ấy từ tai -nt- nêu Ma Vương tiếp cận vị ấy từ 
ý, Ma Vương chẳng những đạt được thời cơ mà Ma Vương còn đạt được đối 
tượng. 


Này chư đại đức, cũng giống như ngôi nhà bằng sậy, hoặc ngôi nhà bằng 
cỏ, khô ran, ráo nhựa, hơn năm không mưa, nếu có người đàn ông từ hướng 
đông đi đến gần ngôi nhà ấy với cây đuốc cỏ cháy rực, thì ngọn lửa chăng 
những đạt được thời cơ mà ngọn lửa còn đạt được đối tượng; nếu có người đàn 
ông từ hướng tây đi đến gần ngôi nhà ấy -nt- từ hướng bắc đi đến gần ngôi nhà 
ấy -nt- từ hướng nam đi đến gần ngôi nhà ấy -nt- từ hướng dưới đi đến gần ngôi 
nhà ấy -nt- từ hướng trên đi đến gần ngôi nhà ấy -nt- từ bất cứ nơi nào đi đến 
gần ngôi nhà ấy với cây đuốc cỏ cháy rực, thì ngọn lửa chẳng những đạt được 
thời cơ mà ngọn lửa còn đạt được đối tượng; tương tự y như vậy, này chư đại 
đức, trong khi vị Tỳ-khưu sống như vậy, nếu Ma Vương tiếp cận vị ấy từ mắt, 
thì Ma Vương chắng những đạt được thời cơ mà Ma Vương còn đạt được đối 
tượng; nếu Ma Vương tiếp cận vị ấy từ tai -nt- tiếp cận vị ấy từ ý, thì Ma Vương 
chăng những đạt được thời cơ mà Ma Vương còn đạt được đối tượng. 


Này chư đại đức, trong khi vị Tỳ-khưu sống như vậy, các sắc đã thống trị 
vị Tỳ-khưu, không phải vị Tỳ-khưu đã thống trị các sắc; các thinh đã thống trị 
vị Tỳ-khưu, không phải vị Tỳ-khưu đã thống trị các thinh; các hương đã thống 
trị vị Tỳ-khưu, không phải vị Tỳ-khưu đã thống trị các hương: các vị đã thông 
trị vị Tỳ-khưu, không phải vị Tỳ-khưu đã thống trị các vị; các xúc đã thống trị 
vị Tỳ-khưu, không phải vị Tỳ-khưu đã thống trị các xúc; các pháp đã thống trị 
vị Tỳ-khưu, không phải vị Tỳ-khưu đã thống trị các pháp. Này chư đại đức, vị 
Tỳ-khưu này được gọi là vị bị thống trị bởi sắc, bị thống trị bởi thinh, bị thống 
trị bởi hương, bị thống trị bởi vị, bị thống trị bởi xúc, bị thống trị bởi pháp; các 
ác bất thiện pháp, các điều ô nhiễm đưa đến tái sanh, có sự phiền muộn, có kết 
quả khổ, đưa đến sanh-già-chết ở vị lai đã thống trị vị ấy. Này chư đại đức, bị 
nhiễm dục vọng là như vậy. 


Và này chư đại đức, không bị nhiễm dục vọng là thế nào? Này chư đại 
đức, ở đây, vị Tỳ-khưu, sau khi thấy cảnh sắc bằng mắt, thì không hướng đến 
các sắc có vẻ đáng yêu, không bất mãn với các sắc có vẻ không đáng yêu, sống 
có niệm ở thân đã được thiết lập, có tâm vô lượng, và vị ấy nhận biết đúng theo 
thực thể về sự giải thoát của tâm, về sự giải thoát của tuệ Ấy, là nơi mà các ác 


S08 


bất thiện pháp ấy đã sanh khởi đến vị này được diệt tận, không còn dư sót; sau 
khi nghe âm thanh bằng tai, -nt- sau khi nhận thức pháp bằng ý, thì không 
hướng đến các pháp có vẻ đáng yêu, không bất mãn với các pháp có vẻ không 
đáng yêu, sống có niệm ở thân đã được thiết lập, có tâm vô lượng, và vị ấy nhận 
biết đúng theo thực thể về sự giải thoát của tâm, về sự giải thoát của tuệ ấy, là 
nơi mà các ác bất thiện pháp ấy đã sanh khởi đến vị này được diệt tận, không 
còn dư sót. Này chư đại đức, vị Tỳ-khưu này được gọi là vị không bị nhiễm dục 
vọng ở các sắc được nhận thức bởi mắt -nt- không bị nhiễm dục vọng ở các 
pháp được nhận thức bởi ý. Này chư đại đức, trong khi vị Tỳ-khưu sống như 
vậy, nếu Ma Vương tiếp cận vị ấy từ mắt, thì Ma Vương chăng những không 
đạt được thời cơ mà Ma Vương còn không đạt được đối tượng; nếu Ma Vương 
tiếp cận vị ấy từ tai -nt- tiếp cận vị ấy từ ý, thì Ma Vương chắng những không 
đạt được thời cơ mà Ma Vương còn không đạt được đối tượng. 


Này chư đại đức, cũng giống như ngôi nhà mái nhọn, hoặc giảng đường 
của ngôi nhà mái nhọn xây bằng đất sét nén chặt, có lớp vữa tô còn ướt, nếu có 
người đàn ông từ hướng đông đi đến gần ngôi nhà ấy với cây đuốc cỏ cháy rực, 
thì ngọn lửa chẳng những không đạt được thời cơ mà ngọn lửa còn không đạt 
được đối tượng; nếu có người đàn ông từ hướng tây đi đến gần ngôi nhà ấy -nt- 
từ hướng bắc đi đến gần ngôi nhà ấy -nt- từ hướng nam đi đến gần ngôi nhà ấy - 
nt- từ hướng dưới đi đến gần ngôi nhà ấy -nt- từ hướng trên đi đến gần ngôi nhà 
ấy -nt- từ bất cứ nơi nào đi đến gần ngôi nhà ấy với cây đuốc cỏ cháy rực, thì 
ngọn lửa chẳng những không đạt được thời cơ mà ngọn lửa còn không đạt được 
đối tượng; tương tự y như vậy, này chư đại đức, trong khi vị Tỳ-khưu sống như 
vậy, nễu Ma Vương tiếp cận vị ấy từ mắt, thì Ma Vương chăng những không 
đạt được thời cơ mà Ma Vương còn không đạt được đối tượng; nếu Ma Vương 
tiếp cận vi ấy từ tai -nt- tiếp cận vị ấy từ ý, thì Ma Vương chẳng những không 
đạt được thời cơ mà Ma Vương còn không đạt được đối tượng. 


Này chư đại đức, trong khi vị Tỳ-khưu sống như vậy, vị Tỳ-khưu đã 
thống trị các sắc, không phải các sắc đã thống trị vị Tỳ-khưu; vị Tỳ-khưu đã 
thống trị các thinh, không phải các thinh đã thống trị vị Tỳ-khưu; vị Tỳ-khưu đã 
thống trị các hương, không phải các hương đã thống trị vị Tỳ-khưu; vị Tỳ-khưu 
đã thống trị các vị, không phải các vị đã thống trị vị Tỳ-khưu; vị Tỳ-khưu đã 
thống trị các xúc, không phải các xúc đã thống trị vị Tỳ-khưu; vị Tỳ-khưu đã 
thống trị các pháp, không phải các pháp đã thống trị vị Tỳ-khưu. Này chư đại 
đức, vị Tỳ-khưu này được gọi là vị thống trị sắc, vị thống trị thinh, vị thống trị 
hương, vị thống trỊ VỊ, VỊ thống trỊ XÚC, VỊ thống trị pháp, là vị thống trị, không 
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bị thống trị bởi bất cứ các ô nhiễm nào, là vị đã thống trị các ác bất thiện pháp 
ấy, các điều ô nhiễm đưa đến tái sanh, có sự phiền muộn, có kết quả khổ, đưa 
đến sanh-già-chết ở vị lai. Này chư đại đức, không bị nhiễm dục vọng là như 
vậy.” 


Không bị nhiễm dục vọng, không bị thiêu đốt (bởi phiền não): trong 
khi không bị thiêu đốt bởi sự bực bội sanh lên do luyến ái, trong khi không bị 
thiêu đốt bởi sự bực bội sanh lên do sân hận, trong khi không bị thiêu đốt bởi sự 
bực bội sanh lên do sĩ mê; - “không bị nhiễm dục vọng, không bị thiêu đốt (bởi 
phiền não), nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” là 
như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Có mắt nhìn xuống, và không buông thả bàn chân (ải đó đây), có giác 
quan được bảo vệ, có tâm ÿ được hộ trì, không bị nhiễm dục vọng, không bị 
thiêu đốt (bởi phiên não), nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ 
có một). ” 


10. 


Sau khi trút bỏ các hình tướng tại gia, giống nhự cáy san hô có lá che 
phủ, sau khi đã ra đi, mặc vải màu ca-sa, nên sông một mình tựa như sừng của 
loài tê ngưu (chỉ có một). 


Sau khi trút bỏ các hình tướng tại gia: các hình tướng tại gia nói đến 
đầu tóc, bộ râu, -nt- có đường biên rộng, hoặc là như thế. Sau khi trút bỏ các 
hình tướng tại gia: sau khi cởi bỏ, sau khi cởi bỏ hoàn toàn, sau khi quăng bỏ, 
sau khi chấm dứt các hình tướng tại gia; - “sau khi trút bỏ các hình tướng tại 
gia” là như thê. 


Giống như cây san hô có lá che phủ: giống như cây san hô ấy, cây 
kovilara có chùm lá rậm rạp, có bóng râm dày đặc, tương tự y như vậy, vị Phật 
Độc Giác ấy có mang đầy đủ bình bát và y; - “giống như cây san hô có lá che 
phủ” là như thế. 


Sau khi đã ra đi, mặc vải màu ca-sa: vị Phật Độc Giác ây sau khi cắt 
đứt mọi sự vướng bận của đời sông tại gia, sau khi cắt đứt sự vướng bận vê vợ 
con, sau khi cắt đứt sự vướng bận về thân quyên, sau khi cắt đứt sự vướng bận 
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về bạn bè và thân hữu, sau khi cắt đứt sự vướng bận về việc tích trữ, sau khi cạo 
bỏ râu tóc, khoác lên các tắm vải màu ca-sa, rời nhà xuất gia, sống không nhà, 
sau khi đi đến trạng thái không có gì, một mình du hành, trú ngụ, sinh hoạt, vận 
hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng: - “sau khi đã ra đi, mặc vải màu ca-sa, nên sống 
một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ây đã nói rằng: 


“Sau khi trút bỏ các hình tướng tại gia, giống nhự cây san hồ có lá che 
phủ, sau khi đã ra đi, mặc vải màu ca-sa, nên sông một mình tựa nhự sừng của 
loài tê ngưu (chỉ có một). ” 


Phẩm Thứ Ba. 


--ooOoo-- 


PHẨM THỨ TƯ 


Không tạo sự thèm khát ở các vị nếm, không tham lam, không nuôi dưỡng 
kẻ khác, đi khất thực theo tuân tự từng nhà, có tâm không bị ràng buộc vào nhà 
này nhà nọ, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Không tạo sự thèm khát ở các vị nếm, không tham lam - Vị nếm: vị 
của rễ củ, vị của thân cây, vị của vỏ cây, vị của lá cây, vị của hoa, vị của trái, 
chua, ngọt, đăng, cay, mặn, nhạt, gắt, chát, dễ chịu, khó chịu, lạnh, nóng. Có 
một số Sa-môn và Bà-la-môn thèm khát vị nếm, họ lang thang đó đây tầm cầu 
các vị nếm tuyệt vời bằng đầu lưỡi. Đạt được vị chua, họ tầm cầu vị không 
chua; đạt được vị không chua, họ tầm cầu vị chua. Đạt được vị ngọt, họ tầm cầu 
vị không ngọt; đạt được vị không ngọt, họ tầm cầu vị ngọt. Đạt được vị đẳng, 
họ tầm cầu vị không đẳng: đạt được vị không đăng, họ tầm cầu vị đắng. Đạt 
được vị cay, họ tầm cầu vị không cay; đạt được vị không cay, họ tầm cầu vị Cay. 
Đạt được vị mặn, họ tầm cầu vị không mặn; đạt được vị không mặn, họ tầm cầu 
vị mặn. Đạt được vị lạt, họ tầm cầu vị không lạt; đạt được vị không lạt, họ tầm 
cầu vị lạt. Đạt được vị chát, họ tầm cầu vị không chát; đạt được vị không chát, 
họ tầm cầu vị chát. Đạt được vị sắt, họ tầm cầu vị không gắt; đạt được vị không 
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gắt, họ tầm cầu vị gắt. Đạt được vị dễ chịu, họ tầm cầu vị khó chịu; đạt được vị 
khó chịu, họ tầm cầu vị dễ chịu. Đạt được vị lạnh, họ tầm cầu vị nóng; đạt được 
vị nóng, họ tầm cầu vị lạnh. Mỗi một vị nếm nào mà họ đạt được thì họ lại 
không vừa lòng với vị nếm ấy, và họ tiếp tục tầm câu; họ bị luyến ái ở các vị 
nếm hợp ý, bị thèm khát, bị buộc trói, bị mê mãn, bị gần gũi, bị máng vào, bị 
vướng vào, bị giữ lại. Đối với vị Phật Độc Giác ấy, tham ái ấy ở vị nếm đã được 
dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm cho 
không còn hiện hữu, không còn điều kiện sanh khởi trong tương lai. Vì thế, vị 
Phật Độc Giác ấy suy xét đúng đắn rồi mới thọ dụng vật thực: “Không vì vui 
đùa, không vì đam mê, không vì việc trang sức, không vì việc điểm tô, mà chỉ 
để duy trì thân này, để nuôi sống, để ngăn sự hư hoại, để nâng đỡ Phạm hạnh, 
như thế ta diệt trừ cảm thọ cũ, và không làm sanh khởi cảm thọ mới. Ta sẽ có 
được sự tồn tại, sự không lầm lỗi, và sự sống được thoải mái.” 


Giống như người bôi thuốc ở vết thương chỉ nhắm đến mục đích làm cho 
lành lặn, hoặc giống như người nhỏ dầu ở trục xe chỉ nhắm đến mục đích 
chuyên chở khối hàng, hoặc giống như người thọ dụng thức ăn là thịt của đứa 
con trai chỉ nhắm đến mục đích thoát khỏi bãi sa mạc, tương tự y như thế, vị 
Phật Độc Giác ẫy suy xét đúng đăn rồi mới thọ dụng vật thực: “Không vì vui 
đùa, không vì đam mê, không vì việc trang sức, không vì việc điểm tô, mà chỉ 
để duy trì thân này, để nuôi sống, để ngăn sự hư hoại, để nâng đỡ Phạm hạnh, 
như thế ta diệt trừ cảm thọ cũ, và không làm sanh khởi cảm thọ mới. Ta sẽ có 
được sự tồn tại, sự không lầm lỗi, và sự sống được thoải mái”, rồi dứt bỏ, xua 
đi, làm chấm dứt, làm cho không còn hiện hữu tham ái ở vị nếm. Vị ấy đã tránh 
khỏi, đã xa lánh, đã tránh xa, đã đi ra ngoài, đã rời ra, đã thoát khỏi, không bị 
ràng buộc với tham ái ở vị nễm, sống với tâm đã được làm trở thành không còn 
giới hạn; - “thèm khát ở các vị nêm” là như thế. Không tham lam: tham lam nói 
đến tham ái, tức là sự luyến LÊN luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội 
nguồn của bất thiện. Đối với vị Phật Độc Giác Ấy, sự tham lam, tham ái ây đã 
được dứt bỏ, có rễ đã được cắt lìa, như cây thốt-nốt đã bị cụt ngọn, đã bị làm 
cho không còn hiện hữu, không còn điều kiện sanh khởi trong tương lai; vì thế, 
vị Phật Độc Giác là không tham lam; - “không tạo sự thèm khát ở các vị nếm, 
không tham lam” là như thế. 


Không nuôi dưỡng kẻ khác, đi khất thực theo tuần tự từng nhà - 
Không nuôi dưỡng kẻ khác: vị Phật Độc Giác ấy chỉ nuôi dưỡng bản thân, 
không nuôi dưỡng kẻ khác. 
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“Vị không nuôi dưỡng kẻ khác, đã được biết tiếng, đã được rèn luyện, đã 
đựng vững ở cốt lõi, có lậu hoặc đã được cạn kiệt, có sân hận đã được tẩy trừ, 
Ta gọi vị ấy là Bà-la-môn. ” 

Không nuôi dưỡng kẻ khác, đi khất thực theo tuần tự từng nhà: vị 
Phật Độc Giác ấy vào buổi sáng quấn y (nội), rồi cầm lấy bình bát và y đi vào 
làng hoặc thị trấn để khất thực, với thân được hộ trì, với khâu được hộ trì, với 
tâm được hộ trì, với niệm được thiết lập, với các giác quan được thu thúc, có 
mắt nhìn xuống, đầy đủ oai nghỉ, đi khất thực không bỏ sót ngôi nhà nào; - 
“không nuôi dưỡng kẻ khác, đi khất thực theo tuần tự từng nhà” là như thế. 


Có tâm không bị ràng buộc vào nhà này nhà nọ: có tâm bị ràng buộc 
là bởi hai lý do: trong khi hạ thấp bản thân và trong khi nâng cao người khác là 
có tâm bị ràng buộc, hoặc là trong khi nâng cao bản thân và trong khi hạ thấp 
người khác là có tâm bị ràng buộc. 


Trong khi hạ thấp bản thân và trong khi nâng cao người khác là có tâm bị 
ràng buộc nghĩa là thế nào? (Nói rằng): “Các người có nhiều sự hỗ trợ cho tôi. 
Nương vào các người, tôi nhận được y phục, đồ ăn khát thực, chỗ nằm ngồi, và 
vật dụng là thuốc men chữa bệnh. Có những người khác nương theo các người, 
trong khi nhìn thấy các người, cũng suy nghĩ để bó thí hoặc làm cho tôi. Ngay 
cả tên họ trước đây của mẹ cha đặt, tên ây của tôi cũng không còn. Nhờ vào các 
người, tôi được biết là vị thường tới lui với gia đình của người nam nọ, là vị 
thường tới lui với gia đình của người nữ kia”. Trong khi hạ thấp bản thân và 
trong khi nâng cao người khác là có tâm bị ràng buộc nghĩa là như vậy. 


Trong khi nâng cao bản thân và trong khi hạ thấp người khác là có tâm bị 
ràng buộc nghĩa là thế nào? (Nói rằng): “Tôi có nhiều sự hỗ trợ cho các người. 
Nhờ vào tôi, các người đã đi đến nương nhờ đức Phật, đã đi đến nương nhờ 
Giáo Pháp, đã đi đến nương nhờ chúng Tăng, đã tránh xa việc giết hại sinh 
mạng, đã tránh xa việc lấy vật chưa được cho, đã tránh xa hành vi sai trái trong 
các dục, đã tránh xa việc nói dối, đã tránh xa trường hợp dễ duôi uống chất say 
là rượu và chất lên men. Tôi ban bố việc chỉ bảo cho các người, tôi ban bố sự 
hỏi han, tôi nói về ngày trai giới, tôi chú nguyện việc xây dựng. Vậy mà ngược 
lại, các người lại bỏ rơi tôi, các người trọng vọng, cung kính, sùng bái, cúng 
dường các vị khác”. Trong khi nâng cao bản thân và trong khi hạ thấp người 
khác là có tâm bị ràng buộc nghĩa là như vậy 
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Có tâm không bị ràng buộc vào nhà này nhà nọ: vị Phật Độc Giác ấy 
có tâm không bị ràng buộc bởi sự vướng bận về gia tộc, có tâm không bị ràng 
buộc bởi sự vướng bận về đồ chúng, có tâm không bị ràng buộc bởi sự vướng 
bận về chỗ ngụ, có tâm không bị ràng buộc bởi sự vướng bận về y phục, có tâm 
không bị ràng buộc bởi sự vướng bận về đồ ăn khất thực, có tâm không bị ràng 
buộc bởi sự vướng bận về chỗ nằm ngồi, có tâm không bị ràng buộc bởi sự 
vướng bận về vật dụng là thuốc men chữa bệnh; - “có tâm không bị ràng buộc 
vào nhà này nhà nọ, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có 
một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ây đã nói rằng: 


“Không tạo sự thèm khát ở các vị nếm, không tham lam, không nuôi 
dưỡng kẻ khác, đi khất thực theo tuân tự từng nhà, có tâm không bị ràng buộc 
vào nhà này nhà nọ, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có 
một) * 


Sau khi dứt bỏ năm pháp ngăn trở đối với tâm, sau khi xua đuổi hẳn tất 
cả các tùy phiên não, không nương tựa, sau khi cắt đứt thương yêu và sân hận, 
nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Sau khi dứt bỏ năm pháp ngăn trở đối với tâm: vị Phật Độc Giác ấy 
sau khi đứt bỏ, sau khi dứt trừ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi 
làm cho không còn hiện hữu pháp che lấp “mong muốn về dục”, sau khi dứt bỏ, 
sau khi đứt trừ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi làm cho không 
còn hiện hữu pháp che lấp “'sân hận”, - pháp che lấp “dã dượi buồn ngủ”, - pháp 
che lấp “phóng dật và hối hận”, -pháp che lấp “hoài nghi”, ngay sau khi tách ly 
khỏi các dục, tách ly khỏi các bất thiện pháp, đạt đến và trú thiền thứ nhất có 
tầm có tứ có hỷ lạc sanh lên do sự tách ly; - “sau khi đứt bỏ năm pháp ngăn trở 
đối với tâm” là như thế. 


Sau khi xua đuôi hắn tất cả các tùy phiền não: sự luyến ái là tùy phiền 
não của tâm, sân hận là tùy phiền nào của tâm, si mê là tùy phiền não của tâm, 
giận dữ - thù hẳn -nt- tất cả các pháp tạo tác bất thiện là các tùy phiền não của 
tâm. Sau khi xua đuôi hắn tắt cả các tùy phiền não: sau khi xua đuôi hắn, sau 
khi đuổi đi, sau khi đứt bỏ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi làm 
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cho không còn hiện hữu tât cả các tùy phiên não của tâm; - “sau khi xua đuôi 
hăn tât cả các tùy phiên não” là như thê. 


Không nương tựa, sau khi cắt đứt thương yêu và sân hận - Không 
nương tựa: có hai sự nương tựa: sự nương tựa vào tham ái và sự nương tựa vào 
tà kiến, -nt- điều này là sự nương tựa vào tham ái. -nf- điều này là sự nương tựa 
vào tà kiến. Thương yêu: Có hai sự thương yêu: sự thương yêu do tham ái và 
sự thương yêu do tà kiến, -nt- Việc này là sự thương yêu đo tham ái. -nt- Việc 
này là sự thương yêu đo tà kiến. Sân hận: là sự tức tối của tâm, sự tức giận, sự 
thù hận, sự đối chọi, sự căm giận, sự căm hờn, sự căm ghét, sự sân hận, sự khởi 
sân, sự sân nộ, sự độc ác của tâm, sự khởi sân của ý, sự giận dữ, biểu hiện giận 
dữ, trạng thái giận đữ, sự sân hận, biểu hiện sân hận, trạng thái sân hận, sự độc 
ác, biểu hiện độc ác, trạng thái độc ác, sự chống đối, sự đối chọi, sự tàn nhân, sự 
lỗ mãng, trạng thái không hoan hỷ của tâm. Không nương tựa, sau khi cắt đứt 
thương yêu và sân hận: vị Phật Độc Giác ấy sau khi cắt đứt, sau khi cắt lìa, sau 
khi cắt lìa hoàn toàn, sau khi đứt bỏ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau 
khi làm cho không còn hiện hữu sự thương yêu do tham ái, sự thương yêu do tả 
kiến, và sự sân hận, không nương tựa vào mắt, không nương tựa vào tai, -nt- 
không nương tựa vào các pháp đã được thấy, đã được nghe, đã được cảm giác, 
đã được nhận thức, không bám vào, không đến gần, không bám chặt, không 
hướng đến, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, đã được thoát khỏi, không bị ràng 
buộc, sống với tâm đã được làm trở thành không còn giới hạn; - “không nương 
tựa, sau khi cắt đứt thương yêu và sân hận, nên sống một mình tựa như sừng của 
loài tê ngưu (chỉ có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Sau khi dứt bỏ năm pháp ngăn trở đổi với tâm, sau khi xua đuôi hăn tắt 
cả các tùy phiên não, không nương tựa, sau khi cất đứt thương yêu và sản hận, 
nên sông một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). ” 


Si 


Sau khi đã bỏ lại sau lưng lạc và khổ, cùng với hỷ và ưu ngay trước đây, 
sau khi đạt được xả và sự vắng lặng thanh tịnh, nên sống một mình tựa nhự 
sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


S15 


Sau khi đã bỏ lại sau lưng lạc và khổ, cùng với hỷ và ưu ngay trước 
đây: vị Phật Độc Giác ấy, do sự dứt bỏ lạc, do sự dứt bỏ khổ (ở thân), do sự 
biến mắt của hỷ tâm và ưu phiền (đã có) ngay trước đó, đạt đến và trú thiền thứ 
tư, có sự thanh tịnh của xả và niệm, không khổ không lạc; - “sau khi đã bỏ lại 
sau lưng lạc và khổ, cùng với hỷ và ưu ngay trước đây” là như thế. 

Sau khi đạt được xả và sự vắng lặng thanh tịnh - Xả: là sự hành xả, 
biểu hiện của hành xả, biểu hiện của hành xả vượt trội, trạng thái vắng lặng của 
tâm, trạng thái an tịnh của tâm, trạng thái trung dung của tâm ở tứ thiền. Sự 
vắng lặng: là sự ồn định, sự đứng vững, sự kiên định, sự không rỗi loạn, sự 
không tán loạn, trạng thái tâm ý không bị phân tán, sự văng lặng, định quyên, 
định lực, chánh định của tâm. Ở tứ thiền, xả và sự vắng lặng là trong sạch, thanh 
tịnh, tỉnh khiết, không bợn nhơ, lìa khỏi phiền não, nhu thuận, có thể sử dụng, 
ồn định, đã đạt đến trạng thái vững chắc. Sau khi đạt được xả và sự vắng lặng 
thanh tịnh: sau khi nhận được, sau khi đạt được, sau khi tìm thấy, sau khi tiếp 
nhận xả và sự văng lặng ở tứ thiền; - “sau khi đạt được xả và sự vắng lặng thanh 
tịnh, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Sau khi đã bỏ lại sau lưng lạc và khổ, cùng với hỷ và u ngay trước đây, 
sau khi đạt được xả và sự vắng lặng thanh tịnh, nên sống một mình tựa nhự 
sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). ” 


Có sự ra sức tỉnh tấn để đạt đến lợi ích tối thượng, có tâm không thụ 
động, có sự thực hành không biếng nhác, có sự cố gắng bên bỉ, có được sức 
mạnh và năng lực, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có 
một). 


Có sự ra sức tỉnh tấn để đạt đến lợi ích tối thượng: Lợi ích tối thượng 
nói đến Bất Tử, Niết Bàn, tức là sự yên lặng của tất cả các pháp tạo tác, sự 
buông bỏ tất cả các mầm tái sanh, sự diệt trừ tham ái, sự lìa khỏi luyến á1, Sự 
diệt tận, Niết Bàn. (Vị ấy) sống có sự ra sức tinh tấn đề đạt đến, để có được, để 
tiếp nhận, để chứng đắc, để chạm đến, để chứng ngộ lợi ích tối thượng, có sự 
dõng mãnh, có sự nỗ lực vững chãi, không buông bỏ bổn phận trong các thiện 
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pháp nhằm dứt bỏ các bắt thiện pháp, nhằm đạt được các thiện pháp; - “có sự ra 
sức tinh tấn để đạt đến lợi ích tối thượng” là như thế. 


Có tâm không thụ động, có sự thực hành không biếng nhác: Vị Phật 
Độc Giác ấy làm sanh khởi sự mong muốn, rồi gắng sức, khởi sự tỉnh tấn, ra sức 
và xác định tâm về việc không sanh khởi của các ác bất thiện pháp chưa được 
sanh khởi, -nt- về việc dứt bỏ các ác bất thiện pháp đã được sanh khởi, -nt- về 
việc sanh khởi của các thiện pháp chưa được sanh khởi, làm sanh khởi sự mong 
muốn, rồi găng sức, khởi sự tinh tấn, ra sức và xác định tâm về việc duy trì, về 
việc không lẫn lộn, về việc gia tăng, về việc lớn mạnh, về việc phát triển, về 
việc làm cho đầy đủ các thiện pháp đã được sanh khởi; - “có tâm không thụ 
động, có sự thực hành không biếng nhác” là như vậy. 


Hoặc là, ra sức và xác định tâm rằng: “Hãy sẵn lòng để cho còn lại chỉ đa, 
gân, xương: hãy để cho thịt và máu ở thân xác khô cạn. Việc nào có thê đạt 
được với sức mạnh của người nam, với sức lực của người nam, với sự tinh tấn 
của người nam, với sự nỗ lực của người nam, khi còn chưa đạt được việc ấy thì 
sẽ không có ngừng lại sự tinh tấn”; - “có tâm không thụ động, có sự thực hành 
không biếng nhác” còn là như vậy. 


VỊ ra sức và xác định tâm răng: 


“Khi mũi tên tham ái chưa được nhồ lên, ta sẽ không ăn, ta sẽ không 
uống, ta sẽ không đi ra khỏi trú xá, ta cũng sẽ không năm xuống một bên 
hông”; - “có tâm không thụ động, có sự thực hành không biếng nhác” còn là 
như vậy. 


Vị ra sức và xác định tâm rằng: “Ta sẽ không lìa khỏi tư thế kiết già này 
cho đến khi nào tâm của ta còn chưa giải thoát khỏi các lậu hoặc không còn 
chấp thủ”; - “có tâm không thụ động, có sự thực hành không biếng nhác” còn là 
như vậy. 


Vị ra sức và xác định tâm rằng: “Ta sẽ không đứng dậy khỏi chỗ ngồi này 
cho đến khi nào tâm của ta còn chưa giải thoát khỏi các lậu hoặc không còn 
chấp thủ”; - “có tâm không thụ động, có sự thực hành không biếng nhác” còn là 
như vậy. 

Vị ra sức và xác định tâm rằng: “Ta sẽ không bước khỏi đường kinh hành 
này” -““Ta sẽ không rời khỏi trú xá” - '““Fa sẽ không rời khỏi nhà một mái” - “la 
sẽ không rời khỏi tòa lâu đài” - “Ta sẽ không rời khỏi tòa nhà dài” - “la sẽ 
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không rời khỏi hang động” - “Ta sẽ không rời khỏi thạch thất” - “Ta sẽ không 
rời khỏi cốc liêu” - “Ta sẽ không rời khỏi nhà mái nhọn” - “Ta sẽ không rời 
khỏi chòi canh” - ““a sẽ không rời khỏi ngôi nhà tròn” - “Ta sẽ không rời khỏi 
căn lều” - “Ta sẽ không rời khỏi hội trường” - “Ta sẽ không rời khỏi mái che” - 
“Ta sẽ không rời khỏi gốc cây này cho đến khi nào tâm của ta còn chưa giải 
thoát khỏi các lậu hoặc không còn chấp thủ”; - “có tâm không thụ động, có sự 
thực hành không biếng nhác” còn là như vậy. 


VỊ ra sức và xác định tâm rằng: ““Fa sẽ đem lại, ta sẽ hoàn tất, ta sẽ chứng 
đắc, ta sẽ chạm đến, ta sẽ chứng ngộ Thánh pháp ngay trong buổi sáng này”; - 
“có tâm không thụ động, có sự thực hành không biếng nhác” còn là như vậy. Vị 
ra sức và xác định tâm rằng: “Ta sẽ đem lại, ta sẽ hoàn tất, ta sẽ chứng đắc, ta sẽ 
chạm đến, ta sẽ chứng ngộ Thánh pháp ngay trong buôi trưa này -nt- trong buồi 
chiều - trước bữa ăn - sau bữa ăn - vào canh đầu - vào canh giữa - vào canh cuối 
- vào hậu bán nguyệt - vào tiền bán nguyệt - vào mùa mưa - vào mùa lạnh - vào 
mùa nóng - ở chặng đầu của tuôi thọ - ở chặng giữa của tuổi thọ - ở chặng cuối 
của tuổi thọ này”; - “có tâm không thụ động, có sự thực hành không biếng 
nhác” còn là như vậy. 


Có sự cố gắng bền bỉ, có được sức mạnh và năng lực - Có sự cố gắng 
bền bỉ: vị Phật Độc Giác ấy đã có sự thọ trì vững chãi, có sự thọ trì kiên định 
trong các thiện pháp, ở thiện hạnh về thân, ở thiện hạnh về khâu, ở thiện hạnh 
về ý, ở sự phân phát vật thí, ở sự thọ trì giới, ở việc thực hành ngày trai giới, ở 
việc phục vụ mẹ, ở việc phục vụ cha, ở việc phục vụ Sa-môn, ở việc phục vụ 
Bà-la-môn, ở việc cung kính các bậc trưởng thượng trong gia tộc, ở các thiện 
pháp cao cả khác nào đó nữa; - “có sự cô gắng bên bỉ là như thế. Có được sức 
mạnh và năng lực: vị Phật Độc Giác ấy đã tiễn đến, đã tiến gần, đã tiến vào, đã 
tiến sát, đã đạt đến, đã đầy đủ, đã thành tựu về sức mạnh, về năng lực, về sự tỉnh 
tấn, về sự nỗ lực, và về tuệ; - “có sự cô găng bên bỉ, có được sức mạnh và năng 
lực, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Có sự ra sức tỉnh tấn đề đạt đến lợi ích tối thượng, có tâm không thụ 
động, có sự thực hành không biếng nhác, có sự cố gắng bên bỉ, có được sức 
mạnh và năng lực, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có 
một). ” 
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Trong khi không bỏ phé việc thiên tịnh, việc tham thiên, là người thường 
xuyên thực hành thuận pháp đổi với các pháp, là người nhận chân được sự bắt 
lợi ở các hữu, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Trong khi không bỏ phế việc thiền tịnh, việc tham thiền: vị Phật Độc 
Giác ấy có sự thích thú trong việc thiền tịnh, được thích thú trong việc thiền 
tịnh, gắn bó với sự vắng lặng của tâm thuộc nội phần, có thiền không bị xa rời, 
thành tựu minh sát, là người gia tăng việc ngụ ở các ngôi nhà trống văng, chứng 
thiền, thích thú với thiền, gắn bó với trạng thái đơn độc, chú trọng mục đích của 
mình; - “việc thiền tịnh” là như thế. Trong khi không bỏ phế việc tham thiền: 
vị Phật Độc Giác ấy không bỏ phế việc tham thiền bởi hai lý đo: vị ấy gắn bó, 
gắn vào, găn chặt, gắn liền với việc sanh khởi của sơ thiền chưa được sanh khởi, 
- hoặc của nhị thiền chưa được sanh khởi, - hoặc của tam thiền chưa được sanh 
khởi, - hoặc gắn bó, gắn vào, gắn chặt, gắn liền với việc sanh khởi của tứ thiền 
chưa được sanh khởi; - “không bỏ phế việc tham thiền” là như vậy. Hoặc là, vị 
ấy luyện tập, tu tập, thực hành thường xuyên sơ thiền đã được sanh khởi, - hoặc 
nhị Thiền đã được sanh khởi - hoặc tam thiền đã được sanh khởi - hoặc vị ấy 
luyện tập, tu tập, thực hành thường xuyên tứ thiền đã được sanh khởi; - “không 
bỏ phế việc tham thiền” còn là như vậy.; - “trong khi không bỏ phế việc thiền 
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tịnh, việc tham thiền” là như thế. 

Là người thường xuyên thực hành thuận pháp đối với các pháp: Các 
pháp nói đến bốn sự thiết lập niệm -nt- đạo lộ thánh thiện tám chi phần. Các 
việc nào là sự thực hành thuận pháp? Sự thực hành đúng đắn, sự thực hành phù 
hợp, sự thực hành không trái ngược, sự thực hành đưa đến lợi ích, sự thực hành 
đúng pháp và thuận pháp, việc làm đầy đủ các giới, việc phòng vệ các giác 
quan, việc biết chừng mực về vật thực, sự luyện tập về tỉnh thức, niệm và sự 
nhận biết rõ; các việc này là sự thực hành thuận pháp. Là người thường xuyên 
thực hành thuận pháp đối với các pháp: là người thực hành, trú ngụ, sinh 
hoạt, vận hành, bảo hộ, nuôi dưỡng, bảo dưỡng đối với các pháp một cách 
thường tồn, luôn khi, thường xuyên, liên tục, không gián đoạn, tiếp nối liên tục, 
sanh lên tuần tự (như sóng nước), không lưa thưa, không đứt khoảng, không 
ngùng lại, được liền lặn, trước bữa ăn, sau bữa ăn, vào canh đầu, vào canh giữa, 
vào canh cuối, vào hậu bán nguyệt, vào tiền bán nguyệt, vào mùa mưa, vào mùa 
lạnh, vào mùa nóng, ở chặng đầu của tuôi thọ, ở chặng giữa của tuôi thọ, ở 
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chặng cuối của tuổi thọ; - “là người thường xuyên thực hành thuận pháp đối với 
các pháp” là như thế. 


Là người nhận chân được sự bất lợi ở các hữu: là người nhận chân 
được sự bất lợi ở các hữu rằng: “Tắt cả các hành là vô thường”: - “Tất cả các 
hành là khổ” - “Tất cả các pháp là vô ngã”; là người nhận chân được sự bắt lợi 
ở các hữu rằng: “Điều gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy đêu có bản 
tảnh hoại diệt”; - “là người nhận chân được sự bất lợi ở các hữu, nên sống một 
mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Trong khi không bỏ phế việc thiên tịnh, việc tham thiên, là người thường 
xuyên thực hành thuận pháp đổi với các pháp, là người nhận chân được sự bắt 
lợi ở các hữu, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). ” 
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Trong khi ước nguyện sự diệt trừ tham ái, không xao lãng, không ngây 
ngô khở khạo, có sự nghe nhiêu, có niệm, đã hiểu rõ Giáo Pháp, đã được kiên 
cô, có sự nỗ lực, nên sông một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Trong khi ước nguyện sự diệt trừ tham ái, không xao lãng - Tham ái: 
tham ái canh sắc, -nt- tham ái cảnh pháp. Trong khi ước nguyện sự diệt trừ 
tham ái: trong khi ước nguyện, trong khi ước muốn, trong khi ưng thuận, trong 
khi mong cầu, trong khi nguyện cầu sự diệt trừ luyến á1, sự diệt trừ sân hận, sự 
diệt trừ si mê, sự diệt trừ cảnh giới tái sanh, sự diệt trừ việc tái sanh, sự diệt trừ 
việc nối liền tái sanh, sự diệt trừ hữu, sự diệt trừ luân hồi, sự diệt trừ việc luân 
chuyển; - “trong khi ước nguyện sự diệt trừ tham ái” là như thế. Không xao 
lãng: vị Phật Độc Giác ấy có sự thực hành nghiêm trang, có sự thực hành liên 
tục -nt- không bị xao lãng trong các thiện pháp; - “trong khi ước nguyện sự diệt 
trừ tham ái, không xao lãng” là như thế. 


Không ngây ngô khờ khạo, có sự nghe nhiều, có niệm - Không ngây 
ngô khờ khạo: vị Phật Độc Giác ây là bậc sáng suốt, có tuệ, có sự giác ngộ, có 
trí, có sự rành rẽ, có sự thông minh. Có sự nghe nhiều: vị Phật Độc Giác ẫy là 
vị nghe nhiều, có sự ghi nhớ điều đã được nghe, có sự tích lũy điều đã được 
nghe về những pháp toàn hảo ở đoạn đầu, toàn hảo ở đoạn giữa, toàn hảo ở 
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đoạn kết, thành tựu về ý nghĩa, thành tựu về văn tự, tuyên thuyết về Phạm hạnh 
thanh tịnh một cách trọn vẹn và đầy đủ. Đối với vị này, các pháp có hình thức 
như thế là được nghe nhiều, được ghi nhớ, được tích lũy bằng khẩu, được suy 
nghĩ chín chăn băng ý, được thấu triệt tốt đẹp bằng kiến thức. Có niệm: vị Phật 
Độc Giác ấy là vị có niệm, bản thân đã được thành tựu niệm và sự thận trọng 
tuyệt đối, là vị nhớ đến, vị nhớ lại thậm chí việc làm đã lâu, lời nói đã lâu; - 
“không ngây ngô khờ khạo, có sự nghe nhiều, có niệm” là như thế. 


Đã hiểu rõ Giáo Pháp, đã được kiên cố, có sự nỗ lực: Đã hiểu rõ Giáo 
Pháp nói đến trí, tức là tuệ, là sự nhận biết, -nt- sự không sI mê, sự chọn lựa 
pháp, chánh kiến. Đã hiểu rõ Giáo Pháp: vị Phật Độc Giác ấy đã hiểu rõ Giáo 
Pháp, đã biết Giáo Pháp, đã cân nhắc Giáo Pháp, đã xác định Giáo Pháp, đã rõ 
rệt Giáo Pháp, đã minh định Giáo Pháp; đã hiểu rõ Giáo Pháp -nt- rằng: “Tá? cả 
các hành là vô thường”; -nt- đã hiểu rõ Giáo Pháp, đã biết Giáo Pháp, đã cân 
nhắc Giáo Pháp, đã xác định Giáo Pháp, đã rõ rệt Giáo Pháp, đã minh định Giáo 
Pháp rằng: “Điều gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ấy đêu có bản tánh 
hoại diệt”. Hoặc là, đối với vị Phật Độc Giác ấy, các uân đã được hiểu rõ, các 
giới đã được hiểu rõ, các xứ đã được hiểu rõ, các cảnh giới tái sanh đã được 
hiểu rõ, các sự tái sanh đã được hiểu rõ, sự nối liền tái sanh đã được hiểu rõ, các 
hữu đã được hiểu rõ, sự luân hồi đã được hiểu rõ, sự luân chuyền đã được hiểu 
rõ. Hoặc là, vị Phật Độc Giác ây tồn tại trong giai đoạn cuối của các uần, tồn tại 
trong giai đoạn cuối của các giới, tôn tại trong giai đoạn cuối của các xứ, tồn tại 
trong giai đoạn cuối của cảnh giới tái sanh, tồn tại trong giai đoạn cuối của sự 
tái sanh, tồn tại trong giai đoạn cuối của sự nối liền tái sanh, tồn tại trong giai 
đoạn cuối của hữu, tồn tại trong giai đoạn cuối của luân hồi, tồn tại trong giai 
đoạn cuối của sự luân chuyển, tồn tại trong kiếp sống cuối cùng, tỒn tại trong 
thân xác cuối cùng, là vị Phật Độc Giác với việc duy trì thân xác cuối cùng. 


“Đổi với vị ây, đáy là lán cuối cùng, thân xác này là sau chót, việc sanh 
tử luân hồi, việc sanh ra lần nữa không có đổi với các vị ấy. ” 


Vì lý do ấy, vị Phật Độc Giác là vị đã hiểu rõ Giáo Pháp. Đã được kiên 
cố: Pháp kiên có nói đến bốn Thánh Đạo; “vị đã được thành tựu bốn Thánh 
Đạo” là vị đã được kiên có, là vị đã đạt đến, đã đạt được, đã chứng đắc, đã chạm 
đến, đã chứng ngộ pháp kiên cố; - “đã được kiên cố” là như thế. Có sự nỗ lực: 
sự nỗ lực nói đến sự tỉnh tấn, là pháp thuộc về tâm, là sự ra sức tinh tấn, sự cố 
găng, sự nỗ lực, sự siêng năng, sự tỉnh tấn, sự găng sức, sự ráng sức, sự dõng 
mãnh, nghị lực, trạng thái không lơi lỏng sự nỗ lực, trạng thái không buông bỏ 
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sự mong muốn, trạng thái không buông bỏ trách nhiệm, sự đề cao trách nhiệm, 
sự tỉnh tấn, tấn quyên, tấn lực, chánh tinh tấn. Vị Phật Độc Giác ây đã tiến đến, 
đã tiến gần, đã đến gần, đã tiến vào, đã đạt đến, đã đầy đủ, đã thành tựu sự nỗ 
lực này; vì thế, vị Phật Độc Giác ấy là vị có sự nỗ lực; - “đã hiểu rõ Giáo Pháp, 
đã được kiên cố, có sự nỗ lực, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu 
(chỉ có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Trong khi ước nguyện sự điệt trừ tham ái, không xao lãng, không ngáy 
ngô khờ khao, có sự nghe nhiễu, có niệm, đã hiểu rõ Giáo Pháp, đã được kiên 
có, có sự nỗ lực, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có 
một). ” 


Không kinh sợ tựa như con sư tử không kinh sợ các tiếng động, không 
dinh mắc tựa như làn gió không bị dinh mắc ở mạng lưới, không bị lắm nhơ tựa 
như đóa sen không bị lắm nhơ bởi nước, nên sống một mình tựa như sừng của 
loài tê ngưu (chỉ có một). 


Không kinh sợ tựa như con sư tử không kinh sợ các tiếng động: giống 
như con sư tử, chúa của loài thú, không có sự kinh sợ, không có sự sợ sệt, 
không có sự khiếp sợ các tiếng động, không kinh hoàng, không có sự hoảng sợ, 
không sợ sệt, không nhút nhát, không có sự kinh hãi, không có sự sợ sệt, không 
có sự trồn chạy, vị Phật Độc Giác sống cũng không có sự kinh sợ, không có sự 
sợ sệt, không có sự khiếp SỢ Các tiếng động, không kinh hoàng, không có sự 
hoảng sợ, không sợ sệt, không nhút nhát, không có sự kinh hãi, không có sự sợ 
sệt, không có sự trồn chạy, có sự sợ hãi và khiếp đảm đã được dứt bỏ, có sự sởn 
lông đã được xa lìa; - “không kinh sợ tựa như con sư tử không kinh sợ các tiếng 
động” là như thế. 


Không dính mắc tựa như làn gió không bị dính mắc ở mạng lưới - 
Làn gió: gió hướng đông, gió hướng tây, gió hướng bắc, gió hướng nam, gió có 
bụi, gió không có bụi, gió mát, gió nóng, gió ít, gió nhiều, hắc phong, gió ở 
thượng tầng khí quyến, gió do cánh chim, gió của loài linh điểu, gió do lá thốt- 
nốt, gió từ cây quạt. Mạng lưới: nói đến mạng lưới bằng chỉ sợi. Giỗng như làn 
gió không dính mắc ở mạng lưới, không năm giữ, không bị trói buộc, không bị 
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giữ lại, tương tự y như vậy, có hai mạng lưới: mạng lưới tham ái và mạng lưới 
tà kiến -nt- điều này là mạng lưới tham ái -nt- điều này là mạng lưới tà kiến. Đối 
với vị Phật Độc Giác ấy, mạng lưới tham ái đã được dứt bỏ, mạng lưới tà kiến 
đã được buông bỏ. Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với mạng lưới tham ái, do 
trạng thái đã được buông bỏ đối với mạng lưới tà kiến, vị Phật Độc Giác ấy 
không dính mắc ở sắc, không dính mắc ở thỉnh, -nt- không dính mắc ở các pháp 
đã được thấy, đã được nghe, đã được cảm giác đã được nhận thức, (vị ấy) không 
năm giữ, không bị trói buộc, không bị giữ lại, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, đã 
được thoát khỏi, không bị ràng buộc, sống với tâm đã được làm trở thành không 
còn giới hạn; - “không dính mắc tựa như làn gió không bị dính mắc ở mạng 
lưới” là như thế. 


Không bị lắm nhơ tựa như đóa sen không bị lắm nhơ bởi nước - Đóa 
sen: nói đến bông sen trăng. Nước: nói đến nước (thông thường). Giống như 
đóa sen trắng không bị lắm nhơ bởi nước, không bị nhiễm bẩn, không bị vấy 
bần, (là đóa hoa) đã không bị lắm nhơ, đã không bị nhiễm bẩn, đã không bị vấy 
bắn, tương tự y như vậy, có hai sự lắm nhơ: lắm nhơ do tham ái và lắm nhơ do 
tà kiến, -nt- điều này là lắm nhơ đo tham ái. -nt- điều này là lắm nhơ do tà kiến. 
Đối với vị Phật Độc Giác ấy, sự lắm nhơ do tham ái đã được dứt bỏ, sự lắm nhơ 
do tà kiến đã được buông bỏ. Do trạng thái đã được dứt bỏ đối với sự lắm nhơ 
do tham ái, do trạng thái đã được buông bỏ đối với sự lắm nhơ do tà kiến, vị 
Phật Độc Giác ấy không bị lắm nhơ ở sắc, không bị lắm nhơ ở thỉnh, -nt- không 
bị lắm nhơ ở các pháp đã được thấy, đã được nghe, đã được cảm giác, đã được 
nhận thức, không bị nhiễm bần, không bị vấy bần, (là người) đã không bị lắm 
nhơ, đã không bị nhiễm bản, đã không bị vấy bản, đã đi ra ngoài, đã được rời ra, 
đã được thoát khỏi, không bị ràng buộc, sống với tâm đã được làm trở thành 
không còn giới hạn; - “không bị lắm nhơ tựa như đóa sen không bị lắm nhơ bởi 
nước, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” là như 
thê. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Không kinh sợ tựa như con sư tử không kinh sợ các tiếng động, không 
dinh mắc tựa như làn gió không bị dính mắc ở mạng lưới, không bị lắm nhơ tựa 
như đóa sen không bị lắm nhơ bởi nước, nên sống một mình tựa như sừng của 
loài tê ngưu (chỉ có một). ” 
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8. 


Tựa như con sự tứ, có sức mạnh của các răng nanh, vua của các loài thú, 
có cuộc sống thiên về khuất phục và thống trị (các con thú khác), nên lai vãng 
các trú xứ xa vắng, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có 
một). 


Tựa như con sư tử, có sức mạnh của các răng nanh, vua của các loài 
thú, có cuộc sống thiên về khuất phục và thống trị (các con thú khác): 
Giống như con sư tử, chúa của loài thú, có sức mạnh của các răng nanh, có vũ 
khí là các răng nanh, sau khi khắc phục, sau khi thống trị, sau khi đẻ bẹp, sau 
khi trấn áp, sau khi dẫm đạp tất cả các loài thú, các sinh mạng, nó sống, trú ngụ, 
sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, nuôi dưỡng, bảo dưỡng, vị Phật Độc Giác cũng có 
sức mạnh của tuệ, có vũ khí là tuệ, sau khi khắc phục, sau khi thống trị, sau khi 
đè bẹp, sau khi trấn áp, sau khi đẫm đạp tất cả các sinh linh, các hạng chúng 
sanh bằng tuệ, vị ấy sông, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, bảo hộ, nuôi dưỡng, bảo 
dưỡng; - “tựa như con sư tử, có sức mạnh của các răng nanh, vua của các loài 
thú, có cuộc sống thiên về khuất phục và thống trị (các con thú khác)” là như 
thê. 


Nên lai vãng các trú xứ xa vắng: Giống như con sư tử, chúa của loài 
thú, đi sâu vào các khu rừng, chòm cây, rồi sống, trú ngụ, sinh hoạt, vận hành, 
bảo hộ, nuôi dưỡng, bảo dưỡng, vị Phật Độc Giác cũng thân cận các khu rừng, 
các nơi heo hút, các chỗ trú ngụ xa vắng có ít âm thanh, ít tiếng ồn, có bầu 
không gian vắng vẻ, tách biệt với dân chúng, thích hợp cho việc thiền tịnh. Vị 
ấy sống một mình, đi một mình, đứng một mình, ngồi một mình, năm một mình, 
đi vào làng để khất thực một mình, đi trở về một mình, ngồi nơi văng vẻ một 
mình, quyết định kinh hành một mình, một mình sống, trú ngụ, sinh hoạt, vận 
hành, bảo hộ, hộ trì, bảo dưỡng một mình; - “nên lai vãng các trú xứ xa vắng, 
nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Tựa nhự con sự tứ, có sức mạnh của các răng nạnh, vua của các loài 
thú, có cuộc sống thiên về khuất phục và thông trị (các con thú khác), nên lai 
vãng các trú xứ xa vắng, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ 
có một). ” 
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Trong khi đang rèn luyện từ, bi, hỷ, xả, và giải thoát vào thời điểm thuận 
tiện, trong khi không bị chống đối bởi tất cả thế gian, nên sống một mình tựa 
như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Trong khi đang rèn luyện từ, bi, hỷ, xả, và giải thoát vào thời điểm 
thuận tiện: vị Phật Độc Giác ấy lan tỏa một phương bằng tâm đồng hành với 
từ, rồi an trú, tương tự như vậy phương thứ nhì, tương tự như vậy phương thứ 
ba, tương tự như vậy phương thứ tư, như thế ở phương trên, phương dưới, 
phương ngang, khắp mọi nơi, cho đến tất cả các chúng sanh luôn cả bản thân, vị 
ấy lan tỏa toàn thế thế giới chúng sanh bằng tâm đồng hành với từ, bao la, 
quảng đại, không đo lường được, không thù oán, không sân hận, rồi an trú. Vị 
ấy lan tỏa một phương bằng tâm đồng hành với bi -nt- bằng tâm đồng hành với 
hỷ -nt- bằng tâm đồng hành với xả, bao la, quảng đại, không đo lường được, 
không thù oán, không sân hận, rồi an trú; - “trong khi đang rèn luyện từ, bi, hỷ, 
xả, và giải thoát vào thời điểm thuận tiện” là như thế. 

Trong khi không bị chống đối bởi tất cả thế gian: Nhờ trạng thái phát 
triển của tâm từ, các chúng sanh ở hướng đông là không chán ghét, các chúng 
sanh ở hướng tây - các chúng sanh ở hướng bắc - các chúng sanh ở hướng nam - 
các chúng sanh ở hướng đông nam - các chúng sanh ở hướng tây nam - các 
chúng sanh ở hướng tây bắc - các chúng sanh ở hướng đông bắc - các chúng 
sanh ở hướng dưới - các chúng sanh ở hướng trên - các chúng sanh ở mười 
phương là không chán ghét. Nhờ trạng thái phát triển của tâm bi -nt- nhờ trạng 
thái phát triển của tâm hÿ -nt- nhờ trạng thái phát triển của tâm xả, các chúng 
sanh ở hướng đông -nt- các chúng sanh ở mười phương là không chán ghét. 


Trong khi không bị chống đối bởi tất cả thế gian: trong khi không bị 
chống đối, trong khi không bị chống báng, trong khi không bị đụng chạm, trong 
khi không bị công kích bởi tất cả thế gian; - “trong khi không bị chống đối bởi 
tất cả thế gian, nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” 
là như thế. 


Vì thế, vị Phật Độc Giác ấy đã nói rằng: 


“Trong khi đang rèn luyện từ, bi, hỷ, xả, và giải thoát vào thời điểm 
thuận tiện, trong khi không bị chống đối bởi tắt cả thế gian, nên sống một mình 
tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). ” 
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10. 


Sau khi dứt bỏ luyễn ái, sân hận, và sỉ mê, sau khi bứt lìa hoàn toàn các 
sự ràng buộc, người không kinh sợ về chặng cuối cùng của mạng sống, nên 
sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). 

Sau khi dứt bỏ luyến ái, sân hận, và sỉ mê - Luyến ái: là sự luyến ái, 
luyến ái mãnh liệt, -nt- tham đắm, tham, cội nguồn của bất thiện. Sân hận: là sự 
tức tôi của tâm -nt- sự tàn nhẫn, sự lỗ mãng, trạng thái không hoan hỷ của tâm. 
Sỉ mê: là sự không biết về Khổ, -nt- sự ngăn trở của vô minh, si mê là gốc rễ 
của bắt thiện. Sau khi dứt bỏ luyến ái, sân hận, và si mê: Vị Phật Độc Giác ấy 
sau khi đứt bỏ, sau khi dứt trừ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm dứt, sau khi 
làm cho không còn hiện hữu luyến ái, sân hận, và si mê; - “sau khi đứt bỏ luyến 
ái, sân hận, và si mê” là như thế. 


Sau khi bứt lìa hoàn toàn các sự ràng buộc: có mười sự ràng buộc: sự 
ràng buộc của ái dục, sự ràng buộc của bắt bình, -nt- sự ràng buộc của vô minh. 
Sau khi bứt lìa hoàn toàn các sự ràng buộc: sau khi bứt lìa, sau khi bứt lìa 
hắn, sau khi bứt lìa hoàn toàn, sau khi đứt bỏ, sau khi xua đi, sau khi làm chấm 
dứt, sau khi làm cho không còn hiện hữu các sự ràng buộc; - “sau khi bứt lìa 
hoàn toàn các sự ràng buộc” là như thế. 


Người không kinh sợ về chặng cuối cùng của mạng sống: vị Phật Độc 
GIác ây không có sự kinh sợ, không có sự sợ sệt về chặng cuối cùng của mạng 
sống, không kinh hoàng, không có sự hoảng sợ, không sợ sệt, không nhút nhát, 
không có sự kinh hãi, không có sự sợ sệt, không có sự trồn chạy, có sự sợ hãi và 
khiếp đảm đã được dứt bỏ, có sự sởn lông đã được xa la; - “người không kinh 
sợ về chặng cuối cùng của mạng sống, nên sống một mình tựa như sừng của loài 
tê ngưu (chỉ có một)” là như thế. 


Vì thê, vị Phật Độc Giác ây đã nói răng: 
“Sau khi dứt bỏ luyên ái, sân hận, và sỉ mê, sau khi bứt la hoàn toàn các 


sự ràng buộc, người không kinh sợ về chặng cuối cùng của mạng sông, nên 
sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một). ” 


11. 
Người ta thân cận và phục vụ có động cơ là sự lợi ích, ngày nay những 


người bạn không có động cơ (lợi ích) là khó đạt được, những người (chủ) biết 
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đến lợi ích của bản thân thì không trong sạch, nên sống một mình tựa như sừng 
của loài tê ngưu (chỉ có một). 


Người ta thân cận và phục vụ có động cơ là sự lợi ích: người ta thân 
cận, gần gũi, phục vụ, phục dịch, kề cận, hầu cận có động cơ là lợi ích của bản 
thân, có động cơ là lợi ích của người khác, có động cơ là lợi ích của cả hai, có 
động cơ là lợi ích trong đời này, có động cơ là lợi ích trong đời sau, [có động cơ 
là lợi ích tối thượng]; - “người ta thân cận và phục vụ có động cơ là sự lợi ích” 
là như thế. 


Ngày nay những người bạn không có động cơ (lợi ích) là khó đạt 
được: Có hai loại bạn bè: bạn bè tại gia và bạn bẻ xuất gia. -nt- Người này là 
bạn bè tại gia. -nt- Người này là bạn bè xuất gia. Ngày nay những người bạn 
không có động cơ (lợi ích) là khó đạt được: Hai loại bạn bè này (nếu) không 
có lý do, không có động cơ, không có nguyên nhân, không có duyên cớ thì khó 
đạt được, khó nhận được, vô cùng khó nhận được; - “ngày nay những người bạn 
không có động cơ (ợi ích) là khó đạt được” là như thế. 


Những người (chỉ) biết đến lợi ích của bản thân thì không trong sạch 
- Những người (chỉ) biết đến lợi ích của bản thân: là những người thân cận, 
gần gũi, phục vụ, phục dịch, kề cận, hầu cận, hành xử, hành theo, ngồi gần, chất 
vấn, hỏi han vì lợi ích của bản thân, vì nguyên nhân của bản thân, vì duyên cớ 
của bản thân, vì lý do của bản thân; - “(chỉ) biết đến lợi ích của bản thân” là như 
thế. Những người không trong sạch: “Những người có thân nghiệp không 
trong sạch” là những người không trong sạch, “những người có khâu nghiệp 
không trong sạch” là những người không trong sạch, “những người có ý nghiệp 
không trong sạch” là những người không trong sạch, “những người có sự giết 
hại mạng sống không trong sạch” - sự trộm cắp không trong sạch - tà hạnh 
không trong sạch trong các dục - nói đối không trong sạch - “những người có 
lời nói đâm thọc không trong sạch” - “những người có lời nói thô lỗ không 
trong sạch” - “những người nói nhảm nhí không trong sạch” - “những người có 
sự tham đắm không trong sạch” - “những người có sự sân hận không trong 
sạch” là những người không trong sạch, “những người có tà kiến không trong 
sạch” là những người không trong sạch, “những người có ý định không trong 
sạch” là những người không trong sạch, “những người có ước nguyện không 
trong sạch” là những người không trong sạch, “những người có nguyện vọng 
không trong sạch” là những người không trong sạch; không trong sạch là thấp 
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hèn, hèn kém, thấp kém, thấp thỏi, tồi tệ, nhỏ nhoi; - “những người (chỉ) biết 
đến lợi ích của bản thân thì không trong sạch” là như thế. 


Nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một) - Một 
mình: vị Phật Độc Giác ấy là một mình theo quy định của đời sống xuất gia, - 
nt- Nên sống: có tám sự thực hành: -nt- Tựa như sừng của loài tê ngưu: giống 
như tên gọi của loải tê ngưu, sừng của nó chỉ có một, không có cái thứ hai, -nT- ; 
-nên sống một mình tựa như sừng của loài tê ngưu (chỉ có một)” là như thế. 

Vì thế, vị Phật Độc Giác ây đã nói rằng: 

“Người ta thân cận và phục vụ có động cơ là sự lợi ích, ngày nay những 
người bạn không có động cơ (lợi ích) là khó đạt được, những người (chủ) biết 
đến lợi ích của bản thân thì không trong sạch, nên sống một mình tựa như sừng 
của loài tê ngưu (chỉ có một). ” 

Phẩm Thứ Tư. 
Diễn Giải Kinh Sừng Tê Ngưu được chấm dứt. 


—=00Ö00-- 


I. “4jia, Tissamettewva, Punnaka, rồi Mettagu, Dhotaka, và Upasia, 
Nanda, rôi Hemaka,- 


2. - hai vị Todeyya, và Kappa, và vị sáng suốt Jatukannr, Bhadrävudha, 
và Udaya, luôn cả Bà-la-môn Posala, - 

3. - vị thông mình Mogharäjä, và vị đại ẩn sĩ Pingiya. Hơn nữa, lời giảng 
dạy đến chính mười sáu vị Bà-la-môn ấy, các lời diễn giải về những con đường 
đi đến bờ kia, là chỉ có chừng áy. 

4.. Và các lời diễn giải của những bài Kinh Sừng Tê Ngưu là đúng y như 
thế. Các lời diễn giải gôm hai phần cần được biết; chúng được đây đủ, được 
khéo làm nổi bật. ” 


TIỂU DIÊN GIẢI ĐƯỢC HOÀN TẤT. 


--ooOoo-- 
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Namo Tassa Bhagavato Arahato Sammäã Sambuddhassa 


Khuddhaka Nikãya — Kinh Tiểu Bộ 


Patisambhidämaøgøa 
PHẦN TÍCH ĐẠO 
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Namo Tassa Bhagavato Arahato Sammäã Sambuddhassa 


Kính lễ đức Thế Tôn, bậc A-la-hán, đắng Chánh Biến Tri! 


Patisambhidämagøa ] 


PHẦN TÍCH ĐẠO 
Tập I 
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MỤC LỤC 
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LỜI GIỚI THIỆU 

A. MAHAÄVAGGO - PHẨM CHÍNH YÊU: 
Mãtikã - Tiêu Đề 

I. Ñãnakathä - Giảng về Trí: 


1. Sutamayañãna - Trí về yếu tô tạo thành điều đã được nghe 
STlamayañãna - Trí về yếu tố tạo thành giới 
Samadhibhävanamayañara - Trí về yếu tố tạo thành việc tu tập định 
Dhammatthitiñäna - Trí về sự hiện diện của các pháp 


Sammasanaña1a - Trí vê sự thâu hiêu 


2 
3 
4 
5 
6. Udayabbayanupassanañana - Trí quán xét sự sanh diệt 
7. Vipassanañãna - Trí về minh sát 

§. Adinavañana - Trí về điều tai hại 
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. Sañkharupekkhäñana - Trí về các trạng thái xả đối với các pháp hữu vi 
10. Gotrabhũñãna - Trí chuyên tộc 
11. Maggañäna - Trí về Đạo 
12. Phalañãna - Trí về Quả 
13. Vimuttiñäna - Trí về giải thoát 
14. Paccavekkhanañãna - Trí về việc quán xét lại 
15. Vatthunäanattañäna - Trí về tính chất khác biệt của các vật nương 
1ó. Gocarananattañäna - Trí về tính chất khác biệt của các hành xứ 
17. Cariyananattañana - Trí về tính chất khác biệt của các hành vi 
18. Bhũminänattañäna - Trí về tính chất khác biệt của các lãnh vực 
19. Dhammanãnattañäna - Trí về tính chất khác biệt của các pháp 


20 - 24. Ñãnapañcaka - Năm loại trí 
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25 - 28. Patisambhidãñana - Trí về sự phân tích 

29 -31. Ñãnattaya - Ba loại trí 

32. Änantarikasamädhiñana - Trí về định không gián đoạn 

33. Aranaviharañäna - Trí về sự an trú không uế nhiễm 

34. Nrodhasamapattiñana - Trí về sự chứng đạt thiền diệt 

35. Parinibbãnañäna - Trí về sự viên tịch Niết Bàn 

36. SamasTsatthañana - Trí về ý nghĩa của các pháp đứng đầu được tịnh lặng 
37. Sallekhatthañäna - Trí về ý nghĩa của việc dứt trừ 

38. Viriyarambhañara - Trí về việc khởi sự tinh tấn 

39. Atthasandassanañana - Trí về sự trực nhận ý nghĩa 

40. Dassanavisuddhiñãna - Trí về sự thanh tịnh trong việc nhận thức 
41. Khantiããna - Trí về việc chấp nhận 

42. Pariyogahanañana - Trí về sự thâm nhập 

43. Padesavihãrañana - Trí về sự an trú vào các lãnh vực 

44 - 49. Vivattañänachakka - Trí về sự ly khai (nhóm 6) 

50. Iddhividhañãna - Trí về thể loại của thần thông 

51. Sotadhatuvisuddhiñapa - Trí thanh tịnh của nhĩ giới 

52. Cetopariyañana - Trí biết được tâm 

53. Pubbeniväsãnussatiñäna - Trí nhớ về các kiếp sống trước 

54. Dibbacakkhuñãna - Trí về thiên nhãn 

55. Äsavakkhayañãna - Trí về sự đoạn tận của các lậu hoặc 

56 - 63. Saccañänacatukkadvaya - Trí về Chân Lý (Hai nhóm bốn) 
64 - 67. Suddhikapatisambhidañãna - Trí về sự phân tích có tính chất thuần túy 


68. Indriyaparopariyattañäna - Trí biết được khả năng của người khác về các 
quyền 


69. Ãsayãnusayañãna - Trí về thiên kiến và xu hướng ngủ ngầm 
70. Yamakapäatthrrañana - Trí song thông 


71. Mahakarunasamapattiñäna - Trí về sự thê nhập đại bị 
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72 - 73. Sabbaññuta-anavaranañana - Trí Toàn Giác không bị ngăn che 


II. Di{thikathã - Giảng về Kiến 
Ditthipucchã - Các câu hỏi về Kiến 

1. Assãdaditthi - Khoái lạc kiến 
Attänuditthi - Tùy ngã kiến 
Micchäditthi - Tà kiến 
Sakkãyaditthi - Thân kiến 


Sakkãyavatthukãsassataditthi - Thường kiến lẫy thân làm nên tảng, 


2 
3 
4 
5 
6. Sakkayavatthuka-ucchedaditthi - Đoạn kiến lấy thân làm nền tảng 
7. Antaggähikäditthi - Hữu biên kiến 
§.. Pubbantãnuditthi - Quá khứ hữu biên kiến 
9. Aparantänuditthi - Vị lai hữu biên kiến 

10. Samyojanikãditthi - Kiến có sự ràng buộc 

11. Ahantimãnavinibandhäditthi - Kiến có sự tự hào và gắn bó về “tôi, 

12. Mamantimãnavinibandhäditthi - Kiến có sự tự hào và gắn bó về “của tôi, 
13. Attavadapatisamyuttadifthi - Kiến có liên hệ đến luận thuyết về tự ngã 
14. LokavädapatisamyuttadifthI - Kiến có liên hệ đến luận thuyết về thế gIỚI 
15 - 16. Bhavaditthi Vibhavaditthi - Hữu kiến Phi hữu kiến 

HI. Änãpãnasatikathä - Giảng về Niệm Hơi Thở Vào Hơi Thở Ra 

I. Gananuddesa - Liệt Kê Số Lượng 
2. Paripantha-upakãrasolasañäna - 16 Trí Ngăn Trở và Hỗ Trợ 
3. Upakkilesañãna - Trí về tùy phiền não 
4. Vodanañana - Trí trong việc Thanh Lọc 
5 


Satokariñana - Trí về việc Thực Hành Niệm 


6 - 11. Ñãnaräsichakkam - Nhóm Sáu về Trí 
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IV. Indriyakathä - Giảng về Quyền 


I. Pathamasutta - Bài Kinh thứ nhất 
Dutiyasutta - Bài Kinh thứ nhì 
Tatiyasutta - Bài Kinh thứ ba 


to 


Catutthasutta - Bài Kinh thứ tư 


Indriyasamodhãnaya - Tổng Hợp về Quyền 
V. Vimokkhakathä - Giảng về Giải Thoát 
VI. Gatikathã - Giảng về Cõi Tái Sanh 
VII. Kammakathä - Giảng về Nghiệp 
VIII. Vipallãsakathã - Giảng về sự Lầm Lạc 
IX. Maggakathä - Giảng về Đạo 


X. Mandapeyyakathä - Giảng về Tịnh Thủy Nên Uống 


-=0ooOoo-- 


S34 


LỜI GIỚI THIỆU 


Patisambhidamagsa là tựa đề của tập Kinh thứ mười hai thuộc Tiểu Bộ. 
Chúng tôi đề nghị từ dịch tương đương của tiếng Việt là Phản Tích 
Đạo. Magga (Đạo) ở đây có nghĩa là đường lối, cách thức, nghệ thuật, phương 
pháp. Về từ Pa//sambhidä (Phân Tích), chúng tôi ghi nhận đây là danh từ, có 
cấu trúc như sau: pafi+sam+bhid+ä với nghĩa nôm na là “sự chia chẻ toàn 
diện về một vấn đề nào đó.” “Vấn đề” ở đây là một số giáo lý quan trọng của 


Am” 


Phật Giáo và “sự chia chẻ toàn điện” là nghệ thuật phân tích được đề cập về bốn 
khía cạnh: về ý nghĩa, kết quả, hiệu quả (z//ha), về pháp, nguyên nhân, giáo lý, 
sự việc (đhamma), về ngôn từ, tên gọi („uzii), và về phép biện giải, sự sáng 


suôt vê vân đề (pafibhana). 


Chú Giải của tập Kinh này có tên là Saddhamnappakasimr. Bài kệ mở 
đầu của tập Chú Giải này cho chúng ta biết được tác giả 
của Pafisambhidämagga là ngài Sãriputta (PtsA. 1, 01). Và bài kệ kết thúc xác 
nhận tập Chú Giải Saddhamnappakasinr được thực hiện do công của vị trưởng 
lão tên là Mahabhidhana ở tại một liêu phòng đã được xây dựng bởi viên quan 
đại thần tên Uttaramanti thuộc tu viện Mahävihãra (Tích Lan), và thời điểm 
được ghi nhận là ba năm sau ngày băng hà của đức vua Moggallana (P{sA. 2, 
703-704), tính ra ở vào khoảng đầu thể kỷ thứ 6 sau Tây Lịch. Vì “abhidhãna' 
là từ đồng nghĩa của “nZmna' nên tác giả của tập Chú Giải này được mặc nhiên 
công nhận là vị Mahanama. Học Giả G. P. Malalasekera, trong tài liệu nghiên 
cứu The Pãli Literature of Ceylon (Nền văn học Pãli của xứ Tích Lan), còn xác 
định rằng vị Mahãnäma này cũng chính là tác giả của bộ sử thi Mahãvamsa của 
nước Sri Lanka (trang 141). 


Về nội dung, tập Kinh Pafisambhidämagga - Phân Tích Đạo gồm có ba 
Phẩm (vzggz): Phẩm Chính Yếu (Ä⁄4hãvagga), Phẩm Kết Hợp Chung 
(Yuganaddhavagga), và Phâm Tuệ (Paññãvagga). Mỗi phẩm gồm có mười bài 
giảng (&afhã) của mười đề tài khác nhau được trình bày chỉ tiết và được phân 
tích theo nhiều khía cạnh, không những về phương diện giáo lý căn bản mà còn 
đề cập đến phương pháp thực hành trong công việc tu tập nữa. Trong quá trình 
in ấn, tập Kinh Pafisambhidämagga - Phân Tích Đạo được phân làm hai: Tập 
Một trình bày chỉ một Phâm Chính Yếu (M⁄zhãvagga) nhưng lại có số lượng 
trang gấp đôi, còn lại Phẩm Kết Hợp Chung (Yuganaddhavagga), và Phẩm Tuệ 
(Paññãvagga) được xếp vào Tập Hai. Mở đầu Phẩm Chánh Yếu là phần Tiêu 
Đề (M⁄ãiikã) giới thiệu về 73 loại trí từ Phàm đến Thánh, trong số đó đặc biệt 
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sáu loại trí cuối cùng chỉ dành riêng cho đức Phật Chánh Đăng Chánh Giác mà 
không phô biến đến các vị Thinh Văn. Các trí này được giải thích ở phần Giảng 
về Trí (Ñãnakathä) kế tiếp. Theo sự hiểu biết của chúng tôi, sự liệt kê đầy đủ về 
73 loại trí này chỉ có riêng ở tập Kinh Paƒfisambhidamagea - Phân Tích Đạo mà 
không được tìm thấy ở nơi nào khác thuộc Tam Tạng ?Zj¡. Riêng phần Giảng về 
Trí này đã chiếm hết một nửa nội dung của Tập Một, nghĩa là một phần ba của 
toàn bộ tập Kinh Pa/isambhidämagga - Phân Tích Đạo. Chín chủ đề còn lại 
giảng giải về các quan điểm sai trái (đi/h¡), về niệm hơi thở vào hơi thở ra 
(ãnãpãnasafi), về các quyền (indriya), về sự giải thoát (vimokkha), về cõi tái 
sanh (gai), về nghiệp (kamưna), về sự lầm lạc (vipallasa), về Đạo (magga), và 
về tịnh thủy nên được uống (mandapeyy4). 


Sự trình bày và giảng giải ở tập Kinh Pafisambhidãmagga - Phán Tích 
Đạo này chỉ tiết hơn và có nhiều điểm khác biệt so với các tập Kinh khác. Đặc 
biệt, đối với các độc giả chuyên chú về tu tập thiền Chỉ Tịnh và Minh Sát, tập 
Kinh này có nhiều tư liệu giúp cho quý vị vững tin hơn trong việc thực hành và 
không còn có sự lầm lẫn hoặc phân biệt về hai phương pháp tu tập hầu tránh 
khỏi những sự phân vân hay tranh luận không cần thiết. Có một số lời giảng về 
các pháp phát sanh trong lúc tu tập về thiền xét ra rất cần thiết và bổ ích cho các 
hành giả đang chuyên chú tầm cầu mục đích cao thượng. Đánh giá về nội dung 
của tập Kinh này, có quan điểm cho rằng tập Kinh Pa/isambhidämagga - Phân 
Tích Đạo có thể được xem như là một tập sách giáo khoa về Phật học của 
truyền thống Theraväda. 


Xét về hình thức, tập Kinh Pa/isambhidamagsøa - Phán Tích Đạo được 
ghi lại ở thể văn xuôi, rải rác có một số bài kệ được xen vào. Tuy nhiên, do 
hình thức trình bày với Các Tiêu Đề (Ä⁄Z//k) ở phần mở đầu và có sự tương tợ 
về phương thức lý luận nên đã có quan điểm cho răng tập 
Kinh Pafisambhidäamagga - Phân Tích Đạo này nên được xếp vào Tạng Vi 
Diệu Pháp (4bhidhammapi‡aka), thay vì Tiểu Bộ thuộc Tạng Kinh. Ngược lại, 
cũng có ý kiến cho rằng tập Kinh Pafisambhidämagga - Phân Tích Đạo đã được 
sắp xếp vào Tiểu Bộ thuộc Tạng Kinh cũng có thể vì có chứa đựng một số bài 
kinh được bắt đầu với những câu văn quen thuộc: “Evam me sutam: Ekam 
samayam ...” (Tôi đã được nghe như vây: Một thời, ...). 

Về khía cạnh dịch thuật, có một số điểm cần được nêu lên như sau: Bản 
dịch này đã được chúng tôi hoàn tất vào cuối năm 2005 nhưng e ngại không 
dám phổ biến vì có nhiều nghi vẫn chưa được giải quyết xong. Điều khó khăn 
chủ yếu cho chúng tôi khi ghi lại tiếng Việt cho tập Kinh này là việc sử dụng 
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văn tự để mô tả các pháp vô hình vô tướng không thể dùng năm giác quan để 
quan sát, mà chỉ dùng kiến thức hạn hẹp và sự tu tập thấp thỏi để liên hệ và 
miêu tả lại. Thêm vào đó, việc dùng trí tuệ phàm nhân để diễn tả lại pháp đắc 
chứng của các bậc Thánh là điều có thê gọi là hồ đô; vì thế chúng tôi chỉ cố 
găng căn cứ vào văn tự và viết lại tiếng Việt theo khả năng hiểu biết về văn 
phạm của mình. Điều không thể tránh khỏi là những sai sót xảy ra do nguyên 
nhân này không hắn là ít. Một điểm khó khăn khác là phải chọn lựa từ dịch Việt 
cho một số từ vựng có ý nghĩa rất gần gũi với nhau, vấn đề quan trọng là việc 
chọn lựa ấy phải được thống nhất và phù hợp với nhiều ngữ cảnh xuyên suốt 
toàn bộ tập Kinh; điều này cũng gây ra cho chúng tôi nhiều sự lúng túng và đã 
để lại nhiều điểm vụng về trong lời dịch Việt của tập Kinh này. Có lời đề nghị 
rằng: “Sau khi hoàn tất bản dịch, nên quên đi câu văn j¡ và trau chuốt lại theo 
cấu trúc của tiếng Việt;” vấn đề không đơn giản như vậy, vì sau khi được trau 
chuốt lại câu văn tiếng Việt mới này lại gợi lên nhiều cách diễn giải khác nữa và 
xét ra lại xa rời với văn bản gốc Pajï do việc hoán chuyển nhiệm vụ của các loại 
tự và vị trí các nhóm từ ở trong câu. Thật ra, mục tiêu của chúng tôi là cố găng 
hiểu đúng văn bản PZj¡ và tạo điều kiện cho người khác hiểu được như thế, 
chúng tôi không đủ sức để vươn đến các tiêu chuẩn cao hơn đối với công việc 
phiên dịch các văn bản cỗ ngữ của Ấn Độ. Một số sai sót trong quá trình phiên 
dịch đương nhiên không thể tránh khỏi, chúng tôi xin chịu hoàn toàn trách 
nhiệm về trình độ yếu kém. Về mọi trường hợp, nếu có những đoạn văn nào 
kém phần chính xác hoặc không rõ nghĩa, xin quý vị tham khảo văn bản PZj¡ để 
hiểu được ý nghĩa của lời Phật dạy một cách tận tường. 


Về kỷ thuật trình bày, tập Kinh Song Ngữ Päli Việt này của chúng tôi 
được trình bày theo khuôn mẫu Tam Tạng Pä|i-Sinhala, ấn bản Buddha Jayanti 
Tripitaka của nước Sr1 Lanka (Tích Lan). Văn bản Pa]-Roman được trình bày ở 
đây đã được chúng tôi phiên âm lại từ văn bản Pa]i-Sinhala của bộ Tam Tạng 
nói trên và đã cố gắng giữ đúng theo số trang của văn bản gốc để tiện việc đối 
chiếu so sánh. Ở phần thư mục từ đặc biệt, các số trang trích lục đã được chúng 
tôi kiểm tra lại và bổ túc thêm. Riêng về phần Phụ Chú, trước đây chính là 
những cước chú đã được chúng tôi ghi lại trong quá trình phiên dịch nhưng do 
việc không thê trình bày trong khuôn khổ của trang Kinh bị hạn chế nên một số 
cước chú đành phải được tách ra và xếp thành mục Phụ Chú. Một đôi nơi lời 
dịch không tương ứng với văn bản PZj vì các lý do sau: một số từ đã được dịch 
theo Chú Giải để ý nghĩa được rõ ràng, một số phần trùng lặp đã được giản lược 
nhiều hơn so với văn bản gốc, các phần trùng lặp này được ghi lại bằng nhiều 
ký hiệu ...(như trên)...,...(nt)..., hoặc ..., nhưng đều có giá trị giống nhau. Nhân 
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đây, chúng tôi cũng xin thành tâm tán dương công đức của Ven. MettavihäarT đã 
hoan hỷ cho phép chúng tôi sử dụng văn bản đã được phiên âm sẵn đang phổ 
biến trên mạng internet. Điều này đã tiết kiệm cho chúng tôi nhiều thời gian và 
công sức trong việc nhận diện mặt chữ và đánh máy; tuy nhiên việc kiểm tra đôi 
chiếu lại với văn bản chánh cũng đã chiếm khá nhiều thời gian. 

Trước khi chấm dứt, chúng tôi xin thành kính tri ân về sự nhiệt tâm khích 
lệ và hỗ trợ của Quý Ngài Trưởng Lão: Ven. Devahandiye Paññãsekara Nãyaka 
Mahathera đã quan tâm tạo điều kiện thuận tiện cho chúng tôi về mọi mặt cũng 
như đã cung cấp cho chúng tôi những văn bản Sinhala quan trọng, Ven. Kirama 
Wimalajothi Nãyaka Mahãthera trong cương vị giám đốc Buddhist Cultural 
Centre đã khuyến khích và dành cho chúng tôi mọi ưu tiên về việc in ấn, Ven. 
Giác Chánh Mahathera đã nhiệt tâm khuyến khích, chỉ bảo, và vận động cho 
Công Trình Ấn Tống Tam Tạng Song Ngữ Päli Việt về nhiều mặt. Không thể 
quên không đề cập đến sự nhiệt tình khích lệ và góp ý của hai vị Đại Đức Tâm 
Quang và Đại Đức Dhammapälo (Trần Văn Tha); trong những công việc có tính 
cách dài hạn, chính những sự hỗ trợ về tinh thần mới là điều kiện quan trọng đề 
duy trì tâm lực. Nhân đây, chúng tôi cũng xin thành tâm ghi nhận công đức của 
các vị sau đây: Ông B. N. Jinasena, Thư Ký chánh văn phòng của Bộ Tôn Giáo 
SrIi Lanka, Ông B. Nandasrri, quản trị viên của Buddhist Cultural Centre, phụ 
trách nhà sách chi nhánh tại Baudhaloka Mawatha - Colombo 07, Ông Palita 
Liyanage quản trị viên phụ trách ấn loát của Buddhist Cultural Centre đã hướng 
dẫn và giúp đỡ cho chúng tôi trong mọi công việc về in ấn, và các nhân viên nhà 
in của trung tâm đã dành mọi ưu tiên về kỹ thưật cũng như đã phối trí thời gian 
cho công việc ấn tống tập Kinh này được hoàn tất nhanh chóng. Trước khi chấm 
dứt, chúng tôi thành tâm tùy hỷ và tán dương công đức của các thí chủ đã nhiệt 
tâm đóng góp tài chánh cho việc ấn tông tập Kinh Pa/isambhidãmagga - Phân 
Tích Đạo này được thành tựu, mong sao phước báu Pháp thí này luôn dẫn dắt 
quý vị vào con đường tu tập đúng theo Chánh Pháp, thành tựu Chánh Trí, chứng 
ngộ Niết Bàn, không còn luân hồi sanh tử nữa. 


Cuối cùng, ngưỡng mong phước báu phát sanh trong công việc soạn thảo 
và ấn tống tập Kinh này được thành tựu đến thầy tổ, song thân, và tất cả chúng 
sanh trong tam giới. Nguyện cho hết thảy đều được an vui, sức khỏe, có trí tuệ, 
và tỉnh tấn tu tập ngõ hầu thành đạt cứu cánh giải thoát, chấm đứt khổ đau. 


Kính bút, ngày 3l tháng I2 năm 2006 
T) Khưu Indacanda 
(Trương đình Dũng) 
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Namo Tassa Bhagavato Arahato Sammaäa Sambuddhassa 


Kính lễ đức Thế Tôn, bậc A-la-hán, đắng Chánh Biến Tri! 
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KINH PHÂN TÍCH ĐẠO - TẬP I 


Nhóm mười lăm thứ nhất 


A. PHẨM CHÍNH YÊU: 


Tiêu Đê: 

I. Tuệ (pzZñä) về sự ghi nhận ở tai là trí (Zãnam) về yếu tố tạo thành điều đã 
được nghe. 

2. Sau khi đã nghe, tuệ về sự thu thúc là trí về yếu tô tạo thành giới. 


3. Sau khi đã thu thúc, tuệ vỀ sự tập trung là trí về yếu tố tạo thành việc tu tập 
định. 


4. Tuệ vê việc năm giữ duyên là trí vê sự hiện diện của các pháp. 


5. Sau khi đã tổng hợp các pháp trong quá khứ hiện tại và vị lai, tuệ về sự xác 
định là trí về sự thấu hiểu. 


6. Tuệ về việc quán xét sự chuyên biên của các pháp đang hiện hữu là trí về 
việc quán xét sự sanh diệt. 


7. Sau khi đã phân biệt rõ đối tượng, tuệ về việc quán xét sự tan rã là trí về 
minh sát. 


§. Tuệ về sự thiết lập của kinh hãi là trí về điều tai hại. 

9. Tuệ về sự mong muốn giải thoát, về sự phân biệt rõ, và về sự bình thản là trí 
về các trạng thái xả đối với các pháp hữu vi. 

10. Tuệ về sự thoát ra và ly khai ngoại phần là trí chuyền tộc. 

11. Tuệ về sự thoát ra và ly khai cả hai (nội ngoại phần) là trí về Đạo. 

12. Tuệ về sự tịnh lặng của việc thực hành là trí về Quả. 

13. Tuệ về việc quán xét phiền não đã được cắt lìa là trí về giải thoát. 


14. Tuệ về việc nhìn thấy các pháp đã được khởi lên vào khi ấy là trí về việc 
quán xét lại. 


15. Tuệ vê việc xác định nội phân là trí vê tính chât khác biệt của các vật nương. 
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16. Tuệ về việc xác định ngoại phần là trí về tính chất khác biệt của các hành 
xứ. 

17. Tuệ về việc xác định hành vi là trí về tính chất khác biệt của các hành vi. 

18. Tuệ về việc xác định bốn pháp là trí về tính chất khác biệt của các lãnh vực. 
19. Tuệ về việc xác định chín pháp là trí về tính chất khác biệt của các pháp. 

20. Tuệ về sự biết rõ là trí về ý nghĩa của điều đã được biết. 

21. Tuệ về sự biết toàn diện là trí về ý nghĩa của quyết đoán. 

22. Tuệ về sự dứt bỏ là trí về ý nghĩa của buông bỏ. 

23. Tuệ về sự tu tập là trí về ý nghĩa của nhất vị. 

24. Tuệ về sự tác chứng là trí về ý nghĩa của sự chạm đến. 

25. Tuệ về tính chất khác biệt của các ý nghĩa là trí về sự phân tích các ý nghĩa. 
26. Tuệ về tính chất khác biệt của các pháp là trí về sự phân tích các pháp. 

27. Tuệ về tính chất khác biệt của các ngôn từ là trí về sự phân tích các ngôn từ. 
28. Tuệ về tính chất khác biệt của các phép biện giải là trí về sự phân tích các 
phép biện giải. 

29. Tuệ về tính chất khác biệt của các sự an trú là trí về ý nghĩa của các sự an 
trú. 

30. Tuệ về tính chất khác biệt của các sự chứng đạt là trí về ý nghĩa của các sự 
chứng đạt. 

31. Tuệ về tính chất khác biệt của các sự an trú và chứng đạt là trí về ý nghĩa 
của các sự an trú và chứng đạt. 

32. Tuệ về sự đoạn trừ các lậu hoặc do tính chất hoàn toàn trong sạch của sự 
không tản mạn là trí về định không gián đoạn. 

33. Là pháp chủ đạo ở việc nhận thức và có sự an trú đắc chứng thanh tịnh, tuệ 
có khuynh hướng cao quý là trí về sự an trú không uế nhiễm. 

34. Tuệ có tính chất hội đủ với hai lực và có ưu thế với sự tịnh lặng của ba hành, 
với mười sáu hành vi của trí, và với chín hành vi của định là trí về sự chứng đạt 
thiền diệt. 

35. Tuệ về sự chấm dứt việc vận hành ở vị có sự nhận biết rõ rệt là trí về sự viên 
tịch Niết Bàn. 
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36. Tuệ có tính chất không thiết lập ở sự đoạn trừ hoàn toàn và ở sự diệt tận đối 
với tất cả các pháp là trí về ý nghĩa của các pháp đứng đầu được tịnh lặng. 

37. Tuệ về sự chấm dứt các quyền lực riêng biệt có bản chất khác nhau hoặc 
giống nhau là trí về ý nghĩa của việc dứt trừ. 

38. Tuệ về ý nghĩa của việc ra sức có trạng thái không thối giảm và có tính năng 
động là trí về việc khởi sự tinh tấn. 

39. Tuệ làm sáng tỏ các pháp khác biệt là trí về sự trực nhận ý nghĩa. 


40. Tuệ về sự thấu triệt tính tổng hợp chung và về bản chất khác nhau hoặc 
giống nhau của tất cả các pháp là trí về sự thanh tịnh trong việc nhận thức. 


41. Tuệ với trạng thái đã được biết là trí về việc chấp nhận. 

42. Tuệ với trạng thái đã được chạm đến là trí về sự thâm nhập. 
43. Tuệ về sự phối hợp lại là trí về sự an trú vào các lãnh vực. 
44. Tuệ với trạng thái chủ đạo là trí về sự ly khai do tưởng. 

45. Tuệ về bản chất khác nhau là trí về sự ly khai do suy nghĩ. 
46. Tuệ về sự khăng định là trí về sự ly khai do tâm. 

47. Tuệ về không tánh là trí về sự ly khai do trí. 

48. Tuệ về sự xả ly là trí về sự ly khai đo giải thoát. 

49. Tuệ về ý nghĩa của thực thể là trí về sự ly khai do sự thật. 


50. Với sự xác định cả thân lẫn tâm là một, tuệ về ý nghĩa của sự thành tựu do 
năng lực của sự chú nguyện lạc tưởng và khinh tưởng là trí về thể loại của thần 
thông. 

51. Tuệ về sự thâm nhập các hiện tướng âm thanh có bản chất khác nhau hoặc 
giống nhau bằng cách triển khai tầm là trí thanh tịnh của nhĩ giới. 

52. Với tính chất triển khai của ba loại tâm, tuệ về sự thâm nhập các hành vi của 
thức có bản chất khác nhau hoặc giống nhau bằng năng lực tự tin của các quyền 
là trí biết được tâm. 

53. Tuệ về sự thâm nhập bằng năng lực triển khai các nghiệp có bản chất khác 
nhau hoặc giống nhau đối với các pháp có sự vận hành do duyên là trí nhớ về 
các kiếp sống trước. 

54. Tuệ về ý nghĩa của việc nhìn thấy các hiện tướng của sắc có bản chất khác 
nhau hoặc giống nhau nhờ vào năng lực của ánh sáng là trí về thiên nhãn. 
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39. 


Tuệ về chủ thê đôi với ba quyên theo sáu mươi bôn biêu hiện là trí về sự 


đoạn tận của các lậu hoặc. 


26. 
57. 
38. 
29. 
60. 
61. 
62. 
63. 
64. 
65. 
66. 
67. 
68. 
69. 
70. 
71. 
72. 


73. 


Tuệ về ý nghĩa biết toàn diện là trí về Khổ. 

Tuệ về ý nghĩa dứt bỏ là trí về nhân sanh (Khô). 

Tuệ về ý nghĩa tác chứng là trí về sự điệt tận (Khô). 
Tuệ về ý nghĩa tu tập là trí về Đạo. 

Trí về Khô. 

Trí về nhân sanh Khô. 

Trí về sự diệt tận Khô. 

Trí về sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khô. 

Trí về sự phân tích ý nghĩa. 

Trí về sự phân tích pháp. 

Trí về sự phân tích ngôn từ. 

Trí về sự phân tích phép biện giải. 

Trí biết được khả năng của người khác về các quyên. 
Trí về thiên kiến và xu hướng ngủ ngầm của chúng sanh. 
Trí về song thông. 

Trí về sự thể nhập đại bi. 

Trí Toàn Giác. 

Trí không bị ngăn che. 


Đây là bảy mươi ba loại trí. Trong sô bảy mươi ba loại trí này, sáu mươi 


bảy loại trí là phố thông đến các vị Thinh Văn, sáu loại trí (68-73) là không phổ 


thông đến các vị Thinh Văn. 


Dứt phần tiêu đề. 


--ooOoo-- 
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I. GLÁNG VẼ TRÍ: 


1. Trí về yếu tô tạo thành điều đã được nghe: 


q) 


Tuệ về sự ghi nhận ở tai là trí về yếu tố tạo thành điều đã được nghe là (có ý 
nghĩa) thế nào? 


3Í 


Sự nhận định ở tai là 'Các pháp này cân được biết rõ."”Ì tuệ do sự nhận biết 


điều ấy là trí về yếu tố tạo thành điều đã được nghe. 


Sự nhận định ở tai là “Các pháp này cần được biết toàn diện,` tuệ do sự nhận 
biết điều ấy là trí về yếu tô tạo thành điều đã được nghe. 


Sự nhận định ở tai là “Các pháp này cần được dứt bỏ,` tuệ do sự nhận biết điều 
ấy là trí về yêu tố tạo thành điều đã được nghe. 


Sự nhận định ở tai là “Các pháp này cần được tu ập,` tuệ do sự nhận biết điều 
ấy là trí về yêu tố tạo thành điều đã được nghe. 


Sự nhận định ở tai là 'Các pháp này cần được tác chứng,` tuệ do sự nhận biết 
điều ấy là trí về yếu tố tạo thành điều đã được nghe. 


Sự nhận định ở tai là 'Các pháp này đưa đến thoái hóa,` tuệ do sự nhận biết 
điều ấy là trí về yếu tố tạo thành điều đã được nghe. 


Sự nhận định ở tai là “Các pháp này đưa đến bên vững,` tuệ do sự nhận biết 
điều ấy là trí về yếu tố tạo thành điều đã được nghe. 


Sự nhận định ở tai là 'Các pháp này đưa đến thù thắng,` tuệ do sự nhận biết 
điều ấy là trí về yếu tố tạo thành điều đã được nghe. 


Sự nhận định ở tai là “Các pháp này đưa đến thông suốt,` tuệ do sự nhận biết 
điều ấy là trí về yếu tố tạo thành điều đã được nghe. 


Sự nhận định ở tai là “Tất cả các hành là vô thường,` tuệ do sự nhận biết điều 
ấy là trí về yêu tô tạo thành điều đã được nghe. 


Sự nhận định ở tai là °7át cả các hành là khổ não,` tuệ do sự nhận biết điều ấy 
là trí về yếu tố tạo thành điều đã được nghe. 
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Sự nhận định ở tai là “7á? cả các pháp là vô ngã,` tuệ do sự nhận biết điều ấy là 
trí về yêu tô tạo thành điều đã được nghe. 


Sự nhận định ở tai là ' Đây là chân lý cao thượng vê Khổ,` tuệ do sự nhận biết 
điều ấy là trí về yếu tố tạo thành điều đã được nghe. 


Sự nhận định ở tai là °Đáy là chán lý cao thượng về nhân sanh Khổ,` tuệ do sự 
nhận biết điều ấy là trí về yếu tố tạo thành điều đã được nghe. 


Sự nhận định ở tai là 'Đây là chân lý cao thượng về sự diệt tận Khổ.` tuệ do sự 
nhận biết điều ấy là trí về yếu tố tạo thành điều đã được nghe. 


Sự nhận định ở tai là 'Đây là chân lý cao thượng về sự thực hành đưa đến sự 
điệt tận Khổ,` tuệ do sự nhận biết điều ấy là trí về yếu tố tạo thành điều đã được 
nghe. 


(2) 


Sự nhận định ở tai là ' Các pháp này cần được biết rõ.) tuệ do sự nhận biết điều 
ấy là trí về yếu tô tạo thành điều đã được nghe là (có ý nghĩa) thế nào? 


Một pháp cần được biết rõ là: Tất cả chúng sanh được tồn tại nhờ vật thực. 
Hai pháp cần được biết rõ là: Hai giới (hữu vi giới và vô vi giới ). 

Ba pháp cân được biết rõ là: Ba giới (dục giới, sắc giới, vô sắc giới). 

Bồn pháp cần được biết rõ là: Bốn Chân Lý cao thượng. 
Năm pháp cần được biết rõ là: Năm yếu tô đưa đến giải thoát. m 
Sáu pháp cần được biết rõ là: Sáu điều tối thượng. PÌ 

Bảy pháp cần được biết rõ là: Bảy sự việc không hạn chế.!”” 
Tám pháp cần được biết rõ là: Tám thăng xứ (của thiền). 

Chín pháp cần được biết rõ là: Chín an trú theo tuần tự. 


Mười pháp cần được biết rõ là: Mười sự việc làm thoái hóa. 
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(3) 


Này các tỳ khưu, tất cả cần được biết rõ. Và này các tỳ khưu, điều gì là tất cả 
cần được biết rõ? 


Này các tỳ khưu, mắt cần được biết rõ, các sắc cần được biết rõ, nhãn thức cần 
được biết rõ, nhãn xúc cần được biết rõ, cảm thọ nào được sanh lên do duyên 
nhãn xúc dầu là lạc, hoặc là khổ, hoặc là không khổ không lạc, cảm thọ ây cũng 
cần được biết rõ. 


Tai cần được biết rõ, các thinh cần được biết rõ, ... (như trên) ... Mũi cần được 
biết rõ, các khí cần được biết rõ. ... (như trên) ... Lưỡi cần được biết rõ, các vị 
cần được biết rõ. ... (như trên)... Thân cần được biết rõ, các xúc cần được biết 
rõ. .... (như trên)... Ý cần được biết rõ, các pháp cần được biết rõ, ý thức cần 
được biết rõ, ý xúc cần được biết rõ, cảm thọ nào được sanh lên do duyên ý xúc 
dầu là lạc, hoặc là khổ, hoặc là không khổ không lạc, cảm thọ ấy cũng cần được 
biết rõ. 


Sắc cân được bit rõ, thọ cân được biệt rõ, tưởng cân được biết rõ, các hành cân 
được biết rõ, thức cân được biệt rõ. 


Mất cân được biết rõ, tai cân được biết rõ, mũi cân được biệt rõ, lưỡi cân được 
biết rõ, thân cân được biệt rõ, ý cân được biết rõ. 


Các sắc cân được biệt rõ, các thính cân được biệt rõ, các khí cân được biết rõ, 
các vị cân được biêt rõ, các xúc cân được biệt rõ, các pháp cân được biêt rõ. 


Nhãn thức cần được biết rõ, nhĩ thức cần được biết rõ, tỷ thức cần được biết rõ, 
thiệt thức cần được biết rõ, thân thức cần được biết rõ, ý thức cần được biết rõ. 


Nhãn xúc cân được biệt rõ, nhĩ xúc cân được biệt rõ, tỷ xúc cân được biệt rõ, 
thiệt xúc cân được biêt rõ, thân xúc cân được biệt rõ, ý xúc cân được biệt rõ. 


Cảm thọ sanh lên do nhãn xúc cần được biết rõ, cảm thọ sanh lên do nhĩ xúc cần 
được biết rõ, cảm thọ sanh lên do tÿ xúc cần được biết rõ, cảm thọ sanh lên do 
thiệt xúc cần được biết rõ, cảm thọ sanh lên do thân xúc cần được biết rõ, cảm 
thọ sanh lên do ý xúc cần được biết rõ. 


Sắc tưởng” cân được biệt rõ, thĩnh tưởng cân được biệt rõ, khí tưởng cân được 
biết rõ, vị tưởng cân được biệt rõ, xúc tưởng cân được biết rõ, pháp tưởng cân 
được biết rõ. 
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Sắc tưU'”Ì cần được biết rõ, thinh tư cần được biết rõ, khí tư cần được biết rõ, vị 


tư cân được biệt rõ, xúc tư cân được biệt rõ, pháp tư cân được biết rõ. 


Ù'! cần được biết rõ, thinh ái cần được biết rõ, khí ái cần được biết rõ, vị ái 


cân được biệt rõ, xúc á1 cân được biệt rõ, pháp ái cân được biệt rõ. 


Sắc ái 


[I 


Sắc tầm?! cần được biết rõ, thinh tâm cân được biết rõ, khí tâm cân được biệt 


rõ, vị tâm cân được biệt rõ, xúc tâm cân được biệt rõ, pháp tâm cân được biệt rõ. 


Sắc tứt”! cần được biết rõ, thinh tứ cần được biết rõ, khí tứ cần được biết rõ, vị 
tứ cân được biệt rõ, xúc tứ cân được biệt rõ, pháp tứ cân được biệt rõ. 


Địa giới cân được biệt rõ, thủy giới cân được biệt rõ, hỏa giới cân được biết rõ, 
phong giới cân được biết rõ, hư không giới cân được biêt rõ, thức giới cân được 
biệt rõ. 


Đề mục đất cần được biết rõ, đề mục nước cần được biết rõ, đề mục lửa cần 
được biết rõ, đề mục gió cần được biết rõ, đề mục xanh cần được biết rõ, đề 
mục vàng cần được biết rõ, đề mục đỏ cần được biết rõ, đề mục trắng cần được 
biết rõ, đề mục hư không cần được biết rõ, đề mục thức cần được biết rõ. 


Tóc cần được biết rõ, lông cần được biết rõ, móng cần được biết rõ, răng cần 
được biết rõ, da cần được biết rõ, thịt cần được biết rõ, gân cần được biết rõ, 
xương cần được biết rõ, tủy xương cần được biết rõ, thận cần được biết rõ, tim 
cần được biết rõ, gan cần được biết rõ, cơ hoành cần được biết rõ, lá lách cần 
được biết rõ, phổi cần được biết rõ, ruột cần được biết rõ, màng ruột cần được 
biết rõ, thực phẩm chưa tiêu cần được biết rõ, phân cần được biết rõ, mật cần 
được biết rõ, đàm cần được biết rõ, mủ cần được biết rõ, máu cần được biết rõ, 
mồ hôi cần được biết rõ, mỡ cần được biết rõ, nước mắt cần được biết rõ, nước 
mỡ (huyết tương) cần được biết rõ, nước miếng cần được biết rõ, nước mũi cần 
được biết rõ, nước ở khớp xương cần được biết rõ, nước tiểu cần được biết rõ, 
não cần được biết rõ. 


Nhãn xứ cần được biết rõ, sắc xứ cần được biết rõ, nhĩ xứ cần được biết rõ, 
thinh xứ cần được biết rõ, tỷ xứ cần được biết rõ, khí xứ cần được biết rõ, thiệt 
xứ cần được biết rõ, vị xứ cần được biết rõ, thân xứ cần được biết rõ, xúc xứ cần 
được biết rõ, ý xứ cần được biết rõ, pháp xứ cần được biết rõ. 


Nhãn giới cần được biết rõ, sắc giới cân được biệt rõ, nhãn thức giới cân được 
biết rõ, nhĩ giới ..., thinh giới ..., nhĩ thức giới ..., tỷ giới ..., khí giới ...., tỷ thức 
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giới ..., thiệt giới ..., vỊ giới ..., thiệt thức giới ..., thân giới cân được biệt rõ, xúc 
giới cân được biêt rõ, thân thức giới cân được biết rõ, ý giới cân được biêt rõ, 
pháp giới cân được biết rõ, ý thức giới cân được biết rõ. 


Nhãn quyền cần được biết rõ, nhĩ quyền cần được biết rõ, tỷ quyền cần được 
biết rõ, thiệt quyền cần được biết rõ, thân quyền cần được biết rõ, ý quyền cần 
được biết rõ, mạng quyền cần được biết rõ, nữ quyền cần được biết rõ, nam 
quyền cần được biết rõ, lạc quyền cần được biết rõ, khô quyền cần được biết rõ, 
hỷ quyền cần được biết rõ, ưu quyền cần được biết rõ, xả quyền cần được biết 
rõ, tín quyền cần được biết rõ, tấn quyền cần được biết rõ, niệm quyền cần được 
biết rõ, định quyền cần được biết rõ, tuệ quyền cần được biết rõ, vị tri 
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quyền!*! cân được biệt rõ, dĩ tri quyền! ! cần được biết rõ, cụ tri quyền! ! cần 
được biết rõ. 


Dục giới cần được biết rõ, sắc giới cần được biết rõ, vô sắc giới cần được biết 
rõ, dục hữu ..., sắc hữu ..., vô sắc hữu ..., tưởng hữu ..., phi tưởng hữu ..., phi 
tưởng phi phi tưởng hữu ..., nhất uân hữu cần được biết rõ, tứ uân hữu cần được 
biết rõ, ngũ uấn hữu cần được biết rõ. 


Sơ thiền cần được biết rõ, nhị thiền cần được biết rõ, tam thiền cần được biết rõ, 
tứ thiền cần được biết rõ. Từ tâm giải thoát cần được biết rõ, bi tâm giải thoát 
cần được biết rõ, hỷ tâm giải thoát cần được biết rõ, xả tâm giải thoát cần được 
biết rõ. Sự chứng đạt không vô biên xứ cần được biết rõ, sự chứng đạt thức vô 
biên xứ cần được biết rõ, sự chứng đạt vô sở hữu xứ cần được biết rõ, sự chứng 
đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ cần được biết rõ. 


Vô minh cần được biết rõ, các hành cần được biết rõ, thức cần được biết rõ, 
danh sắc cần được biết rõ, sáu xứ cần được biết rõ, xúc cần được biết rõ, thọ cần 
được biết rõ, ái cần được biết rõ, thủ cần được biết rõ, hữu cần được biết rõ, 
sanh cần được biết rõ, lão tử cần được biết rõ. 


Khổ cần được biết rõ, nhân sanh Khổ cần được biết rõ, sự diệt tận Khô ...(nt).... 
pháp hành đưa đến sự diệt tận Khổ cần được biết rõ. 


Săc cân được biệt rõ, nhân sanh sắc cân được biệt rõ, sự diệt tận sắc cân được 
biết rõ, pháp hành đưa đên sự diệt tận sắc cân được biết rõ. 


Thọ cần được biết rõ ...(nt)... Tưởng cần được biết rõ ...(nt)... Các hành cần 
được biết rõ ...(nt)... Thức cần được biết rõ ...(nt)... 
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Nhãn cần được biết rõ, ...(như trên)... Lão tử cần được biết rõ, nhân sanh lão tử 
cần được biết rõ, sự diệt tận lão tử cần được biết rõ, pháp hành đưa đến sự diệt 
tận lão tử cần được biết rõ. 


Ý nghĩa của sự biết toàn diện về Khổ cần được biết rõ, ý nghĩa của sự đứt bỏ 
nhân sanh Khổ cần được biết rõ, ý nghĩa của sự tác chứng về sự diệt tận Khô 
cần được biết rõ, ý nghĩa của sự tu tập pháp hành đưa đến sự diệt tận Khô cần 
được biết rõ. 


Ý nghĩa của sự biết toàn diện về sắc cần được biết rõ, ý nghĩa của sự dứt bỏ 
nhân sanh sắc cần được biết rõ, ý nghĩa của sự tác chứng về sự diệt tận sắc cần 
được biết rõ, ý nghĩa của sự tu tập pháp hành đưa đến sự diệt tận sắc cần được 
biết rõ. 


Ý nghĩa của sự biết toàn diện về thọ ... về tưởng ... về các hành ... về thức ... về 
mắt ... về lão tử cần được biết rõ, ý nghĩa của sự đứt bỏ nhân sanh lão tử cần 
được biết rõ, ý nghĩa của sự tác chứng về sự diệt tận lão tử cần được biết rõ, ý 
nghĩa của sự tu tập pháp hành đưa đến sự diệt tận lão tử cần được biết rõ. 


Ý nghĩa của sự thấu triệt do biết toàn diện về Khô cần được biết rõ, ý nghĩa của 
sự thấu triệt đo đứt bỏ nhân sanh Khổ ..., ý nghĩa của sự thấu triệt do tác chứng 
về sự diệt tận Khô ..., ý nghĩa của sự thấu triệt do tu tập pháp hành đưa đến sự 
diệt tận Khô cần được biết rõ. 


Ý nghĩa của sự thấu triệt do biết toàn diện về sắc cần được biết rõ, ý nghĩa của 
sự thấu triệt do dứt bỏ nhân sanh sắc ..., ý nghĩa của sự thấu triệt do tác chứng 
về sự diệt tận sắc ..., ý nghĩa của sự thấu triệt do tu tập pháp hành đưa đến sự 
diệt tận sắc cần được biết rõ. 


Ý nghĩa của sự thấu triệt do biết toàn diện về thọ ... về tưởng ... về các hành ... 
về thức ... về mắt ... về lão tử cần được biết rõ, ý nghĩa của sự thấu triệt do dứt 
bỏ nhân sanh lão tử cần được biết rõ, ý nghĩa của sự thấu triệt do tác chứng về 
sự diệt tận lão tử cần được biết rõ, ý nghĩa của sự thấu triệt do tu tập pháp hành 
đưa đến sự diệt tận lão tử cần được biết rõ. 


Khổ cần được biết rõ, nhân sanh Khô cần được biết rõ, sự diệt tận Khổ cần được 
biết rõ, sự diệt tận nhân sanh Khổ cần được biết rõ, sự diệt tận ước muốn và 
tham ái đối với Khô cần được biết rõ, sự khoái lạc đối với Khô cần được biết rõ, 
sự tai hại của Khổ cần được biết rõ, sự xuất ly đối với Khô cần được biết rõ. 
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Sắc cần được biết rõ, nhân sanh sắc cần được biết rõ, sự diệt tận sắc cần được 
biết rõ, sự diệt tận nhân sanh sắc cần được biết rõ, sự diệt tận ước muốn và tham 
ái đối với sắc cần được biết rõ, sự khoái lạc đối với sắc cần được biết rõ, sự tai 
hại của sắc cần được biết rõ, sự xuất ly đối với sắc cần được biết rõ. 


Thọ cần được biết rõ, ...(như trên)... Tưởng cần được biết rõ, ...(như trên)... Các 
hành cần được biết rõ, ...(như trên)... Thức cần được biết rõ, ...(như trên)... Mắt 
cần được biết rõ, ...(như trên)... Lão tử cần được biết rõ, nhân sanh lão tử cần 
được biết rõ, sự diệt tận lão tử cần được biết rõ, sự diệt tận nhân sanh lão tử cần 
được biết rõ, sự diệt tận ước muốn và tham ái đối với lão tử cần được biết rõ, sự 
khoái lạc đối với lão tử cần được biết rõ, sự tai hại của lão tử cần được biết rõ, 
sự xuất ly đối với lão tử cần được biết rõ. 


Khổ cần được biết rõ, nhân sanh Khô cần được biết rõ, sự diệt tận Khổ cần được 
biết rõ, pháp hành đưa đến sự diệt tận Khổ cần được biết rõ, sự khoái lạc đối với 
Khổ cần được biết rõ, sự tai hại của Khổ cần được biết rõ, sự xuất ly đối với 
Khổ cần được biết rõ. 


Sắc cần được biết rõ, nhân sanh sắc cần được biết rõ, sự diệt tận sắc cần được 
biết rõ, pháp hành đưa đến sự diệt tận sắc cần được biết rõ, sự khoái lạc đối với 
sắc cần được biết rõ, sự tai hại của sắc cần được biết rõ, sự xuất ly đối với sắc 
cần được biết rõ. 


Thọ cần được biết rõ, ...(như trên)... Tưởng cần được biết rõ, ...(như trên)... Các 
hành cần được biết rõ, ...(như trên)... Thức cần được biết rõ, ...(như trên)... Mắt 
cần được biết rõ, ...(như trên)... Lão tử cần được biết rõ, nhân sanh lão tử cần 
được biết rõ, sự diệt tận lão tử cần được biết rõ, pháp hành đưa đến sự diệt tận 
lão tử cần được biết rõ, sự khoái lạc đối với lão tử cần được biết rõ, sự tai hại 
của lão tử cần được biết rõ, sự xuất ly đối với lão tử cần được biết rõ. 


Quán xét về vô thường cần được biết rõ, quán xét về khô não cần được biết rõ, 
quán xét về vô ngã cần được biết rõ, quán xét về nhàm chán cần được biết rõ, 
quán xét về ly tham ái cần được biết rõ, quán xét về diệt tận cần được biết rõ, 
quán xét về từ bỏ cần được biết rõ. 


Quán xét về vô thường ở sắc cần được biết rõ, quán xét về khô não ở sắc cần 
được biết rõ, quán xét về vô ngã ở sắc cần được biết rõ, quán xét về nhàm chán 
ở sắc cần được biết rõ, quán xét về ly tham ái ở sắc cần được biết rõ, quán xét 
về diệt tận ở sắc cần được biết rõ, quán xét về từ bỏ ở sắc cần được biết rõ. 
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Quán xét về vô thường ở thọ ...(như trên)... ở tưởng ...(như trên)... ở các hành 
...(như trên)... ở thức ...(như trên)... ở mắt ...(như trên)... ở lão tử cần được biết 
rõ, quán xét về khô não ở lão tử cần được biết rõ, quán xét về vô ngã ở lão tử 
cần được biết rõ, quán xét về nhàm chán ở lão tử cần được biết rõ, quán xét về 
ly tham ái ở lão tử cần được biết rõ, quán xét về diệt tận ở lão tử cần được biết 
rõ, quán xét về từ bỏ ở lão tử cần được biết rõ. 


Sự tái sanh cần được biết rõ, sự vận hành cần được biết rõ, hiện tướng cần được 
biết rõ, (nghiệp) tích lũy cần được biết rõ, mầm tái sanh cần được biết rõ, cảnh 
giới tải sanh cần được biết rõ, sự tái tạo cần được biết rõ, sự sanh lên cần được 
biết rõ, sự sanh (ra) cần được biết rõ, sự già cần được biết rõ, sự bệnh cần được 
biết rõ, sự chết cần được biết rõ, sự sầu muộn cần được biết rõ, sự than vãn cần 
được biết rõ, sự thất vọng cần được biết rõ. 


Sự không tái sanh cần được biết rõ, sự không vận hành cần được biết rõ, không 
hiện tướng ..., không (nghiệp) tích lũy ..., không mầm tái sanh ..., không cảnh 
giới tái sanh ..., sự không tái tạo ..., sự không sanh lên ..., sự không sanh (ra) ..., 
sự không già ..., sự không bệnh ..., sự không chết ..., sự không sầu muộn ..., sự 
không than vẫn cần được biết rõ, sự không thất vọng cần được biết rõ. 


Sự tái sanh cần được biết rõ, sự không tái sanh cần được biết rõ, sự vận hành ..., 
sự không vận hành ..., hiện tướng ..., không hiện tướng ..., (nghiệp) tích lũy ..., 
không (nghiệp) tích lũy ..., mầm tái sanh ..., không mầm tái sanh ..., cảnh giới 
tái sanh ..., không cảnh giới tái sanh ..., sự tái tạo ..., sự không tái tạo ..., sự sanh 
lên ..., sự không sanh lên ..., sự sanh (ra) ..., sự không sanh (ra) ..., sự giả..., Sự 
không già ..., sự bệnh ..., sự không bệnh ..., sự chết ..., sự không chết ..., sự sầu 
muộn ..., sự không sầu muộn ..., sự than vãn ..., sự không than vãn..., sự thất 
vọng cần được biết rõ, sự không thất vọng cần được biết rõ. 


“Sự tái sanh là khổ? cần được biết rõ, “sự vận hành là khổ” cần được biết rõ, 
“hiện tướng là khổ' ..., “(nghiệp) tích lũy là khổ" ..., “mầm tái sanh là khổ' ..., 
“cảnh giới tái sanh là khổ'..., “sự tái tạo là khổ' ..., “sự sanh lên là khổ'...., “sự 
sanh (ra) là khổ'..., “sự già là khổ'...., “sự bệnh là khổ' ..., “sự chết là khô' ..., 
“sự sầu muộn là khổ' ..., “sự than vãn là khổ? cần được biết rõ, “Sự thất vọng là 
khôổ' cần được biết rõ. 


“Sự không tái sanh là lạc” cần được biết rõ, “sự không vận hành là lạc” cần được 
biết rõ, 'không hiện tướng là lạc'...., “không (nghiệp) tích lũy là lạc ...., không 
mầm tái sanh là lạc... “không cảnh giới tái sanh là lạc" ..., “sự không tái tạo là 
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lạc”..., “sự không sanh lên là lạc”..., “sự không sanh (ra) là lạc”..., “sự không 
già là lạc"...., “sự không bệnh là lạc” ..., 'sự không chết là lạc'...., 'sự không sầu 
muộn là lạc" ..., “sự không than vẫn là lạc” cần được biết rõ, “sự không thất vọng 
là lạc” cần được biết rõ. 


“Sự tái sanh là khổ, sự không tái sanh là lạc cần được biết rõ, “sự vận hành là 
khô, sự không vận hành là lạc” cần được biết rõ, “hiện tướng là khổ, không hiện 
tướng là lạc” cần được biết rõ, “(nghiệp) tích lũy là khổ, không (nghiệp) tích lũy 
là lạc? cần được biết rõ, 'mầm tái sanh là khô, không mầm tái sanh là lạc” cần 
được biết rõ, “cảnh giới tái sanh là khổ, không cảnh giới tái sanh là lạc” cần 
được biết rõ, “sự tái tạo là khổ, sự không tái tạo là lạc” cần được biết rõ, “sự 
sanh lên là khổ, sự không sanh lên là lạc” cần được biết rõ, 'sự sanh (ra) là khổ, 
sự không sanh (ra) là lạc cần được biết rõ, “sự già là khổ, sự không già là lạc) 
cần được biết rõ, 'sự bệnh là khổ, sự không bệnh là lạc” cần được biết rõ, “sự 
chết là khổ, sự không chết là lạc” cần được biết rõ, “sự sầu muộn là khổ, sự 
không sầu muộn là lạc” cần được biết rõ, “sự than vẫn là khổ, sự không than vẫn 
là lạc" cần được biết rõ, “sự thất vọng là khổ, sự không thất vọng là lạc” cần 
được biết rõ. 


“Sự tái sanh là kinh hãi cần được biết rõ, “sự vận hành là kinh hãi? cần được 
biết rõ, “hiện tướng là kinh hãi' ..., “(nghiệp) tích lũy là kinh hãi' ..., “mầm tái 
sanh là kinh hãt' ..., “cảnh giới tái sanh là kinh hãi' ..., “sự tái tạo là kinh hãi” ..., 
“sự sanh lên là kinh hãi” ..., “sự sanh (ra) là kinh hãi'..., “sự giả là kinh hãi ..., 
“sự bệnh là kinh hãi' ..., “sự chết là kinh hãi" ..., 'sự sầu muộn là kinh hãi' ..., 'sự 
than vãn là kinh hãi” cần được biết rõ, “sự thất vọng là kinh hãi” cần được biết 
TƠ. 


“Sự không tái sanh là an ồn” cần được biết rõ, “sự không vận hành là an Ôn” „. 
'không hiện tướng là an ôn' ..., “không (nghiệp) tích lũy là an ổn” ..., “không 
mầm tái sanh là an Ổn' ..., 'không cảnh giới tái sanh là an Ôn" ..., 'sự không tái 
tạo là an Ôn'..., “sự không sanh lên là an ồn'.... “sự không sanh (ra) là an ồn'..., 
“sự không giả là an ồn”.... “sự không bệnh là an BH sòe “sự không chết là an Ôn” 
..,„ "Sự không sầu muộn là an ồn'..., “sự không than vẫn là an ôn" cần được biết 
rõ, 'sự không thất vọng là an ốn' cần được biết rõ. 


“Sự tái sanh là kinh hãi, sự không tái sanh là an ổn” cần được biết rõ, “sự vận 
hành là kinh hãi, sự không vận hành là an ồn” cần được biết rõ, “hiện tướng là 
kinh hãi, không hiện tướng là an ôn" cần được biết rõ, “(nghiệp) tích lũy là kinh 
hãi, không (nghiệp) tích lũy là an ôn' cần được biết rõ, “mầm tái sanh là kinh 
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hãi, không mầm tái sanh là an ôn cần được biết rõ, “cảnh giới tái sanh là kinh 
hãi, không cảnh giới tái sanh là an ổn" cần được biết rõ, “sự tái tạo là kinh hãi, 
sự không tái tạo là an ôn cần được biết rõ, “sự sanh lên là kinh hãi, sự không 
sanh lên là an ôn” cần được biết rõ, “sự sanh (ra) là kinh hãi, sự không sanh (ra) 
là an ôn” cần được biết rõ, “sự già là kinh hãi, sự không già là an ôn” cần được 
biết rõ, “sự bệnh là kinh hãi, sự không bệnh là an ôn” cần được biết rõ, “sự chết 
là kinh hãi, sự không chết là an ôn cần được biết rõ, 'sự sầu muộn là kinh hãi, 
sự không sầằu muộn là an ôn' cần được biết rõ, “sự than vãn là kinh hãi, sự 
không than vãn là an ôn” cần được biết rõ, “sự thất vọng là kinh hãi, sự không 
thất vọng là an ôn” cần được biết rỡ. 


“Sự tái sanh là hệ lụy vật chất” cần được biết rõ, “sự vận hành là hệ lụy vật chất” 
.., hiện tướng là...`..., '(nghiệp) tích lũy là... ... , “mầm tái sanh là ...”..., 'cảnh 
giới tải sanh là...'..., “sự tái tạo là...”..., “sự sanh lên là...`..., “sự sanh (ra) là 
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.., "SỰ là là......., sự bệnh là...`..., “sự chêt là...'..., “sự sâu muộn là... 


9 


... “sự than vãn là...” cần được biết rõ, “sự thất vọng là hệ lụy vật chất” cần 


được biết rõ. 


“Sự không tái sanh là không hệ lụy vật chất” cần được biết rõ, “sự không vận 
hành là không hệ lụy vật chất'...., 'không hiện tướng là không ...'.... “không 
(nghiệp) tích lũy là không... ..., 'không mầm tái sanh là không ...'..., 'không 
cảnh giới tái sanh là không...'..., sự không tái tạo là không... ...., sự không 
sanh lên là không ...'..., “sự không sanh (ra) là không ...'..., “sự không giả là 
không ...'..., 'sự không bệnh là không ...'..., “sự không chết là không...'..., “Sự 
không sầu muộn là không ...'...., “sự không than vãn là không ....'...., “sự không 
thất vọng là không hệ lụy vật chất cần được biết rõ. 


“Sự tái sanh là hệ lụy vật chất, sự không tái sanh là không hệ lụy vật chất cần 
được biết rõ, 'sự vận hành là ..., sự không vận hành là không ...'...., “hiện tướng 
là ..., không hiện tướng là không ...'..., “(nghiệp) tích lũy là ..., không (nghiệp) 
tích lũy là không ....”...., “mầm tái sanh là ..., không mầm tái sanh là không ...'... l 
“cảnh giới tái sanh là ..., không cảnh giới tái sanh là không...'..., “sự tái tạo là 
..„ Sự không tái tạo là không ...`..., “sự sanh lên là ..., sự không sanh lên là 
không...'..., “sự sanh (ra) là ..., sự không sanh (ra) là không...'..., “sự già là ..., 
sự không già là không ..."..., “sự bệnh là ..., sự không bệnh là không ...'..., “sự 
chết là ..., sự không chết là không ......., “sự sầu muộn là ..., sự không sầu muộn 
là không ...`..., “sự than vãn là ..., sự không than vãn là không..." ..., “sự thất 
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vọng là hệ lụy vật chất, sự không thất vọng là không hệ lụy vật chất” cần được 
biết rõ. 


“Sự tái sanh là pháp hữu vi” cần được biết rõ, “sự vận hành là pháp hữu vi cần 
được biết rõ, “hiện tướng là pháp hữu vi' ..., “(nghiệp) tích lũy là pháp hữu vi” 
... “mầm tái sanh là pháp hữu vi'..., “cảnh giới tái sanh là pháp hữu vi'..., “sự 
tái tạo là pháp hữu vI'..., “sự sanh lên là pháp hữu vi' ..., “sự sanh (ra) là pháp 
hữu vi'..., “sự già là pháp hữu vi' ..., 'sự bệnh là pháp hữu vi'..., “sự chết là 
pháp hữu viˆ...., 'sự sầu muộn là pháp hữu vi' ..., “sự than vãn là pháp hữu vi' 
cần được biết rõ, “sự thất vọng là pháp hữu vi cần được biết rõ. 


“Sự không tái sanh là Niết Bàn' cần được biết rõ, 'sự không vận hành là Niết 
Bàn' cần được biết rõ, “không hiện tướng là Niết Bàn' ..., 'không (nghiệp) tích 
lũy là Niết Bàn' ..., 'không mầm tái sanh là Niết Bàn' ..., 'không cảnh giới tái 
sanh là Niết Bàn'..., “sự không tái tạo là Niết Bàn'..., “sự không sanh lên là 
Niết Bàn' ..., “sự không sanh (ra) là Niết Bàn' ..., “sự không già là Niết Bàn' ..., 
“sự không bệnh là Niết Bàn” ..., 'sự không chết là Niết Bàn' ..., 'sự không sầu 
muộn là Niết Bàn' cần được biết rõ, “sự không than vãn là Niết Bàn' cần được 
biết rõ, “sự không thất vọng là Niết Bàn cần được biết rõ. 


“Sự tái sanh là pháp hữu vi, sự không tái sanh là Niết Bàn' cần được biết rõ, “sự 
vận hành là pháp hữu vi, sự không vận hành là Niết Bàn” cần được biết rõ, “hiện 
tướng là pháp hữu vi, không hiện tướng là Niết Bàn'...., “(nghiệp) tích lũy là 
pháp hữu vi, không (nghiệp) tích lũy là Niết Bàn” ..., “mầm tái sanh là pháp hữu 
vi, không mầm tái sanh là Niết Bàn'..., “cảnh giới tái sanh là pháp hữu vi, 
không cảnh giới tái sanh là Niết Bàn' ..., “sự tái tạo là pháp hữu vi, sự không tái 
tạo là Niết Bàn' ..., “sự sanh lên là pháp hữu vi, sự không sanh lên là Niết Bàn” 
... 'sự sanh (ra) là pháp hữu vi, sự không sanh (ra) là Niết Bàn' ..., “sự già là 
pháp hữu vi, sự không già là Niết Bàn' ..., 'sự bệnh là pháp hữu vi, sự không 
bệnh là Niết Bàn' ..., “sự chết là pháp hữu vi, sự không chết là Niết Bàn' ..., “sự 
sầu muộn là pháp hữu vị, sự không sầu muộn là Niết Bàn' ..., “sự than văn là 
pháp hữu vi, sự không than vãn là Niết Bàn cần được biết rõ, “sự thất vọng là 
pháp hữu vi, sự không thất vọng là Niết Bàn" cần được biết rõ. 


Dứt tụng phẩm thứ nhất. 


Y nghĩa của sự gìn giữ cân được biệt rõ, ý nghĩa của sự phụ trợ cân được biêt 
rõ, ý nghĩa của sự hoàn bị..., ý nghĩa của sự chuyên nhât ..., ý nghĩa của sự 
không tản mạn ..., ý nghĩa của sự ra sức ..., ý nghĩa của sự không tán loạn ..., ý 
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nghĩa của sự không xao động ..., ý nghĩa của sự không loạn động ..., ý nghĩa của 
sự trụ tâm do tác động của việc thiết lập tính nhất thể ..., ý nghĩa của (cảnh) đối 
tượng ..., ý nghĩa của hành xứ ..., ý nghĩa của sự dút bỏ ..., ý nghĩa của sự buông 
bỏ ..., ý nghĩa của sự thoát ra ..., ý nghĩa của sự quay lại ..., ý nghĩa của tịnh ..., ý 
nghĩa của sự cao quý .., ý nghĩa của giải thoát ..., ý nghĩa của vô lậu ..., ý nghĩa 
của sự vượt qua ..., ý nghĩa của vô tướng ..., ý nghĩa của vô nguyện ..., ý nghĩa 
của không tánh ..., ý nghĩa của nhất vị ..., ý nghĩa của sự không vượt trội”... ý 
nghĩa của sự kết hợp chung..., ý nghĩa của sự dẫn xuất (ra khỏi luân hồi) ..., ý 
nghĩa của chủng tử ..., ý nghĩa của sự nhận thức cần được biết rõ, ý nghĩa của 
pháp chủ đạo cần được biết rõ. 


Ý nghĩa không tản mạn của chỉ tịnh cần được biết rõ, ý nghĩa quán xét của minh 
sát ..., ý nghĩa nhất vị của chỉ tịnh và minh sát ..., ý nghĩa không vượt trội của sự 
kết hợp chung cần được biết rõ. 


Ý nghĩa thọ trì của việc học tập cần được biết rõ, ý nghĩa hành xứ của (việc duy 
trì) đối tượng cần được biết rõ, ý nghĩa ra sức đối với tâm bị trì trệ ..., ý nghĩa 
kiềm chế đối với tâm bị vọng động ..., ý nghĩa dửng dưng (có trạng thái xả) đối 
với hai trạng thái (trì trệ và vọng động) đã được thanh tịnh ..., ý nghĩa của sự 
đắc chứng thù thắng do sự tu tập ..., ý nghĩa của sự thấu triệt bậc trên ..., ý nghĩa 
của sự lãnh hội chân lý ..., ý nghĩa của sự an lập Niết Bàn cần được biết rõ. 


Ý nghĩa cương quyết của tín quyền cần được biết rõ, ý nghĩa ra sức của tấn 
quyền cần được biết rõ, ý nghĩa thiết lập của niệm quyền cần được biết rõ, ý 
nghĩa không tản mạn của định quyền cần được biết rõ, ý nghĩa nhận thức của 
tuệ quyền cần được biết rõ. 


Ý nghĩa về tính chất không dao động của tín lực ở sự không có đức tin cần được 
biết rõ, ý nghĩa về tính chất không dao động của tấn lực ở sự biếng nhác ..., ý 
nghĩa về tính chất không dao động của niệm lực ở sự buông lung ...., ý nghĩa về 
tính chất không dao động của định lực ở sự phóng dật ...., ý nghĩa về tính chất 
không dao động của tuệ lực ở sự không sáng suốt cần được biết rõ. 


Ý nghĩa thiết lập của niệm giác chỉ cần được biết rõ, ý nghĩa suy xét của trạch 
pháp giác chi ..., ý nghĩa ra sức của cần giác chỉ ..., ý nghĩa lan tỏa của hỷ giác 
chi ..., ý nghĩa an tịnh của tịnh giác chi ..., ý nghĩa không tản mạn của định giác 
chỉ ..., ý nghĩa phân biệt rõ của xả giác chi cần được biết rõ. 
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Ý nghĩa nhận thức của chánh kiến cần được biết rõ, ý nghĩa gắn chặt (tâm vào 
cảnh) của chánh tư duy ..., ý nghĩa gìn giữ của chánh ngữ ..., ý nghĩa nguồn 
sanh khởi của chánh nghiệp ..., ý nghĩa trong sạch của chánh mạng ..., ý nghĩa 
ra sức của chánh tinh tấn ..., ý nghĩa thiết lập của chánh niệm ..., ý nghĩa không 
tản mạn của chánh định cần được biết rõ. 


Ý nghĩa chủ đạo của các quyền cần được biết rõ, ý nghĩa về tính chất không dao 
động của các lực ..., ý nghĩa dẫn xuất (ra khỏi luân hồi) của các giác chỉ... ý 
nghĩa chủng tử của Đạo ..., ý nghĩa thiết lập của các sự thiết lập niệm ..., ý nghĩa 
ra sức của các chánh cần ..., ý nghĩa thành tựu của các nền tảng của thần thông 
... ý nghĩa thực thê của các chân lý ..., ý nghĩa tịnh lặng của các việc thực hành 
(Thánh Đạo) ..., ý nghĩa tác chứng của các Quả cần được biết rõ. 


Ý nghĩa đưa tâm (đến cảnh) của tầm cần được biết rõ, ý nghĩa khăn khít (vào 
cảnh) của tứ cần được biết rõ, ý nghĩa lan tỏa của hỷ cần được biết rõ, ý nghĩa 
tràn ngập của lạc cần được biết rõ, ý nghĩa chuyên nhất của tâm (định) cần được 
biết rõ. 


Ý nghĩa của sự hướng tâm cần được biết rõ, ý nghĩa của sự nhận biết (của thức) 
cần được biết rõ, ý nghĩa của sự nhận biết (của tuệ) cần được biết rõ, ý nghĩa 
của sự nhận biết (của tưởng) cần được biết rõ, [ý nghĩa của nhất cảnh cần được 
biết rõ, ] ý nghĩa của sự độc nhất cần được biết rõ, ý nghĩa đã được biết của sự 
biết rõ cần được biết rõ, ý nghĩa quyết đoán của sự biết toàn điện cần được biết 
rõ, ý nghĩa buông bỏ của sự dứt bỏ cần được biết rõ, ý nghĩa nhất vị của sự tu 
tập cần được biết rõ, ý nghĩa chạm đến của sự tác chứng cần được biết rõ, ý 
nghĩa tập hợp của các uấn cần được biết rõ, ý nghĩa bản thể của các giới cần 
được biết rõ, ý nghĩa vị thế của các xứ cần được biết rõ, ý nghĩa tạo tác của các 
pháp hữu vi cần được biết rõ, ý nghĩa không tạo tác của Niết Bàn cần được biết 
TỐ. 


Ý nghĩa của tâm cần được biết rõ, ý nghĩa không gián đoạn của tâm cần được 
biết rõ, ý nghĩa thoát ra của tâm ..., ý nghĩa ly khai của tâm ..., ý nghĩa chủng tử 
của tâm ..., ý nghĩa về duyên của tâm ..., ý nghĩa vật nương của tâm ..., ý nghĩa 
lãnh vực của tâm ..., ý nghĩa cảnh (đối tượng) của tâm ..., ý nghĩa hành xứ của 
tâm ..., ý nghĩa hành vi của tâm ..., ý nghĩa (cảnh) đã đạt đến của tâm ..., ý nghĩa 
quả quyết của tâm ..., ý nghĩa dẫn xuất (ra khỏi cảnh) của tâm cần được biết rõ, 
ý nghĩa xuất ly của tâm cần được biết rõ. 
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Ý nghĩa hướng tâm ở nhất thể cần được biết rõ, ý nghĩa nhận biết (của thức) ở 
nhất thể cần được biết rõ, ý nghĩa nhận biết (của tuệ) ở nhất thể ..., ý nghĩa nhận 
biết (của tưởng) ở nhất thể ..., ý nghĩa độc nhất ở nhất thể ..., ý nghĩa bám vào 
nhất thể .... ý nghĩa tiến vào nhất thê (đối với sơ thiền) ..., ý nghĩa hoan hỷ ở 
nhất thể (đối với nhị thiền) ..., ý nghĩa an trụ ở nhất thể (đối với tam thiền) ..., ý 
nghĩa giải thoát ở nhất thê (đối với tứ thiền) ..., ý nghĩa của sự nhận thức “Đây là 
tịnh ở nhất thể ..., ý nghĩa đã tạo thành phương tiện ở nhất thê ..., ý nghĩa đã tạo 
thành nền tảng ở nhất thể ..., ý nghĩa đã hiện hữu ở nhất thê ..., ý nghĩa đã được 
tích lũy ở nhất thể ..., ý nghĩa đã được khởi sự vô cùng thanh tịnh ở nhất thê ..., 
ý nghĩa gìn giữ ở nhất thể ..., ý nghĩa phụ trợ ở nhất thể ..., ý nghĩa hoàn bị ở 
nhất thể ..., ý nghĩa liên kết ở nhất thê ..., ý nghĩa khẳng định ở nhất thê ..., ý 
nghĩa rèn luyện ở nhất thể ..., ý nghĩa tu tập ở nhất thể ..., ý nghĩa làm cho sung 
mãn ở nhất thê ..., ý nghĩa của sự khéo được hiện khởi ở nhất thể ..., ý nghĩa của 
sự khéo được giải thoát ở nhất thể ..., ý nghĩa của sự được giác ngộ (Sơ Đạo) ở 
nhất thể ..., ý nghĩa của sự được giác ngộ (Nhị Đạo) ở nhất thể ..., ý nghĩa của 
sự được giác ngộ (Tam Đạo) ở nhất thể ..., ý nghĩa của sự được giác ngộ (Tứ 
Đạo)!!! ở nhất thể ...,ý nghĩa của sự làm cho giác ngộ (Sơ Đạo) ở nhất thể ..., ý 
nghĩa của sự làm cho giác ngộ (Nhị Đạo) ở nhất thê ..., ý nghĩa của sự làm cho 
giác ngộ (Tam Đạo) ở nhất thể... ý nghĩa của sự làm cho giác ngộ (Tứ 
Đạo)!” ở nhất thể ..., ý nghĩa của sự dự phần làm cho giác ngộ (Sơ Đạo) ở nhất 
thể ..., ý nghĩa của sự dự phần làm cho giác ngộ (Nhị Đạo) ở nhất thê ..., ý nghĩa 
của sự dự phần làm cho giác ngộ (Tam Đạo) ở nhất thể ..., ý nghĩa của sự dự 
phần làm cho giác ngộ (Tứ Đạo) “lở nhất thê ..., ý nghĩa của sự phát quang (Sơ 
Đạo) ở nhất thê ..., ý nghĩa của sự phát quang (Nhị Đạo) ở nhất thể ..., ý nghĩa 
của sự phát quang (Tam Đạo) ở nhất thể cần được biết rõ, ý nghĩa của sự phát 
quang (Tứ Đạo)! ở nhất thể cần được biết rõ. 


Ý nghĩa làm sáng tỏ cần được biết rõ, ý nghĩa chói sáng cần được biết rõ, ý 
nghĩa thiêu đốt các phiền não ..., ý nghĩa không nhơ bắn ..., ý nghĩa tách rời nhơ 
bân ..., ý nghĩa hết nhơ bẩn ..., ý nghĩa tĩnh lặng ..., ý nghĩa của thời điểm ..., ý 
nghĩa tách ly ..., ý nghĩa của hành vi tách ly ..., ý nghĩa ly dục ..., ý nghĩa của 
hành vi ly dục ..., ý nghĩa diệt tận ..., ý nghĩa của hành vi diệt tận ..., ý nghĩa xả 
ly ..., ý nghĩa của hành vi xả ly ..., ý nghĩa giải thoát cần được biết rõ, ý nghĩa 
của hành vi giải thoát cần được biết rõ. 


Ý nghĩa của ước muốn”) cần được biết rõ, ý nghĩa nguồn cội của ước muốn cần 
được biêt rõ, ý nghĩa cơ sở của ước muôn ..., ý nghĩa nỗ lực của ước muôn ..., ý 


nghĩa thành tựu của ước muôn ..., ý nghĩa cương quyêt của ước muôn ..., ý 
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nghĩa ra sức của ước muôn ..., ý nghĩa thiệt lập của ước muôn ..., ý nghĩa không 
tản mạn của ước muôn ..., ý nghĩa nhận thức của ước muôn cân được biết Tõ. 


Ý nghĩa của tinh tấn cần được biết rõ, ý nghĩa nguồn cội của tinh tấn ..., ý nghĩa 
cơ sở của tinh tấn ..., ý nghĩa nỗ lực của tinh tấn ..., ý nghĩa thành tựu của tỉnh 
tấn .... ý nghĩa cương quyết của tinh tấn ..., ý nghĩa ra sức của tinh tấn ..., ý 
nghĩa thiết lập của tinh tấn ..., ý nghĩa không tản mạn của tinh tấn cần được biết 
rõ, ý nghĩa nhận thức của tỉnh tấn cần được biết rõ. 


Ý nghĩa của tâm cần được biết rõ, ý nghĩa nguồn cội của tâm cần được biết rõ, ý 
nghĩa cơ sở của tâm ..., ý nghĩa nỗ lực của tâm ..., ý nghĩa thành tựu của tâm ..., 
ý nghĩa cương quyết của tâm ..., ý nghĩa ra sức của tâm ..., ý nghĩa thiết lập của 
tâm cần được biết rõ, ý nghĩa không tản mạn của tâm cần được biết rõ, ý nghĩa 
nhận thức của tâm cần được biết rõ. 


Ý nghĩa của thâm định cần được biết rõ, ý nghĩa nguồn cội của thâm định cần 
được biết rõ, ý nghĩa cơ sở của thâm định cần được biết rõ, ý nghĩa nỗ lực của 
thâm định cần được biết rõ, ý nghĩa thành tựu của thâm định cần được biết rõ, ý 
nghĩa cương quyết của thâm định cần được biết rõ, ý nghĩa ra sức của thẩm định 
cần được biết rõ, ý nghĩa thiết lập của thâm định cần được biết rõ, ý nghĩa 
không tản mạn của thâm định cần được biết rõ, ý nghĩa nhận thức của thâm định 
cần được biết rõ. 


Y nghĩa áp bức của Khô cân được biết rõ, ý nghĩa tạo tác của Khô cân được biệt 
rõ, ý nghĩa nóng nảy của Khô cân được biệt rõ, ý nghĩa chuyên biên của Khô 
cân được biệt rõ. 


Ý nghĩa tích lũy (nghiệp) của nhân sanh (Khổ) cần được biết rõ, ý nghĩa căn 
nguyên của nhân sanh (Khổ) cần được biết rõ, ý nghĩa ràng buộc của nhân sanh 
(Khổ) cần được biết rõ, ý nghĩa vướng bận của nhân sanh (Khô) cần được biết 
TỐ. 


“Ý nghĩa xuất ly của Niết Bàn cần được biết rõ, ý nghĩa viễn ly của Niết Bàn 
cần được biết rõ, ý nghĩa không tạo tác của Niết Bàn cần được biết rõ, ý nghĩa 
bất tử của Niết Bàn cần được biết rõ. 


Ý nghĩa dẫn xuất của Đạo cần được biết rõ, ý nghĩa chủng tử của Đạo cần được 
biết rõ, ý nghĩa nhận thức của Đạo cần được biết rõ, ý nghĩa pháp chủ đạo của 
Đạo cần được biết rõ. 
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Ý nghĩa của thực thể cần được biết rõ, ý nghĩa của vô ngã ..., ý nghĩa của chân 
lý .... ý nghĩa của thấu triệt ..., ý nghĩa của biết rõ ..., ý nghĩa của biết toàn diện 
... ý nghĩa của hiện tượng ..., ý nghĩa của bản thể ..., ý nghĩa của điều đã được 
biết ..., ý nghĩa của tác chứng ...., ý nghĩa của chạm đến ..., ý nghĩa của lãnh hội 
cần được biết rõ. 


Sự thoát ly cần được biết rõ, sự không sân độc cần được biết rõ, sự nghĩ tưởng 
đến ánh sáng cần được biết rõ, sự không tản mạn cần được biết rõ, sự xác định 
pháp cần được biết rõ, trí (đối kháng vô minh) cần được biết rõ, sự hân hoan cần 
được biết rõ. 


Sơ thiền cần được biết rõ, nhị thiền cần được biết rõ, tam thiền cần được biết rõ, 
tứ thiền cần được biết rõ, sự chứng đạt không vô biên xứ cần được biết rõ, sự 
chứng đạt thức vô biên xứ cần được biết rõ, sự chứng đạt vô sở hữu xứ cần 
được biết rõ, sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ cần được biết rõ. 


Quán xét về vô thường cần được biết rõ, quán xét về khô não cần được biết rõ, 
quán xét về vô ngã cần được biết rõ, quán xét về nhàm chán ..., quán xét về ly 
tham ái ..., quán xét về diệt tận ..., quán xét về từ bỏ ..., quán xét về đoạn tận ..., 
quán xét về biến hoại .... quán xét về chuyền biến ..., quán xét về vô tướng ..., 
quán xét về vô nguyện ..., quán xét về không tánh ..., minh sát các pháp băng 
thắng tuệ ..., sự biết và thấy đúng theo thực thể ..., quán xét về tai hại ..., quán 
xét về phân biệt rõ cần được biết rõ, quán xét về ly khai cần được biết rõ. 


Đạo Nhập Lưu cần được biết rõ, sự chứng đạt Quả Nhập Lưu cần được biết rõ, 
Đạo Nhất Lai cần được biết rõ, sự chứng đạt Quả Nhất Lai cần được biết rõ, 
Đạo Bắt Lai cần được biết rõ, sự chứng đạt Quả Bất Lai cần được biết rõ, Đạo 
A-la-hán cần được biết rõ, sự chứng đạt Quả A-la-hán cần được biết rõ. 


Tín quyền theo ý nghĩa cương quyết cần được biết rõ, tấn quyền theo ý nghĩa ra 
sức cần được biết rõ, niệm quyên theo ý nghĩa thiết lập cần được biết rõ, định 
quyền theo ý nghĩa không tản mạn cần được biết rõ, tuệ quyền theo ý nghĩa 
nhận thức cần được biết rõ. 


Tín lực theo ý nghĩa không dao động ở sự không có đức tin cần được biết rõ, tấn 
lực theo ý nghĩa không dao động ở sự biếng nhác cần được biết rõ, niệm lực 
theo ý nghĩa không dao động ở sự buông lung cần được biết rõ, định lực theo ý 
nghĩa không dao động ở sự phóng dật cần được biết rõ, tuệ lực theo ý nghĩa 
không dao động ở sự không sáng suốt cần được biết rõ. 
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Niệm giác chỉ theo ý nghĩa thiết lập cần được biết rõ, trạch pháp giác chi theo ý 
nghĩa suy xét cần được biết rõ, cần giác chỉ theo ý nghĩa ra sức cần được biết rõ, 
hỷ giác chỉ theo ý nghĩa lan tỏa cần được biết rõ, tịnh giác chỉ theo ý nghĩa an 
tịnh cần được biết rõ, định giác chi theo ý nghĩa không tản mạn cần được biết 
rõ, xả giác chỉ theo ý nghĩa phân biệt rõ cần được biết rõ. 


Chánh kiến theo ý nghĩa nhận thức cần được biết rõ, chánh tư duy theo ý nghĩa 
gắn chặt (tâm vào cảnh) cần được biết rõ, chánh ngữ theo ý nghĩa gìn giữ ..., 
chánh nghiệp theo ý nghĩa nguồn sanh khởi ..., chánh mạng theo ý nghĩa trong 
sạch ..., chánh tinh tấn theo ý nghĩa ra sức ..., chánh niệm theo ý nghĩa thiết lập 
cần được biết rõ, chánh định theo ý nghĩa không tản mạn cần được biết rõ. 


Các quyên theo ý nghĩa của pháp chủ đạo cần được biết rõ, các lực theo ý nghĩa 
không dao động ..., các giác chỉ theo ý nghĩa dẫn xuất (ra khỏi luân hồi) ..., Đạo 
theo ý nghĩa chủng tử ..., các sự thiết lập niệm theo ý nghĩa thiết lập ..., các 
chánh cần theo ý nghĩa nỗ lực ..., các nền tảng của thần thông theo ý nghĩa 
thành tựu cần được biết rõ, chân lý theo ý nghĩa của thực thể cần được biết rõ. 


Chỉ tịnh theo ý nghĩa không tản mạn cần được biết rõ, minh sát theo ý nghĩa 
quán xét ..., chỉ tịnh và minh sát theo ý nghĩa của nhất vị ..., sự kết hợp chung 
theo ý nghĩa không vượt trội cần được biết rõ. 


Giới thanh tịnh theo ý nghĩa thu thúc cần được biết rõ, tâm thanh tịnh theo ý 
nghĩa không tản mạn cần được biết rõ, kiến thanh tịnh theo ý nghĩa nhận thức 
.., giải thoát theo ý nghĩa được thoát khỏi ..., minh theo ý nghĩa thấu triệt... 
giải thoát theo ý nghĩa buông bỏ ..., trí về sự đoạn tận theo ý nghĩa đoạn trừ cần 
được biết rõ, trí về sự vô sanh theo ý nghĩa tĩnh lặng cần được biết rõ. 


Ước muốn theo ý nghĩa của nguồn cội cần được biết rõ, tác ý theo ý nghĩa của 
nguồn sanh khởi cần được biết rõ, xúc theo ý nghĩa liên kết cần được biết rõ, 
thọ theo ý nghĩa hội tụ cần được biết rõ, định theo ý nghĩa dẫn đầu cần được 
biết rõ, niệm theo ý nghĩa của pháp chủ đạo cần được biết rõ, tuệ theo ý nghĩa 
của sự cao thượng trong các pháp thiện cần được biết rõ, sự giải thoát theo ý 
nghĩa của cốt lỏi cần được biết rõ, Niết Bàn liên quan đến bất tử theo ý nghĩa 
kết thúc cần được biết rõ. 


Các pháp nào cần được biết rõ, các pháp ấy là đã được biết. Điều ấy, theo ý 
nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì gọi) là tuệ. Vì thế, 
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được nói răng: “%w nhận định ở tai là 'Các pháp này cần được biết rõ, ` tuệ do 
sự nhận biệt điểu áy là trí về yêu tô tạo thành điểu đã được nghe.” 


Phần giải thích về “Cần được biết rõ. 


Tụng phẩm thứ nhì. 


Œ) 


Sự nhận định ở tai là 'Các pháp này cần được biết toàn diện,` tuệ do sự nhận 
biết điều ấy là trí về yếu tô tạo thành điều đã được nghe là (có ý nghĩa) thế nào? 


Một pháp cần được biết toàn điện là: Xúc hữu lậu đưa đến thủ. 


Hai pháp cần được biết toàn diện là: Danh và sắc. 


Ba pháp cần được biết toàn diện là: Ba thọ. nh 
Bốn pháp cần được biết toàn diện là: Bốn loại vật thực. 4 
Năm pháp cần được biết toàn diện là: Năm thủ uân.!”] 
Sáu pháp cần được biết toàn diện là: Sáu nội xứ. 
Z7] 


Bảy pháp cần được biết toàn diện là: Bảy trụ xứ của thức. 


Tám pháp cần được biết toàn diện là: Tám pháp thế gian. 4] 


Chín pháp cần được biết toàn diện là: Chín trú xứ của chúng sinh.” 
Mười pháp cần được biết toàn diện là: Mười xứ.” 


(2) 


Này các tỳ khưu, tất cả cần được biết toàn diện. Và này các tỳ khưu, điều gì là 
tất cả cần được biết toàn diện? 


Này các tỳ khưu, mắt cần được biết toàn diện, các sắc cần được biết toàn diện, 
nhãn thức ..., nhãn xúc ..., cảm thọ nào được sanh lên do duyên nhãn xúc dầu là 
lạc, hoặc là khổ, hoặc là không khổ không lạc, cảm thọ ấy cũng cần được biết 
toàn diện. 


Tai cân được biệt toàn diện, các thính cân được biệt toàn diện, ... (như trên) ... 
Mũi cân được biệt toàn diện, các khí cân được biệt toàn diện. ... (như trên) ... 
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Lưỡi cần được biết toàn diện, các vị cần được biết toàn diện. ... (như trên) ... 
Thân cần được biết toàn diện, các xúc cần được biết toàn diện. ... (như trên) ... 
Ý cần được biết toàn diện, các pháp cần được biết toàn diện, ý thức ..., ý XÚC..., 
cảm thọ nào được sanh lên do duyên ý xúc dầu là lạc, hoặc là khổ, hoặc là 
không khổ không lạc, cảm thọ ấy cũng cần được biết toàn diện. 


Sắc cần được biết toàn diện, thọ ..., tưởng ..., các hành ..., thức ..., mất ..., lão tử 
..„ Niết Bàn liên quan đến bất tử theo ý nghĩa kết thúc cần được biết toàn diện. 
...(như trên)... 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu những pháp nào, thì 
những pháp ấy là được thành tựu (cho vị ấy). Như vậy, những pháp ấy chẳng 
những được biết toàn điện mà còn được hoàn thành. 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu sự thoát ly, sự thoát 
ly là được thành tựu (cho vị ấy). Như vậy, pháp ấy chăng những được biết toàn 
diện mà còn được hoàn thành. 


Đối với (hành giả) đang tĩnh cần nhằm mục đích thành tựu sự không sân độc, sự 
không sân độc là được thành tựu (cho vị ấy). Như vậy, pháp ấy chăng những 
được biết toàn diện mà còn được hoàn thành. 


“Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu sự nghĩ tưởng về 
ánh sáng, sự nghĩ tưởng về ánh sáng là được thành tựu (cho vị ấy). Như vậy, 
pháp ấy chăng những được biết toàn điện mà còn được hoàn thành. 


Đối với (hành giả) đang tính cần nhằm mục đích thành tựu sự không tản mạn, 
sự không tản mạn là được thành tựu ...(như trên)... 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu sự xác định pháp, sự 
xác định pháp là được thành tựu ...(như trên)... 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu trí, trí là được thành 
tựu ...(như trên)... 


Đối với (hành giả) đang tính cần nhằm mục đích thành tựu sự hân hoan, sự hân 
hoan là được thành tựu ...(như trên)... 


Đối với (hành giả) đang tỉnh cần nhằm mục đích thành tựu sơ thiền, sơ thiền là 
được thành tựu (cho vị ấy). Như vậy, pháp ấy chăng những được biết toàn điện 
mà còn được hoàn thành. 
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Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu nhị thiền, ... tam 
thiền, ... tứ thiền, tứ thiền là được thành tựu ...(nt)... 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu sự chứng đạt không 
vô biên xứ, sự chứng đạt không vô biên xứ là được thành tựu ...(như trên)... 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu sự chứng đạt thức vô 
biên xứ, sự chứng đạt thức vô biên xứ là được thành tựu ...(nf)... 


Đối với (hành giả) đang tỉnh cần nhằm mục đích thành tựu sự chứng đạt vô sở 
hữu xứ, sự chứng đạt vô sở hữu xứ là được thành tựu ...(nt)... 


Đối với (hành giả) đang tỉnh cần nhằm mục đích thành tựu sự chứng đạt phi 
tưởng phi phi tưởng xứ, sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ là được thành 
tựu (cho vị ấy). Như vậy, pháp ấy chẳng những được biết toàn điện mà còn 
được hoàn thành. 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu sự quán xét về vô 
thường, sự quán xét về vô thường là được thành tựu (cho vị ấy). Như vậy, pháp 
ấy ...(nÐ... 


Đối với (hành giả) đang tỉnh cần nhằm mục đích thành tựu sự quán xét về khổ 
não, quán xét về khô não là được thành tựu ...(nÐ)... 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu sự quán xét về vô 
ngã, quán xét về vô ngã là được thành tựu ...(n)... 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu sự quán xét về nhàm 
chán, sự quán xét về nhàm chán là được thành tựu (cho vị ấy). Như vậy, pháp 
ấy chăng những được biết toàn điện mà còn được hoàn thành. 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu sự quán xét về ly 
tham ái, sự quán xét về ly tham ái là được thành tựu (cho vị ấy). Như vậy, pháp 
ấy chăng những được biết toàn điện mà còn được hoàn thành. 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu sự quán xét về diệt 
tận, sự quán xét về diệt tận là được ...(nÐ)... 


Đối với (hành giả) đang tỉnh cần nhằm mục đích thành tựu sự quán xét về từ bỏ, 
sự quán xét về từ bỏ là được thành tựu ...(nt)... 
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Đối với (hành giả) đang tính cần nhằm mục đích thành tựu sự quán xét về đoạn 
tận, sự quán xét về đoạn tận là được ...(†)... 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu sự quán xét về biến 
hoại, sự quán xét về biến hoại là được thành tựu ...(nt)... 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu sự quán xét về 
chuyền biến, sự quán xét về chuyền biến là được thành tựu ...(1)... 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu sự quán xét về vô 
tướng, sự quán xét về vô tướng là được thành tựu (cho vị ấy). Như vậy, pháp ấy 
chăng những được biết toàn diện mà còn được hoàn thành. 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu sự quán xét về vô 
nguyện, sự quán xét về vô nguyện là được thành tựu (cho vị ấy). Như vậy, pháp 
ấy chăng những được biết toàn điện mà còn được hoàn thành. 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu sự quán xét về 
không tánh, sự quán xét về không tánh là được thành tựu (cho vị ấy). Như vậy, 
pháp ấy chăng những được biết toàn điện mà còn được hoàn thành. 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu sự minh sát các pháp 
băng thắng tuệ, sự minh sát các pháp bằng thắng tuệ là được thành tựu (cho vị 
ấy). Như vậy, pháp ấy chăng những được biết toàn diện mà còn được hoàn 
thành. 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu sự biết và thấy đúng 
theo thực thê, sự biết và thấy đúng theo thực thê là được thành tựu ...(nt)... 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu sự quán xét về tai 
hại, sự quán xét về tai hại là được thành tựu ...(nt)... 


Đối với (hành giả) đang tỉnh cần nhằm mục đích thành tựu sự quán xét về phân 
biệt rõ, sự quán xét về phân biệt rõ là được thành tựu (cho vị ấy). Như vậy, pháp 
ấy chăng những được biết toàn điện mà còn được hoàn thành. 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu sự quán xét về ly 
khai, sự quán xét về ly khai là được thành tựu (cho vị ấy). Như vậy, pháp ấy 
chăng những được biết toàn diện mà còn được hoàn thành. 


S64 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu Đạo Nhập Lưu, Đạo 
Nhập Lưu là được thành tựu (cho vị ấy). Như vậy, pháp ấy chẳng những được 
biết toàn diện mà còn được hoàn thành. 


Đối với (hành giả) đang tình cần nhằm mục đích thành tựu Đạo Nhất Lai, Đạo 
Nhất Lai là được thành tựu (cho vị ấy). Như vậy, pháp ấy chắng những được 
biết toàn diện mà còn được hoàn thành. 


Đối với (hành giả) đang tính cần nhằm mục đích thành tựu Đạo Bắt Lai, Đạo 
Bắt Lai là được thành tựu (cho vị ấy). Như vậy, pháp ấy chăng những được biết 
toàn diện mà còn được hoàn thành. 


Đối với (hành giả) đang tình cần nhằm mục đích thành tựu Đạo A-la-hán, Đạo 
A-la-hán là được thành tựu (cho vị ấy). Như vậy, pháp ấy chẳng những được 
biết toàn diện mà còn được hoàn thành. 


Đối với (hành giả) đang tinh cần nhằm mục đích thành tựu những pháp nào, thì 
những pháp ấy là được thành tựu (cho vị ấy). Như vậy, những pháp ấy chẳng 
những được biết toàn diện mà còn được hoàn thành. Điều ấy, theo ý nghĩa đã 
được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì gọi) là tuệ. Vì thế, được nói 
rằng: “St nhận định ở tai là 'Các pháp này cân được biết toàn diện, ` tuệ do sự 
nhận biết điều ấy là trí về yếu tô tạo thành điều đã được nghe.” 


Phần giải thích về “Cần được biết toàn diện. 


(3) 


Sự nhận định ở tai là “Các pháp này cần được dứt bỏ,` tuệ do sự nhận biết điều 
ấy là trí về yếu tô tạo thành điều đã được nghe là (có ý nghĩa) thế nào? 


Một pháp cần được dứt bỏ là: Ngã mạn. 
Hai pháp cần được dứt bỏ là: Vô minh và hữu ái. 
Ba pháp cần được đứt bỏ là: Ba ái. 


Bốn pháp cần được dứt bỏ là: Bốn pháp cuốn trôi.!"'1 


Năm pháp cần được dứt bỏ là: Năm pháp ngăn che.” 


Sáu pháp cần được dứt bỏ là: Sáu nhóm ái.°! 


Bảy pháp cần được dứt bỏ là: Bảy pháp ngủ ngầm. 1344 
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Tám pháp cần được đứt bỏ là: Tám tính chất sai trái.” 


Chín pháp cần được dứt bỏ là: Chín pháp có nguồn cội là ái.) 


Mười pháp cần được đứt bỏ là: Mười tính chất sai trái.P” 

Hai sự dứt bỏ: Sự dứt bỏ do đoạn trừ và sự dứt bỏ do tĩnh lặng. Sự dứt bỏ do 
đoạn trừ là đối với (hành giả) đang tu tập Đạo đưa đến sự đoạn tận là (Đạo) tối 
thượng ở đời, và sự dứt bỏ do tĩnh lặng là ở vào sát-na Quả. 


Ba sự dứt bỏ: Đối với các dục sự xuất ly này tức là sự thoát ly, đối với các sắc 
sự xuất ly này tức là trạng thái vô sắc, hơn thế nữa bất cứ hiện hữu nào là pháp 
hữu vi và tùy thuận sanh khởi, sự diệt tận là sự xuất ly khỏi điều ấy. Đối với 
(hành giả) đã thành tựu sự thoát ly, các dục không những đã được dứt bỏ mà 
còn đã được buông bỏ. Đối với (hành giả) đã thành tựu trạng thái vô sắc, các sắc 
không những đã được dứt bỏ mà còn đã được buông bỏ. Đối với (hành giả) đã 
thành tựu sự diệt tận, các hành không những đã được dứt bỏ mà còn đã được 
buông bỏ. 


Bốn sự dứt bỏ: Trong khi thấu triệt chân lý về Khổ với sự thấu triệt của biết 
toàn diện, (hành giả) đứt bỏ; trong khi thấu triệt chân lý về nhân sanh (Khổ) với 
sự thấu triệt của đứt bỏ, (hành giả) dứt bỏ; trong khi thấu triệt chân lý về sự diệt 
tận (Khổ) với sự thấu triệt của tác chứng, (hành giả) dứt bỏ; trong khi thấu triệt 
chân lý về Đạo với sự thấu triệt của tu tập, (hành giả) dứt bỏ. 


Năm sự dứt bỏ: Sự dứt bỏ do áp chế, sự dứt bỏ do thay thế, sự đứt bỏ do đoạn 
trừ, sự dứt bỏ do tĩnh lặng, sự đứt bỏ do xuất ly. Sự dứt bỏ do áp chế đối với các 
pháp ngăn che của (hành giả) đang tu tập sơ thiền, sự dứt bỏ do thay thế đối với 
các khuynh hướng tà kiến của (hành giả) đang tu tập định đưa đến sự thấu triệt, 
sự đứt bỏ do đoạn trừ của (hành giả) đang tu tập Đạo tối thượng ở đời đưa đến 
sự đoạn tận, sự dứt bỏ do tĩnh lặng là ở vào sát-na Quả, và sự dứt bỏ do xuất ly 
là sự diệt tận, Niết Bàn. 


(4 


Này các tỳ khưu, tất cả cần được dứt bỏ. Và này các tỳ khưu, điều gì là tất cả 
cần được dứt bỏ? 


Này các tỳ khưu, mặt cân được dứt bỏ, các sắc cân được dút bỏ, nhãn thức cân 
được dứt bỏ, nhãn xúc cân được dứt bỏ, cảm thọ nào được sanh lên do duyên 
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nhãn xúc dầu là lạc, hoặc là khổ, hoặc là không khô không lạc, cảm thọ ây cũng 
cần được dứt bỏ. 

Tai cần được dứt bỏ, các thinh cần được dứt bỏ, ... (như trên) ... Mũi cần được 
dứt bỏ, các khí cần được dứt bỏ. ... (như trên) ... Lưỡi cần được dứt bỏ, các vị 
cần được dứt bỏ. ... (như trên)... Thân cần được dứt bỏ, các xúc cần được dứt 
bỏ. ... (như trên) ... Ý cần được dứt bỏ, các pháp cần được dứt bỏ, ý thức cần 
được dứt bỏ, ý xúc cần được dứt bỏ, cảm thọ nào được sanh lên do duyên ý xúc 
dầu là lạc, hoặc là khổ, hoặc là không khổ không lạc, cảm thọ ấy cũng cần được 
dứt bỏ. 

Trong khi nhận thấy sắc, (hành giả) dứt bỏ. Trong khi nhận thấy thọ, (hành giả) 
dứt bỏ. Trong khi nhận thấy tưởng, (hành giả) dứt bỏ. Trong khi nhận thấy các 
hành, (hành giả) dứt bỏ. Trong khi nhận thấy thức, (hành giả) đứt bỏ. Trong khi 
nhận thấy mắt, ...(như trên)... lão tử, ...(như trên)... Niết Bàn liên quan đến bất 
tử theo ý nghĩa kết thúc, (hành giả) đứt bỏ. 

Các pháp nào là đã được dứt bỏ, các pháp ấy là đã được buông bỏ. Điều ấy, theo 
ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì gọi) là tuệ. Vì 
thế, được nói rằng: “Sự nhận định ở tai là 'Các pháp này cần được dứt bỏ, ` tuệ 


do sự nhận biết điều ấy là trí về yếu lô tạo thành điều đã được nghe.” 


Phần giải thích về “Cần được dứt bỏ. 


Tụng phẩm thứ ba. 


(5) 
Sự nhận định ở tai là 'Các pháp này cần được tu tập,` tuệ do sự nhận biết điều 
ấy là trí về yếu tô tạo thành điều đã được nghe là (có ý nghĩa) thế nào? 
Một pháp cần được tu tập là: Niệm hướng đến thân có sự thoải mái đi cùng. 
Hai pháp cần được tu tập là: Chỉ tịnh và minh sát. 
Ba pháp cần được tu tập là: Ba định. Bà) 
Bồn pháp cần được tu tập là: Bốn sự thiết lập niệm. 


Năm pháp cần được tu tập là: Chánh định năm chi phần. 


S67 


Sáu pháp cần được tu tập là: Sáu tùy niệm xứ. bn) 


Bảy pháp cần được tu tập là: Bảy giác chỉ. 
Tám pháp cần được tu tập là: Thánh Đạo tám chi phần. 


Chín pháp cần được tu tập là: Chín chi phần nỗ lực thanh tịnh. Hộ 


Mười pháp cần được tu tập là: Mười nên tảng của đề mục (thiền). 
Hai sự tu tập: Sự tu tập thuộc thế gian và sự tu tập xuất thế gian. 


Ba sự tu tập: Sự tu tập về các thiện pháp đưa đến cõi sắc giới, sự tu tập về các 
thiện pháp đưa đến cõi vô sắc giới, sự tu tập về các thiện pháp không bị lệ 
thuộc. Sự tu tập về các thiện pháp đưa đến cõi sắc giới có loại thấp kém, có loại 
trung bình, có loại cao quý. Sự tu tập về các thiện pháp đưa đến cõi vô sắc giới 
có loại thấp kém, có loại trung bình, có loại cao quý. Sự tu tập về các thiện pháp 
không bị lệ thuộc là cao quý. 


Bốn sự tu tập: trong khi thấu triệt chân lý về Khổ với sự thấu triệt của sự biết 
toàn diện, (hành giả) tu tập; trong khi thấu triệt chân lý về nhân sanh (Khổ) với 
sự thấu triệt của sự dứt bỏ, (hành giả) tu tập; trong khi thấu triệt chân lý về sự 
diệt tận (Khổ) với sự thấu triệt của sự tác chứng, (hành giả) tu tập; trong khi 
thấu triệt chân lý về Đạo với sự thấu triệt của sự tu tập, (hành giả) tu tập. Đây là 
bốn sự tu tập. 


Bốn sự tu tập khác nữa: tầm cầu là sự tu tập, thành đạt là sự tu tập, nhất vị là sự 
tu tập, rèn luyện là sự tu tập. 


Tầm cầu gì là sự tu tập? “Đối với các vị đang thể nhập định thuộc mọi (đề mục), 
các pháp sanh khởi vào thời điểm ấy là có nhất vị." Tầm cầu này là sự tu tập. 


Thành đạt gì là sự tu tập? “Đối với các vị đang thể nhập định thuộc mọi (đề 
mục), các pháp sanh khởi vào thời điểm nhập định ấy không vượt trội lẫn nhau.) 
Thành đạt này là sự tu tập. 


Nhất vị gì là sự tu tập? “Đối với vị đang tu tập tín quyền theo ý nghĩa cương 
quyết, do tác động của tín quyền bốn quyền (còn lại) là có nhất vị,' (đây là) sự 
tu tập theo ý nghĩa nhất vị đối với các quyền. “Đối với vị đang tu tập tấn quyền 
theo ý nghĩa ra sức, do tác động của tấn quyền ... “Đối với vị đang tu tập niệm 
quyền theo ý nghĩa thiết lập, do tác động của niệm quyền ... “Đối với vị đang tu 
tập định quyên theo ý nghĩa không tản mạn, do tác động của định quyền ... “Đối 
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với vị đang tu tập tuệ quyền theo ý nghĩa nhận thức, do tác động của tuệ quyền 
bốn quyên (còn lại của vị ấy) là có nhất vị,` (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa nhất 
vị đối với các quyên. 


“Đối với vị đang tu tập tín lực theo ý nghĩa không dao động ở sự không có đức 
tin, do tác động của tín lực bốn lực (còn lại) là có nhất vị, (đây là) sự tu tập 
theo ý nghĩa nhất vị đối với các lực. “Đối với vị đang tu tập tấn lực theo ý nghĩa 
không dao động ở sự biếng nhác, do tác động của tấn lực ... “Đối với vị đang tu 
tập niệm lực theo ý nghĩa không dao động ở sự buông lung, do tác động của 
niệm lực ... “Đối với vị đang tu tập định lực theo ý nghĩa không dao động ở sự 
phóng dật, do tác động của định lực ... “Đối với vị đang tu tập tuệ lực theo ý 
nghĩa không dao động ở sự không sáng suốt, do tác động của tuệ lực bốn lực 
(còn lại) là có nhất vị,` (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa nhất vị đối với các lực. 


“Đối với vị đang tu tập niệm giác chỉ theo ý nghĩa thiết lập, do tác động của 
niệm giác chỉ sáu giác chỉ (còn lại) là có nhất vị,' (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa 
nhất vị đối với các giác chi. “Đối với vị đang tu tập trạch pháp giác chi theo ý 
nghĩa suy xét, do tác động của trạch pháp giác chi sáu giác chi (còn lại) là có 
nhất vị,` (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa nhất vị đối với các giác chi. “Đối với vị 
đang tu tập cần giác chỉ theo ý nghĩa ra sức, do tác động của cần giác chỉ sáu 
giác chỉ (còn lại)... “Đối với vị đang tu tập hỷ giác chi theo ý nghĩa lan tỏa, do 
tác động của hỷ giác chi sáu giác chi (còn lại) ... “Đối với vị đang tu tập tịnh 
giác chi theo ý nghĩa an tịnh, do tác động của tịnh giác chị sáu giác chị (còn lại) 
... “Đối với vị đang tu tập định giác chi theo ý nghĩa không tản mạn, do tác động 
của định giác chỉ sáu giác chi (còn lại) ...(như trên)... “Đối với vị đang tu tập xả 
giác chi theo ý nghĩa phân biệt rõ, do tác động của xả giác chi sáu giác chi (còn 
lại) là có nhất vị,` (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa nhất vị đối với các giác chỉ. 


“Đối với vị đang tu tập chánh kiến theo ý nghĩa nhận thức, do tác động của 
chánh kiến bảy chỉ đạo (còn lại) là có nhất vị,` (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa 
nhất vị đối với các chi đạo. “Đối với vị đang tu tập chánh tư duy theo ý nghĩa 
găn chặt (tâm vào cảnh), do tác động của chánh tư duy bảy chi đạo (còn lại) 
..(như trên)... “Đối với vị đang tu tập chánh ngữ theo ý nghĩa gìn giữ, do tác 
động của chánh ngữ bảy chỉ đạo (còn lại) ...(như trên)... “Đối với vị đang tu tập 
chánh nghiệp theo ý nghĩa nguồn sanh khởi, do tác động của chánh nghiệp bảy 
chỉ đạo (còn lại) ...(như trên)... “Đối với vị đang tu tập chánh mạng theo ý nghĩa 
trong sạch, do tác động của chánh mạng bảy chị đạo (còn lại) ...(như trên)... 
“Đối với vị đang tu tập chánh tỉnh tấn theo ý nghĩa ra sức, do tác động của 
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chánh tinh tấn bảy chỉ đạo (còn lại) ...(như trên)... “Đối với vị đang tu tập chánh 
niệm theo ý nghĩa thiết lập, do tác động của chánh niệm bảy chị đạo (còn lại) 
..(như trên)... “Đối với vị đang tu tập chánh định theo ý nghĩa không tản mạn, 
do tác động của chánh định bảy chỉ đạo (còn lại) là có nhất vị,' (đây là) sự tu tập 
theo ý nghĩa nhất vị đối với các chỉ đạo. Nhất vị này là sự tu tập. 


Rèn luyện gì là sự tu tập? Ở đây, vị tỳ khưu rèn luyện vào buổi sáng, rèn luyện 
luôn cả vào giữa trưa, rèn luyện luôn cả vào buổi tối, rèn luyện luôn cả trước 
bữa ăn, rèn luyện luôn cả sau bữa ăn, rèn luyện luôn cả vào canh đầu, rèn luyện 
luôn cả vào canh giữa, rèn luyện luôn cả vào canh cuối, rèn luyện luôn cả ban 
đêm, rẻn luyện luôn cả ban ngày, rèn luyện luôn cả ban đêm và ban ngày, rèn 
luyện luôn cả trong nửa tháng đầu, rèn luyện luôn cả trong nửa tháng cuối, rèn 
luyện luôn cả trong mùa mưa, rèn luyện luôn cả trong mùa lạnh, rèn luyện luôn 
cả trong mùa nóng, rèn luyện luôn cả trong giai đoạn đầu của cuộc đời, rèn 
luyện luôn cả trong giai đoạn giữa của cuộc đời, rèn luyện luôn cả trong giai 
đoạn cuối của cuộc đời. Rèn luyện này là sự tu tập. 


Đây là bốn sự tu tập. 


Bốn sự tu tập khác nữa: là sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các 
pháp đã được sanh lên trong trường hợp ấy, là sự tu tập theo ý nghĩa nhất vị đối 
với các quyên, là sự tu tập theo ý nghĩa khởi động tinh tấn nhằm đạt đến giải 
thoát Niết Bàn, là sự tu tập theo ý nghĩa rèn luyện. 


Sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã được sanh lên trong 
trường hợp ấy là (có ý nghĩa) thế nào? 


“Đối với (hành giả) đang dứt bỏ ước muốn trong các dục, các pháp sanh lên do 
tác động của sự thoát ly không vượt trội lẫn nhau,” (đây là) sự tu tập theo ý 
nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã được sanh lên trong trường hợp ấy. 
“Đối với (hành giả) đang dứt bỏ sân độc, các pháp sanh lên do tác động của sự 
không sân độc không vượt trội lẫn nhau,” (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa không 
vượt trội đối với các pháp đã được sanh lên trong trường hợp ấy. “Đối với (hành 
giả) đang dứt bỏ sự lờ đờ buồn ngủ, các pháp sanh lên do tác động của sự nghĩ 
tưởng đến ánh sáng không vượt trội lẫn nhau, (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa 
không vượt trội đối với các pháp đã được sanh lên trong trường hợp ấy. “Đối 
với (hành giả) đang dứt bỏ phóng dật, các pháp sanh lên do tác động của sự 
không tản mạn không vượt trội lẫn nhau,” (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa không 
vượt trội đối với các pháp đã được sanh lên trong trường hợp ấy. “Đối với (hành 
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giả) đang dứt bỏ hoài nghi, các pháp sanh lên do tác động của sự xác định pháp 
không vượt trội lẫn nhau,' (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối 
với các pháp đã được sanh lên trong trường hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang 
dứt bỏ vô minh, các pháp sanh lên do tác động của trí không vượt trội lẫn nhau,) 
(đây là) sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã được sanh 
lên trong trường hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ sự không hứng thú, 
các pháp sanh lên do tác động của sự hân hoan không vượt trội lẫn nhau,” (đây 
là) sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã được sanh lên 
trong trường hợp ấy. 


“Đối với (hành giả) đang dứt bỏ các pháp ngăn che, các pháp sanh lên do tác 
động của sơ thiền không vượt trội lẫn nhau,° (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa 
không vượt trội đối với các pháp đã được sanh lên trong trường hợp ấy. “Đối 
với (hành giả) đang đứt bỏ tầm tứ, các pháp sanh lên đo tác động của nhị thiền 
không vượt trội lẫn nhau,' (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối 
với các pháp đã được sanh lên trong trường hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang 
dứt bỏ hỷ, các pháp sanh lên do tác động của tam thiền không vượt trội lẫn 
nhau,” (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã được 
sanh lên trong trường hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ lạc và khổ, các 
pháp sanh lên do tác động của tứ thiền không vượt trội lẫn nhau,° (đây là) sự tu 
tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã được sanh lên trong trường 
hợp ây. 


“Đối với (hành giả) đang dứt bỏ sự nghĩ tưởng về sắc, sự nghĩ tưởng về bất 
bình, sự nghĩ tưởng về khác biệt, các pháp sanh lên do tác động của sự chứng 
đạt không vô biên xứ không vượt trội lẫn nhau,' (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa 
không vượt trội đối với các pháp đã được sanh lên trong trường hợp ấy. “Đối 
với (hành giả) đang dứt bỏ sự nghĩ tưởng về không vô biên xứ, các pháp sanh 
lên do tác động của sự chứng đạt thức vô biên xứ không vượt trội lẫn nhau,) 
(đây là) sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã được sanh 
lên trong trường hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ sự nghĩ tưởng về thức 
vô biên xứ, các pháp sanh lên do tác động của sự chứng đạt vô sở hữu xứ không 
vượt trội lẫn nhau, (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các 
pháp đã được sanh lên trong trường hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ sự 
nghĩ tưởng về vô sở hữu xứ, các pháp sanh lên do tác động của sự chứng đạt phi 
tưởng phi phi tưởng xứ không vượt trội lẫn nhau,” (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa 
không vượt trội đối với các pháp đã được sanh lên trong trường hợp ấy. 
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“Đối với (hành giả) đang dứt bỏ sự nghĩ tưởng về thường còn, các pháp sanh lên 
do tác động của việc quán xét về vô thường không vượt trội lẫn nhau,' (đây là) 
sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã được sanh lên trong 
trường hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ sự nghĩ tưởng về lạc, các pháp 
sanh lên do tác động của việc quán xét về khổ không vượt trội lẫn nhau,” (đây 
là) sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã được sanh lên 
trong trường hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ sự nghĩ tưởng về ngã, các 
pháp sanh lên do tác động của việc quán xét về vô ngã không vượt trội lẫn 
nhau,” (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã được 
sanh lên trong trường hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ sự vui thích, các 
pháp sanh lên do tác động của việc quán xét về nhàm chán không vượt trội lẫn 
nhau,” (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã được 
sanh lên trong trường hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ tham ái, các pháp 
sanh lên do tác động của việc quán xét về ly tham ái không vượt trội lẫn nhau, 
(đây là) sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã được sanh 
lên trong trường hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ nhân sanh khởi, các 
pháp sanh lên do tác động của việc quán xét về diệt tận ... “Đối với (hành giả) 
đang dứt bỏ sự nắm giữ, các pháp sanh lên do tác động của việc quán xét về từ 
bỏ ... “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ sự nghĩ tưởng về tiếp diễn, các pháp sanh 
lên do tác động của việc quán xét về đoạn tận... “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ 
(nghiệp) tích lũy, các pháp sanh lên do tác động của việc quán xét về biến hoại 
.. “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ sự nghĩ tưởng về bền vững, các pháp sanh 
lên do tác động của việc quán xét về chuyển biến các pháp sanh lên không vượt 
trội lẫn nhau,° (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp 
đã được sanh lên trong trường hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang đứt bỏ 
hiện tướng, các 


pháp sanh lên do tác động của việc quán xét về vô tướng không vượt trội lẫn 
nhau,” (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã được 
sanh lên trong trường hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ sự nguyện ước, 
các pháp sanh lên do tác động của việc quán xét về vô nguyện không vượt trội 
lẫn nhau.' (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã 
được sanh lên trong trường hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ sự có chấp, 
các pháp sanh lên do tác động của việc quán xét về không tánh không vượt trội 
lẫn nhau.' (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã 
được sanh lên trong trường hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ sự cố chấp 
về thực chất (của thường còn, của tự ngã), các pháp sanh lên do tác động của sự 
minh sát các pháp băng thắng tuệ không vượt trội lẫn nhau,” (đây là) sự tu tập 
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theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã được sanh lên trong trường 
hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ cô chấp vào sự lầm lẫn, các pháp sanh 
lên do tác động của sự biết và thấy đúng theo thực thể không vượt trội lẫn 
nhau,” (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã được 
sanh lên trong trường hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ sự cố chấp vào sự 
lệ thuộc, các pháp sanh lên do tác động của việc quán xét về tai hại không vượt 
trội lẫn nhau,' (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp 
đã được sanh lên trong trường hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ sự không 
phân biệt rõ, các pháp sanh lên do tác động của việc quán xét về phân biệt rõ 
không vượt trội lẫn nhau,' (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối 
với các pháp đã được sanh lên trong trường hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang 
dứt bỏ sự cỗ chấp vào sự ràng buộc, các pháp sanh lên do tác động của việc 
quán xét về ly khai không vượt trội lẫn nhau,' (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa 
không vượt trội đối với các pháp đã được sanh lên trong trường hợp ấy. 


“Đối với (hành giả) đang dứt bỏ các phiền não thuần về tà kiến, các pháp sanh 
lên do tác động của Đạo Nhập Lưu không vượt trội lẫn nhau,' (đây là) sự tu tập 
theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã được sanh lên trong trường 
hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ các phiền não thô thiển, các pháp sanh 
lên do tác động của Đạo Nhất Lai không vượt trội lẫn nhau,' (đây là) sự tu tập 
theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã được sanh lên trong trường 
hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ các phiền não có tính chất vi tế, các 
pháp sanh lên do tác động của Đạo Bất Lai không vượt trội lẫn nhau, (đây là) 
sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã được sanh lên trong 
trường hợp ấy. “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ toàn bộ phiền não, các pháp 
sanh lên do tác động của Đạo A-la-hán không vượt trội lẫn nhau,° (đây là) sự tu 
tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã được sanh lên trong trường 
hợp ây. 


Như vậy là sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các pháp đã được sanh 
lên trong trường hợp ấy. 


Sự tu tập theo ý nghĩa nhất vị đối với các quyền là (có ý nghĩa) thế nào? 


“Đối với (hành giả) đang dứt bỏ ước muốn trong các dục, do tác động của sự 
thoát ly khiến năm quyền là có nhất vị,` (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa nhất vị 
đối với các quyền. “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ sân độc, do tác động của sự 
không sân độc ...(như trên)... “Đối với (hành giả) đang dứt bỏ toàn bộ phiền não, 
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do tác động của Đạo A-la-hán khiến năm quyên là có nhất vị,' (đây là) sự tu tập 
theo ý nghĩa nhất vị đối với các quyền. 


Như vậy là sự tu tập theo ý nghĩa nhất vị đối với các quyên. 


Sự tu tập theo ý nghĩa khởi động tinh tấn nhằm đạt đến giải thoát Niết Bàn là 
(có ý nghĩa) thế nào? 


“Trong khi đứt bỏ ước muốn trong các dục, do tác động của sự thoát ly (hành 
giả) khởi động sự tỉnh tấn,' (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa khởi động tinh tấn 
nhằm đạt đến giải thoát Niết Bàn. “Trong khi dứt bỏ sân độc, do tác động của sự 
không sân độc (hành giả) khởi động sự tỉnh tắn,” (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa 
khởi động tinh tấn nhằm đạt đến giải thoát Niết Bàn. ...(như trên)... “Trong khi 
dứt bỏ toàn bộ phiền não, do tác động của Đạo A-la-hán (hành giả) khởi động 
sự tinh tấn, (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa khởi động tinh tấn nhằm đạt đến giải 
thoát Niết Bàn. Như vậy là sự tu tập theo ý nghĩa khởi động tinh tấn nhằm đạt 
đến giải thoát Niết Bàn. 


Sự tu tập theo ý nghĩa rèn luyện là (có ý nghĩa) thế nào? 


“Trong khi dứt bỏ ước muốn trong các dục, vị ấy rèn luyện sự thoát ly,` (đây là) 
sự tu tập theo ý nghĩa rèn luyện. “Trong khi dứt bỏ sân độc, vị ấy rèn luyện 
không sân độc,' (đây là) sự tu tập theo ý nghĩa rẻn luyện. ...(nt)... “Trong khi dứt 
bỏ toàn bộ phiền não, vị ấy rèn luyện Đạo A-la-hán,° (đây là) sự tu tập theo ý 
nghĩa rèn luyện. 


Như vậy là sự tu tập theo ý nghĩa rèn luyện. Đây là bốn sự tu tập. 


Trong khi nhận thấy sắc, (vị ấy) tu tập; trong khi nhận thấy thọ, (vị ấy) tu tập; 
trong khi nhận thấy tưởng, (vị ấy) tu tập; trong khi nhận thấy các hành, (vị ấy) 
tu tập; trong khi nhận thấy thức, (vị ấy) tu tập. Trong khi nhận thấy mắt, ...(như 
trên)... lão tử, ...(như trên)... Niết Bàn liên quan đến bắt tử theo ý nghĩa kết thúc, 
(vị ấy) tu tập. 


Các pháp nào là đã được tu tập, các pháp ấy là có nhất vị. Điều ấy, theo ý nghĩa 
đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì gọi) là tuệ. Vì thế, được 
nói rằng: “Sự nhận định ở tai là 'Các pháp này cần được tu tập, ` tuệ do sự nhận 
biết điều ấy là trí về yếu tô tạo thành điều đã được nghe.” 


Phần giải thích về “Cần được tu tập.° 


S74 


Tụng phẩm thứ tư. 


(6) 


›[42] 


Sự nhận định ở tai là “Các pháp này cần được tác chứng, tuệ do sự nhận 


biết điều ấy là trí về yếu tố tạo thành điều đã được nghe là (có ý nghĩa) thế nào? 


Một pháp cần được tác chứng là: Tâm giải thoát là không chuyên đôi. 
Hai pháp cần được tác chứng là: Minh và giải thoát. 


Ba pháp cần được tác chứng là: Ba minh. . 


Bốn pháp cần được tác chứng là: Bốn Quả vị của Sa-môn.°! 


Năm pháp cần được tác chứng là: Năm pháp uân. 9] 


Sáu pháp cần được tác chứng là: Sáu thắng trí.“ 


Bảy pháp cần được tác chứng là: Bảy lực của bậc Lậu Tận. “7Ì 


Tám pháp cần được tác chứng là: Tám giải thoát. 


Chín pháp cần được tác chứng là: Chín sự diệt tận theo tuần tự. 16] 


Mười pháp cần được tác chứng là: Mười pháp của bậc Vô Học.” 


Œ@) 


Này các tỳ khưu, tất cả cần được tác chứng. Và này các tỳ khưu, điều gì là tất cả 
cần được tác chứng? 


Này các tỳ khưu, mắt cần được tác chứng, các sắc cần được tác chứng, nhãn 
thức cần được tác chứng, nhãn xúc cần được tác chứng, cảm thọ nào được sanh 
lên do duyên nhãn xúc dầu là lạc, hoặc là khổ, hoặc là không khổ không lạc, 
cảm thọ ấy cũng cần được tác chứng. 


Tai cần được tác chứng, các thinh cần được tác chứng, ... (như trên) ... Mũi cần 
được tác chứng, các khí cần được tác chứng. ... (như trên) ... Lưỡi cần được tác 
chứng, các vị cần được tác chứng. ... (như trên) ... Thân cần được tác chứng, các 
xúc cần được tác chứng. ... (như trên) ... Ý cần được tác chứng, các pháp cần 
được tác chứng, ý thức cần được tác chứng, ý xúc cần được tác chứng, cảm thọ 
nào được sanh lên do duyên ý xúc dầu là lạc, hoặc là khổ, hoặc là không khổ 
không lạc, cảm thọ ấy cũng cần được tác chứng. 
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Trong lúc nhận thấy sắc, (hành giả) tác chứng; trong lúc nhận thấy thọ, (hành 
giả) tác chứng; trong lúc nhận thấy tưởng, (hành giả) tác chứng; trong lúc nhận 
thấy các hành, (hành giả) tác chứng; trong lúc nhận thấy thức, (hành giả) tác 
chứng; trong lúc nhận thấy mắt ...(như trên)... lão tử ...(như trên)... Niết Bàn liên 
quan đến bắt tử theo ý nghĩa kết thúc, (hành giả) tác chứng. 


Các pháp nào đã được tác chứng, các pháp ấy là đã được chạm đến. Điều ấy, 
theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì gọi) là tuệ. 
Vì thế, được nói rằng: “Sự nhận định ở tai là 'Các pháp này cần được tác 
chứng, ` tuệ do sự nhận biết điểu ấy là trí về yếu tô tạo thành điều đã được 
nghe.” 

Phần giải thích về “Cần được tu tập.? 


(8) 


Sự nhận định ở tai là “Các pháp này đưa đến thoái hóa, các pháp này đưa đến 
bên vững, các pháp này đưa đến thù thắng, các pháp này đưa đến thông suốt.) 
tuệ do sự nhận biết điều ấy là trí về yếu tố tạo thành điều đã được nghe là (có ý 
nghĩa) thế nào? 


Đối với vị đã đắc sơ thiền, tưởng và tác ý đi cùng với dục sanh khởi là pháp đưa 
đến thoái hóa, niệm có bản chất thuận theo pháp (thiền) ấy được an trụ là pháp 
đưa đến bền vững, tưởng và tác ý không đi cùng với tầm sanh khởi là pháp đưa 
đến thù thăng, tưởng và tác ý đi cùng với nhàm chán sanh khởi và tương ưng 
với ly tham ái là pháp đưa đến thông suốt. 


Đối với vị đã đắc nhị thiền, tưởng và tác ý đi cùng với tầm sanh khởi là pháp 
đưa đến thoái hóa, niệm có bản chất thuận theo pháp (thiền) ấy được an trụ là 
pháp đưa đến bền vững, tưởng và tác ý đi cùng với xả và lạc sanh khởi là pháp 
đưa đến thù thăng, tưởng và tác ý đi cùng với sự nhàm chán sanh khởi và tương 
ưng với ly tham ái là pháp đưa đến thông suốt. 


Đối với vị đã đắc tam thiền, tưởng và tác ý đi cùng với hỷ và lạc sanh khởi là 
pháp đưa đến thoái hóa, niệm có bản chất thuận theo pháp (thiền) ấy được an trụ 
là pháp đưa đến bền vững, tưởng và tác ý đi cùng với không khổ và không lạc 
sanh khởi là pháp đưa đến thù thắng, tưởng và tác ý đi cùng với sự nhàm chán 
sanh khởi và tương ưng với ly tham ái là pháp đưa đến thông suốt. 


Đối với vị đã đắc tứ thiền, tưởng và tác ý đi cùng với xả và lạc sanh khởi là 
pháp đưa đến thoái hóa, niệm có bản chất thuận theo pháp (thiền) ấy được an trụ 
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là pháp đưa đến bền vững, tưởng và tác ý đi cùng với không vô biên xứ sanh 
khởi là pháp đưa đến thù thắng, tưởng và tác ý đi cùng với sự nhàm chán sanh 
khởi và tương ưng với ly tham ái là pháp đưa đến thông suốt. 


Đối với vị đã đắc không vô biên xứ, tưởng và tác ý đi cùng với sắc sanh khởi là 
pháp đưa đến thoái hóa, niệm có bản chất thuận theo pháp (thiền) ấy được an trụ 
là pháp đưa đến bền vững, tưởng và tác ý đi cùng với thức vô biên xứ sanh khởi 
là pháp đưa đến thù thắng, tưởng và tác ý đi cùng với sự nhàm chán sanh khởi 
và tương ưng với ly tham ái là pháp đưa đến thông suốt. 


Đối với vị đã đắc thức vô biên xứ, tưởng và tác ý đi cùng với không vô biên xứ 
sanh khởi là pháp đưa đến thoái hóa, niệm có bản chất thuận theo pháp (thiền) 
ấy được an trụ là pháp đưa đến bền vững, tưởng và tác ý đi cùng với vô sở hữu 
xứ sanh khởi là pháp đưa đến thù thắng, tưởng và tác ý đi cùng với sự nhàm 
chán sanh khởi và tương ưng với ly tham ái là pháp đưa đến thông suốt. 


Đối với vị đã đắc vô sở hữu xứ, tưởng và tác ý đi cùng với thức vô biên xứ sanh 
khởi là pháp đưa đến thoái hóa, niệm có bản chất thuận theo pháp (thiền) ấy 
được an trụ là pháp đưa đến bền vững, tưởng và tác ý đi cùng với phi tưởng phi 
phi tưởng xứ sanh khởi là pháp đưa đến thù thăng, tưởng và tác ý ...(nt)... là 
pháp đưa đến thông suốt. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Sự nhận định ở tai là 'Các pháp này đưa đến 
thoái hóa, các pháp này đưa đến bên vững, các pháp này đưa đến thù thắng, 
các pháp này đưa đến thông suối, ` tuệ do sự nhận biết điều ấy là trí về yếu tổ 
tạo thành điều đã được nghe.” 


Phần giải thích nhóm bốn về “Đưa đến thoái hóa. 
(9) 


Sự nhận định ở tai là ' Tất cả các hành là vô thường, tất cả các hành là khổ não, 
tắt cả các pháp là vô ngã.` tuệ do sự nhận biết điều ấy là trí về yếu tố tạo thành 
điều đã được nghe là (có ý nghĩa) thế nào? 


Sự nhận định ở tai là '.Sắc là vô thường theo ý nghĩa đoạn tận, là khô não theo ý 
nghĩa kinh hãi, là vô ngã theo ý nghĩa không có cốt lỏi,` tuệ do sự nhận biết 
điều ấy là trí về yếu tố tạo thành điều đã được nghe. 
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Sự nhận định ở tai là °7họ... Tưởng .... Các hành... Thức ... Mắt... Lão tử là vô 
thường theo ý nghĩa đoạn tận, là khổ não theo ý nghĩa kinh hãi, là vô ngã theo ý 
nghĩa không có cốt lỏi,` tuệ do sự nhận biết điều ấy là trí về yếu tô tạo thành 
điều đã được nghe. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Sự nhận định ở tái là 'Tất cả các hành là vô 
thường, tắt cả các hành là khổ não, tất cả các pháp là vô ngã, ` tuệ do sự nhận 
biết điểu ấy là trí về yếu tô tạo thành điều đã được nghe.” 


Phần giải thích nhóm ba về “Hiện tướng.° 
q10) 


Sự nhận định ở tai là 'Đây là chân lý cao thượng về Khổ, đây là chân lý cao 
thượng về nhân sanh Khổ, đây là chân lý cao thượng về sự diệt tận Khổ, đây là 
chán lý cao thượng về sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ.` tuệ do sự nhận 
biết điều ấy là trí về yếu tố tạo thành điều đã được nghe là (có ý nghĩa) thế nào? 


Ở đây, chân lý cao thượng về Khổ là (có ý nghĩa) thế nào?!”! Sanh là khổ, già 
cũng là khổ, chết cũng là khổ, sự sầu muộn-than vãn-khổ đau-ưu phiền-thất 
vọng cũng là khổ, sự liên hệ với những gì không yêu thích là khổ, sự xa lìa với 
những gì yêu thích là khổ, mong muốn mà không đạt được cũng là khổ, tóm tắt 
lại năm thủ uân là khô. 


Ở đây, sanh là (có ý nghĩa) thê nào? Là sự sanh ra, sự sanh khởi, sự hạ sanh, sự 
tái sanh, sự hiện khởi của các uân, sự thành tựu của các xứ đôi với các chúng 
sanh ây ở tập thê của các chúng sanh ây, sự việc này được gọi là sanh. 


Ở đây, già là (có ý nghĩa) thê nào? Là sự già nua, sự hư hoại, sự rụng răng, tình 
trạng bạc tóc, da nhăn, sự rút ngăn tuôi thọ, sự suy nhược các căn đôi với các 
chúng sanh ây ở tập thê của các chúng sanh ây, sự việc này được gọi là già. 


Ở đây, chết là (có ý nghĩa) thế nào? Là sự từ trần, sự tiêu hoại, sự phân rã, sự 
biến mắt, sự tử, sự chết, sự hết thời kỳ, sự tan rã các uấn, sự bỏ lại xác thân, sự 
gián đoạn các quyền đối với các chúng sanh ấy ở tập thể của các chúng sanh ấy, 
sự việc này được gọi là chết. 


Ở đây, sâu muộn là (có ý nghĩa) thê nào? Là sự sâu muộn, sự buôn râu, trạng 
thái buôn phiên, sự sâu muộn ở nội tâm, sự buôn thảm ở nội tâm, nồi ưu phiên 
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do trạng thái bực bội ở tâm, sự sầu muộn ví như mũi tên của người bị tác động 
bởi sự rủi ro về thân quyến, bị tác động bởi sự rủi ro về của cải, bị tác động bởi 
SỰ TỦI rO về tật bệnh, bị tác động bởi sự suy giảm về giới hạnh, bị tác động bởi 
sự suy giảm về kiến thức, bị gặp phải sự rủi ro này hoặc rủi ro khác, bị tác động 
bởi sự khô đau này hoặc sự khô đau khác; điều này được gọi là sầu muộn. 


Ở đây, than vãn là (có ý nghĩa) thế nào? Là sự phàn nàn, sự than vãn, sự kể lẻ, 
sự kêu gào, trạng thái kể lề, trạng thái kêu gào, lời nói lảm nhảm, sự lải nhải, sự 
rên rỉ, sự khóc than, trạng thái khóc than của người bị tác động bởi sự rủi ro về 
thân quyến, bị tác động bởi sự rủi ro về của cải, bị tác động bởi sự rủi ro về tật 
bệnh, bị tác động bởi sự suy giảm về giới hạnh, bị tác động bởi sự suy giảm về 
kiến thức, bị gặp phải sự rủi ro này hoặc rủi ro khác, bị tác động bởi sự khô đau 
này hoặc sự khô đau khác; điều này được gọi là than vãn. 


Ở đây, khổ đau là (có ý nghĩa) thế nào? Điều nào là sự không thoải mái thuộc 
thân, khổ đau thuộc thân, được nhận biết là không thoải mái và khổ đau sanh lên 
do thân xúc, là cảm thọ không thoải mái và khổ đau sanh lên do thân xúc; điều 
này được gọi là khổ đau. 


Ở đây, ưu phiền là (có ý nghĩa) thế nào? Điều nào là sự không thoải mái thuộc 
tâm, khổ đau thuộc tâm, được nhận biết là không thoải mái và khổ đau sanh lên 
do ý xúc, là cảm thọ không thoải mái và khổ đau sanh lên do ý xúc; điều này 
được gọi là ưu phiền. 


Ở đây, thất vọng là (có ý nghĩa) thế nào? Điều nào là sự lo âu, sự thất VỌng, sự 
bồn chồn, sự tuyệt vọng, trạng thái bồn chỗồn, trạng thái tuyệt vọng của người bị 
tác động bởi sự rủi ro về thân quyền, bị tác động bởi sự rủi ro về của cải, bị tác 
động bởi sự rủi ro về tật bệnh, bị tác động bởi sự rủi ro về giới hạnh, bị tác động 
bởi sự suy giảm về kiến thức, bị gặp phải sự rủi ro này hoặc rủi ro khác, bị tác 
động bởi khổ đau này hoặc khổ đau khác; điều này được gọi là thất vọng. 


Ở đây, sự liên hệ với những gì không yêu thích là khổ là (có ý nghĩa) thế nào? 
Trong trường hợp này, điều nào sự giao tiếp, sự kết hợp, sự liên kết, tình trạng 
dính líu với các sắc, các thinh, các khí, các vị, các xúc khó chịu, khó ưa, không 
hợp ý, hoặc là với những người không tầm cầu điều hữu ích, không tầm cầu 
điều có lợi, không tầm cầu sự an lạc, không tầm cầu sự yên ôn khỏi các vướng 
bận; điều này được gọi là sự liên hệ với những gì không yêu thích là khô. 
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Ở đây, sự xa lìa với những gì yêu thích là khổ là (có ý nghĩa) thế nào? Trong 
trường hợp này, điều nào là sự không giao tiếp, sự không kết hợp, sự không liên 
kết, tình trạng không dính líu với các sắc, các thinh, các khí, các vị, các xúc dễ 
chịu, đáng ưa, hợp ý, hoặc là với những người tầm cầu điều hữu ích, tầm cầu 
điều có lợi, tầm cầu sự an lạc, tầm cầu sự yên ồn khỏi các vướng bận, hoặc là 
với mẹ, với cha, với anh em trai, với chị em gái, với bạn bè, với thân hữu, với 
họ hàng, hay là với quyến thuộc; điều này được gọi là sự xa lìa với những gì yêu 
thích là khô. 


Ở đây, mong muốn mà không đạt được cũng là khổ là (có ý nghĩa) thế nào? Đối 
với các chúng sanh là đối tượng của sự sanh có mong muốn khởi lên như vây: 
“Ôi, ước sao chúng ta không là đối tượng của sự sanh! Và ước sao sự sanh 
không thể tác động đến chúng ta?” Tuy nhiên, điều ấy không thể đạt được do 
mong muốn, điều này chính là mong muốn mà không đạt được cũng là khổ. Đối 
với các chúng sanh là đối tượng của sự già ...(như trên)... là đối tượng của sự 
bệnh ...(như trên)... là đối tượng của sự chết ...(như trên)... là đối tượng của sầu 
muộn-than vãn-khô đau-ưu phiền-thất vọng, “Ôi, ước sao chúng ta không là đối 
tượng của sự sâu muộn-than vãn-khổ đau-ưu phiên-thất vọng! Và ước sao sự 
sâu muộn-than vãn-khô đau-ưu phiên-thất vọng không thể tác động đến chúng 
ta” Tuy nhiên, điều ấy không thể đạt được do mong muốn; điều này chính là 
mong muốn mà không đạt được cũng là khô. 


Ở đây, tóm tắt lại năm thủ uân là khổ là (có ý nghĩa) thế nào? Tức là: sắc thủ 
uấn, thọ thủ uấn, tưởng thủ uân, hành thủ uấn, thức thủ uân; các điều này tóm 
tắt lại được gọi là năm thủ uân là khô. Điều này được gọi là chân lý cao thượng 
về Khô. 


Phần giải thích “Chân lý về Khổ. 
Ở đây, chân lý cao thượng về nhân sanh Khổ là (có ý nghĩa) thế nào? 
Điều này là ái đưa đến tái sanh, đi cùng với sự vui thích và tham ái, có sự thích 
thú nơi này nơi nọ, tức là dục ái, hữu ái, phi hữu ái.” Vậy ái ấy khi sanh lên thì 
sanh lên ở đâu? Khi trụ lại thì trụ lại ở đâu? Ở đời, vật nào được yêu thích vật 


nào đem lại sảng khoái, ái ây khi sanh lên thì sanh lên ở nơi ẫy, khi trụ lại thì trụ 
lại ở nơi ấy. 

Vậy ở đời, vật được yêu thích vật đem lại sảng khoái là gì? Ở đời, mắt là vật 
được yêu thích, là vật đem lại sảng khoái, ái ẫy khi sanh lên thì sanh lên ở nơi 
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ấy, khi trụ lại thì trụ lại ở nơi ấy. Ở đời, tai ...(như trên)... Ở đời, mũi ...(như 
trên)... Ở đời, lưỡi ...(như trên)... Ở đời, thân ...(như trên)... Ở đời, ý là vật được 
yêu thích, là vật đem lại sảng khoái, ái ấy khi sanh lên thì sanh lên ở nơi ấy, khi 
trụ lại thì trụ lại ở nơi ấy. 


Ở đời, các sắc là vật được yêu thích, là vật đem lại sảng khoái, ái ấy khi sanh 
lên thì sanh lên ở nơi ấy, khi trụ lại thì trụ lại ở nơi ấy. Ở đời, các thinh ...(như 
trên)... Ở đời, các pháp ...(như trên)... Ở đời, nhãn thức ...(như trên)... Ở đời, ý 
thức ...(như trên)... Ở đời, nhãn xúc ...(như trên)... Ở đời, ý xúc ...(như trên)... Ở 
đời, cảm thọ sanh lên do nhãn xúc ...(như trên)... Ở đời, cảm thọ sanh lên do ý 
xúc ...(như trên)... Ở đời, sắc tưởng ...(như trên)... Ở đời, pháp tưởng ...(như 
trên)... Ở đời, sắc tư ...(như trên)... Ở đời, pháp tư ...(như trên)... Ở đời, sắc ái 
...(như trên)... Ở đời, pháp ái ...(như trên)... Ở đời, sắc tầm ...(như trên)... Ở đời, 
pháp tầm ...(như trên)... Ở đời, sắc tứ ...(như trên)... Ở đời, pháp tứ là vật được 
yêu thích, là vật đem lại sảng khoái, ái ấy khi sanh lên thì sanh lên ở nơi ấy, khi 
trụ lại thì trụ lại ở nơi ấy. Điều này được gọi là chân lý cao thượng về nhân sanh 
Khổ. 


Phần giải thích “Chân lý về Nhân Sanh (Khổ). 


Ở đây, chân lý cao thượng về sự diệt tận Khô là (có ý nghĩa) thế nào? 


Là sự ly tham ái và sự diệt tận hoàn toàn, là sự xả bỏ, là sự từ bỏ, là sự thoát 
khỏi, là sự không dính líu đối với chính ái ấy. Vậy ái ấy khi được đứt bỏ thì 
được dứt bỏ ở đâu? Khi được diệt tận thì được diệt tận ở đâu? Ở đời, vật nào 
được yêu thích vật nào đem lại sảng khoái, ái ấy khi được dứt bỏ thì được dứt 
bỏ ở nơi ấy, khi được diệt tận thì được diệt tận ở nơi ấy. 


Vậy ở đời, vật được yêu thích vật đem lại sảng khoái là gì? Ở đời, mắt là vật 
được yêu thích, là vật đem lại sảng khoái, ái ấy khi được dứt bỏ thì được đứt bỏ 
ở nơi ấy, khi được diệt tận thì được điệt tận ở nơi ấy. ...(như trên)... Ở đời, pháp 
tứ là vật được yêu thích, là vật đem lại sảng khoái, ái ấy khi được dứt bỏ thì 
được dứt bỏ ở nơi ấy, khi được diệt tận thì được diệt tận ở nơi ấy. Điều này 
được gọi là chân lý cao thượng về sự diệt tận Khô. 


Phần giải thích “Chân lý về Nhân Sanh (Khổ). 
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Ở đây, chân lý cao thượng về sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ là (có ý 
nghĩa) thế nào? 


Điều này chính là Thánh Đạo tám chi phần, tức là chánh kiến, chánh tư duy, 
chánh ngữ, chánh nghiệp, chánh mạng, chánh tình tấn, chánh niệm, chánh định. 


Ở đây, chánh kiến là (có ý nghĩa) thế nào? Là trí về Khỏ, trí về nhân sanh Khổ, 
trí về sự diệt tận Khô, trí về sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ; điều này 
được gọi là chánh kiến. 


Ở đây, chánh tư duy là (có ý nghĩa) thế nào? Là tư duy về sự thoát ly, tư duy về 
không sân độc, tư duy về không hãm hại; điều này được gọi là chánh tư duy. 


Ở đây, chánh ngữ là (có ý nghĩa) thê nào? Là sự ngăn ngừa việc nói láo, sự ngăn 
ngừa việc nói đâm thọc, sự ngăn ngừa việc nói độc ác, sự ngăn ngừa việc nói 
nhảm nhí; điêu này được gọi là chánh ngữ. 


Ở đây, chánh nghiệp là (có ý nghĩa) thế nào? Là sự ngăn ngừa việc giết hại 
mạng sống, sự ngăn ngừa việc trộm cắp, sự ngăn ngừa hành động sai trái trong 
các dục; điều này được gọi là chánh nghiệp. 


Ở đây, chánh mạng là (có ý nghĩa) thế nào? Trong Giáo Pháp này, vị đệ tử Phật 
dứt bỏ sự nuôi mạng sai trái và duy trì mạng sống bằng sự nuôi mạng chân 
chánh; điều này được gọi là chánh mạng. 


Ở đây, chánh tinh tấn là (có ý nghĩa) thế nào? Vị tỳ khưu trong Giáo Pháp này 
khởi lên ước muốn về việc không làm sanh khởi của các ác bất thiện pháp chưa 
được sanh khởi, (vị ấy) cần mẫn, khởi sự tinh tấn, quyết tâm, nỗ lực, khởi lên 
ước muốn về việc đứt bỏ các ác bất thiện pháp đã được sanh khởi ...(như trên) 
..„ khởi lên ước muốn về việc làm sanh khởi các thiện pháp chưa được sanh 
khởi ...(như trên) ..., khởi lên ước muốn về việc duy trì, về sự không tiêu hoại, 
về tình trạng tăng trưởng, về sự lớn mạnh, về sự phát triển, về sự toàn vẹn của 
các thiện pháp đã được sanh khởi, (vị ấy) cần mẫn, khởi sự tinh tấn, quyết tâm, 
nỗ lực; điều này được gọi là chánh tinh tấn. 


Ở đây, chánh niệm là (có ý nghĩa) thế nào? Vị tỳ khưu trong Giáo Pháp này 
sống có sự quán xét thân trên thân, với nhiệt tâm, tỉnh giác, có niệm, (vị ấy) có 
thê chế ngự tham đắm và ưu phiền ở chính bản thân. ... có sự quán xét thọ trên 
các thọ, ... có sự quán xét tâm trên tâm, ... có sự quán xét pháp trên các pháp, 
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với nhiệt tâm, tỉnh giác, có niệm, (vị ây) có thê chê ngự tham đăm và ưu phiên ở 
chính bản thân; điêu này được gọi là chánh niệm. 


Ở đây, chánh định là (có ý nghĩa) thế nào? Vị tỳ khưu trong Giáo Pháp này 
ngay sau khi tách ly các dục, tách ly các bất thiện pháp, (vị ấy) đạt đến và an trú 
sơ thiền có tầm có tứ có hỷ lạc sanh lên do sự tách ly; do sự vắng lặng của tầm 
và tứ, (vị ấy) đạt đến và an trú nhị thiền với nội phần tĩnh lặng, có trạng thái 
nhất tâm, không tầm không tứ, có hỷ lạc sanh lên đo định; ly hỷ và ly tham ái 
(không còn tham muốn ở hỷ), (vị ấy) an trú xả, có niệm và tỉnh giác, và (vị ấy) 
cảm nhận lạc bằng thân, các bậc Thánh gọi điều ấy là: “Có xả, có niệm, trú vào 
lạc,” (vị ấy) đạt đến và an trú tam thiền Ấy; do sự dứt bỏ lạc và do sự dứt bỏ khô, 
do sự biến mất của hỷ và ưu ngay trước đây, (vị ấy) đạt đến và an trú tứ thiền 
không khổ không lạc, có sự thanh tịnh của xả và niệm; điều này được gọi là 
chánh định. Điều này được gọi là chân lý cao thượng về sự thực hành đưa đến 
sự diệt tận Khô. 


Phần giải thích “Chân lý về Đạo.? 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Đây !à chân lý cao thượng về Khổ, đây là 
chán lý cao thượng về nhân sanh Khó, đây là chán lý cao thượng về sự diệt tận 
Khổ, đây là chân lý cao thượng về sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ, ` tuệ 
do sự nhận biết điều ấy là trí về yếu tô tạo thành điểu đã được nghe.” 

Tuệ về sự ghi nhận ở tai là trí về yếu tố tạo thành điều đã được nghe là (có ý 
nghĩa) như thế. 


Phần giải thích về “Bốn Chân Lý. 


Phần giải thích “Trí về yếu tố tạo thành điều đã được nghe. 


-=ooOoo-- 
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2. Trí về yếu tô tạo thành giới: 


Sau khi đã nghe, tuệ về sự thu thúc là trí về yếu tố tạo thành giới là (có ý nghĩa) 
thế nào? 


Có năm loại giới: giới có sự thanh tịnh giới hạn, giới có sự thanh tịnh không 
giới hạn, giới có sự thanh tịnh toàn vẹn, giới có sự thanh tịnh chưa được tuyệt 
đối, giới có sự thanh tịnh tĩnh lặng. 


Ở đây, giới có sự thanh tịnh giới hạn là thế nào? Là đối với các điều học đã 
được giới hạn của những người chưa tu lên bậc trên; đây là giới có sự thanh tịnh 
giới hạn. 


Giới có sự thanh tịnh không giới hạn là thế nào? Là đối với các điều học không 
được giới hạn của những người đã tu lên bậc trên; đây là giới có sự thanh tịnh 
không giới hạn. 


Giới có sự thanh tịnh toàn vẹn là thế nào? Là của các phàm nhân hoàn thiện, 
gắn bó với các thiện pháp, có sự thực hành đầy đủ các phần đã được giới hạn 
dành cho bậc hữu học, không xem trọng thân thể và sanh mạng, có mạng sống 
đã được buông bỏ; đây là giới có sự thanh tịnh toàn vẹn. 


Giới có sự thanh tịnh chưa tuyệt đối là thế nào? Là của bảy hạng hữu học; đây 
là giới có sự thanh tịnh chưa tuyệt đối. 


Giới có sự thanh tịnh tĩnh lặng là thế nào? Là của các vị Thinh Văn của đức 
Như Lai có các lậu hoặc đã được đoạn tận, của các vị Phật Độc Giác, của các 
đức Như Lai A-la-hán Chánh Đăng Giác; đây là giới có sự thanh tịnh tĩnh lặng. 


Có loại giới bị hạn chế, có loại giới không bị hạn chế. 


Ở đây, loại giới bị hạn chế ấy là thế nào? Có loại giới bị hạn chế vì lợi, có loại 
giới bị hạn chế vì danh, có loại giới bị hạn chế vì thân quyến, có loại giới bị hạn 
chế vì chi phần (thân thê), có loại giới bị hạn chế vì mạng sống. 


Giới bị hạn chế vì lợi ấy là thế nào? Ở đây, có người đo nhân lợi, đo duyên lợi, 
do động cơ lợi vi phạm điều học đã được thọ trì; đây chính là giới bị hạn chế vì 
lợi. 
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Giới bị hạn chế vì danh ấy là thế nào? Ở đây, có người do nhân danh vọng, do 
duyên danh vọng, do động cơ danh vọng vi phạm điều học đã được thọ trì; đây 
chính là giới bị hạn chế vì danh. 


Giới bị hạn chế vì thân quyến ấy là thế nào? Ở đây, có người do nhân thân 
quyến, do duyên thân quyến, do động cơ thân quyền vi phạm điều học đã được 
thọ trì; đây chính là giới bị hạn chế vì thân quyến. 


Giới bị hạn chế vì chi phần (thân thể) ấy là thế nào? Ở đây, có người do nhân 
chi phần (thân thể), do duyên chi phần (thân thể), do động cơ chi phần (thân 
thể) vi phạm điều học đã được thọ trì; đây chính là giới bị hạn chế vì chi phần 
(thân thể). 


Giới bị hạn chế vì mạng sống ấy là thế nào? Ở đây, có người do nhân mạng 
sống, do duyên mạng sống, do động cơ mạng sống vi phạm điều học đã được 
thọ trì; đây chính là giới bị hạn chế vì mạng sống. 


Các giới có hình thức như vậy là bị sứt mẻ, bị đồ vỡ, có các vết lắm, có các đồm 
nhơ, không làm cho giải thoát, không được bậc trí ngợi khen, bị tiêm nhiễm, 
không đưa đến định, không là các nền tảng cho sự không ăn năn, không là các 
nên tảng cho sự hân hoan, không là các nền tảng cho hỷ, không là các nền tảng 
cho tịnh, không là các nền tảng cho lạc, không là các nền tảng cho định, không 
là các nền tảng cho sự biết và thấy đúng theo thực thể, không đưa đến sự nhàm 
chán toàn diện, sự ly tham ái, sự diệt tận, sự an tịnh, thắng trí, sự giác ngộ hoàn 
toàn, Niết Bàn; đây là giới bị hạn chế ấy. 


Giới không bị hạn chế ấy là thế nào? Có giới không bị hạn chế vì lợi, có giới 
không bị hạn chế vì danh, có giới không bị hạn chế vì thân quyến, có giới không 
bị hạn chế vì chi phần (thân thể), có giới không bị hạn chế vì mạng sống. 


Giới không bị hạn chế vì lợi ấy là thế nào? Ở đây, có người do nhân lợi, do 
duyên lợi, do động cơ lợi vẫn không khởi tâm vi phạm điều học đã được thọ trì, 
vậy vị ấy sẽ vi phạm điều gì? Đây chính là giới không bị hạn chế vì lợi. 


Giới không bị hạn chế vì danh ấy là thế nào? Ở đây, có người do nhân danh 
vọng, do duyên danh vọng, do động cơ danh vọng vẫn không khởi tâm vi phạm 
điều học đã được thọ trì, vậy vị ấy sẽ vi phạm điều gì? Đây chính là giới không 
bị hạn chế vì danh. 
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Giới không bị hạn chế vì thân quyến ấy là thế nào? Ở đây, có người do nhân 
thân quyến, do duyên thân quyến, do động cơ thân quyền vẫn không khởi tâm vi 
phạm điều học đã thọ trì, vậy vị ấy sẽ vi phạm điều gì? Đây chính là giới không 
bị hạn chế vì thân quyền. 


Giới không bị hạn chế vì chi phần (thân thể) ấy là thế nào? Ở đây, có người do 
nhân chi phần (thân thể), do duyên chi phần (thân thể), do động cơ chỉ phần 
(thân thể) vẫn không khởi tâm vi phạm điều học đã được thọ trì, vậy vị ấy sẽ vi 
phạm điều gì? Đây chính là giới không bị hạn chế vì chi phần (thân thể). 


Giới không bị hạn chế vì mạng sống ấy là thế nào? Ở đây, có người do nhân 
mạng sống, do duyên mạng sống, do động cơ mạng sông vẫn không khởi tâm vi 
phạm điều học đã được thọ trì, vậy vị ấy sẽ vi phạm điều gì? Đây chính là giới 
không bị hạn chế vì mạng sống. 


Các giới có hình thức như vậy là không bị sứt mẻ, không bị đỗ vỡ, không có các 
vết lắm, không có các đốm nhơ, làm cho giải thoát, được các bậc trí ngợi khen, 
không bị tiêm nhiễm, đưa đến định, là các nên tảng cho sự không ăn năn, là các 
nên tảng cho sự hân hoan, là các nên tảng cho hỷ, là các nên tảng cho tịnh, là 
các nền tảng cho lạc, là các nền tảng cho định, là các nền tảng cho sự biết và 
thấy đúng theo thực thể, đưa đến sự nhàm chán toàn diện, sự ly tham ái, sự diệt 
tận, sự an tịnh, thắng trí, sự giác ngộ hoàn toàn, Niết Bàn. Đây là giới không bị 
hạn chế ấy. 


Giới là gì? Có bao nhiêu loại giới? Giới có nguồn sanh khởi là gì? Giới có sự 
liên kết với bao nhiêu pháp? 

Giới là gì? Sự cô ý là giới, thuộc về tâm là giới, sự thu thúc là giới, sự không vi 
phạm là giới. 

Có bao nhiêu loại giới? Có ba loại giới: thiện giới, bất thiện giới, vô ký giới. 
Giới có nguồn sanh khởi là gì? Thiện giới có nguồn sanh khởi là các tâm 
thiện, bất thiện giới có nguồn sanh khởi là các tâm bắt thiện, vô ký giới có 
nguồn sanh khởi là các tâm vô ký. 

Giới có sự liên kết với bao nhiêu pháp? Giới có sự liên kết với sự thu thúc, 
giới có sự liên kết với sự không vi phạm, giới có sự liên kết với sự cô ý đã sanh 
lên trong trường hợp như thế. 
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Sự giết hại sanh mạng theo ý nghĩa thu thúc là giới, theo ý nghĩa không vi phạm 
là giới. Trộm cắp theo ý nghĩa thu thúc là giới, theo ý nghĩa không vi phạm là 
giới. Hành động sai trái trong các dục theo ý nghĩa thu thúc là giới, theo ý nghĩa 
không vi phạm là giới. Nói láo theo ý nghĩa thu thúc là giới, theo ý nghĩa không 
vi phạm là giới. Nói đâm thọc theo ý nghĩa thu thúc là giới, theo ý nghĩa không 
vi phạm là giới. Nói độc ác theo ý nghĩa thu thúc là giới, theo ý nghĩa không vi 
phạm là giới. Nói nhảm nhí theo ý nghĩa thu thúc là giới, theo ý nghĩa không vi 
phạm là giới. Tham ác theo ý nghĩa thu thúc là giới, theo ý nghĩa không vi phạm 
là giới. Sân độc theo ý nghĩa thu thúc là giới, theo ý nghĩa không vi phạm là 
giới. Tà kiến theo ý nghĩa thu thúc là giới, theo ý nghĩa không vi phạm là giới. 


Do sự thoát ly, sự ước muốn trong các dục theo ý nghĩa thu thúc là giới, theo ý 
nghĩa không vi phạm là giới. Do sự không sân độc, sự sân độc theo ý nghĩa thu 
thúc là giới, theo ý nghĩa không vi phạm là giới. Do sự nghĩ tưởng đến ánh 
sáng, sự lờ đờ buồn ngủ ...(như trên)... Do sự không tản mạn, sự phóng dật 
...(như trên)... Do sự xác định pháp, sự hoài nghi ...(như trên)... Do trí, vô minh 
...(như trên)... Do sự hân hoan, sự không hứng thú theo ý nghĩa thu thúc là giới, 
theo ý nghĩa không vi phạm là giới. 


Do sơ thiền, các pháp ngăn che ..(như trên)... Do nhị thiền, tầm tứ ...(như 
trên)... Do tam thiền, hỷ ... Do tứ thiền, lạc và khổ ... Do sự chứng đạt không vô 
biên xứ, sự nghĩ tưởng về sắc, nghĩ tưởng về bất bình, nghĩ tưởng về sự khác 
biệt ... Do sự chứng đạt thức vô biên xứ, sự nghĩ tưởng về không vô biên xứ... 
Do sự chứng đạt vô sở hữu xứ, sự nghĩ tưởng về thức vô biên xứ ... Do sự 
chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ, sự nghĩ tưởng về vô sở hữu xứ ...(như 
trên)... 


Do quán xét về vô thường, sự nghĩ tưởng về thường còn ...(như trên)... Do quán 
xét về khổ, sự nghĩ tưởng về lạc ...(như trên)... Do quán xét về vô ngã, sự nghĩ 
tưởng về ngã ... Do quán xét về nhàm chán, sự vui thích ... Do quán xét về ly 
tham ái, tham ái ... Do quán xét về diệt tận, nhân sanh khởi ... Do quán xét về từ 
bỏ, sự năm giữ ... Do quán xét về đoạn tận, sự nghĩ tưởng về sự tiếp nối ... Do 
quán xét về biến hoại, (nghiệp) tích lũy ... Do quán xét về chuyền biến, sự nghĩ 
tưởng về vững chắc ... Do quán xét về vô tướng, hiện tướng ... Do quán xét về 
vô nguyện, sự nguyện ước ... Do quán xét về không tánh, sự cô chấp ... Do minh 
sát các pháp bằng thắng tuệ, sự cô chấp trong việc chấp giữ mãnh lực (của lòng 
ham muốn là thường còn) ... Do quán xét về sự biết và thấy đúng theo thực thể, 
sự cố chấp vào sự lầm lẫn ... Do quán xét về tai hại, sự cố chấp vào sự nương 
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tựa ... Do quán xét về phân biệt rõ, sự không phân biệt rõ ...(như trên)... Do 
quán xét về ly khai, sự cố chấp vào sự ràng buộc ...(như trên)... 


Do Đạo Nhập Lưu, các phiền não thuần về tà kiến ...(như trên)... Do Đạo Nhất 
Lai, các phiền não thô thiền ... Do Đạo Bất Lai, các phiền não có tính chất vi tế 
.. Do Đạo A-la-hán, toàn bộ phiền não theo ý nghĩa thu thúc là giới, theo ý 
nghĩa không vi phạm là giới. 


Năm loại giới: Đối với việc giết hại mạng sống, sự dứt bỏ là giới, sự ngăn ngừa 
là giới, sự cố ý là giới, sự thu thúc là giới, sự không vi phạm là giới. Các giới có 
hình thức như vậy đưa đến sự không ăn năn của tâm, đưa đến sự hân hoan, đưa 
đến hỷ, đưa đến tịnh, đưa đến tâm vui mừng, đưa đến sự rèn luyện, đưa đến sự 
tu tập, đưa đến hành động được sung mãn, đưa đến việc thực hiện được đầy đủ, 
đưa đến điều thiết yếu, đưa đến điều phụ trợ, đưa đến sự vẹn toàn, đưa đến sự 
nhàm chán toàn diện, đưa đến ly tham ái, đưa đến sự diệt tận, đưa đến sự an 
tịnh, đưa đến thắng trí, đưa đến sự giác ngộ hoàn toàn, đưa đến Niết Bàn. 


Sự thanh tịnh do thu thúc đối với các giới có hình thức như vậy là thắng giới. 
Tâm trụ vào sự thanh tịnh do thu thúc không đi đến tản mạn, sự thanh tịnh do 
không tản mạn là thắng tâm. (Hành giả) nhận thấy một cách đúng đắn sự thanh 
tịnh do thu thúc, nhận thấy một cách đúng đắn sự thanh tịnh do không tản mạn, 
sự thanh tịnh trong sự nhận thấy là thắng tuệ. Ở đây, việc nào có ý nghĩa thu 
thúc, việc ấy là sự học tập về thắng giới. Ở đây, việc nào có ý nghĩa không tản 
mạn, việc ây là sự học tập về thắng tâm. Ở đây, việc nào có ý nghĩa nhận thấy, 
VIỆC ấy là sự học tập về thắng tuệ. 


Trong khi hướng tâm đến ba sự học tập này, vị ấy học tập. Trong khi nhận biết, 
vị ấy học tập. Trong khi nhận thấy, vị ấy học tập. Trong khi quán xét lại, vị ấy 
học tập. Trong khi khăng định tâm, vị ấy học tập. Trong khi hướng đến đức tin, 
VỊ ây học tập. Trong khi ra sức tinh tấn, vị ấy học tập. Trong khi thiết lập niệm, 
vị ấy học tập. Trong khi tập trung tâm, vị ấy học tập. Trong khi nhận biết bởi 
tuệ, VỊ ây học tập. Trong khi biết rõ điều cần được biết rõ, VỊ ấy học tập. Trong 
khi biết toàn diện điều cần được biết toàn diện, vị ấy học tập. Trong khi dứt bỏ 
điều cần được dứt bỏ, vị ấy học tập. Trong khi tu tập điều cần được tu tập, vị ẫy 
học tập. Trong khi tác chứng điều cần được tác chứng, vị ấy học tập. 


Năm loại giới: Đôi với trộm cắp ...(nt)... Đôi với hành động sai trái trong các 
dục ...(nf)... Đôi với lời nói láo ... Đôi với lời nói đâm thọc ... Đôi với lời nói 
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độc ác ... Đôi với lời nói nhảm nhí ... Đôi với tham ác ... Đôi với sân độc ... Đôi 
với tà kiên ...(như trên)... 


Do sự thoát ly, đối với ước muốn trong các dục ...(như trên)... Do sự không sân 
độc, đối với sân độc ... Do sự nghĩ tưởng đến ánh sáng, đối với sự lờ đờ buồn 
ngủ ... Do sự không tản mạn, đối với sự phóng dật ... Do sự xác định pháp, đối 
với sự hoài nghỉ ... Do trí, đối với vô minh ... Do sự hân hoan, đối với sự không 
hứng thú ...(như trên)... 


Do sơ thiền, đối với các pháp ngăn che ...(như trên)... Do nhị thiền, đối với tầm 
tứ ...(như trên)... Do tam thiền, đối với hý ... Do tứ thiền, đối với lạc và khổ ... 
Do sự chứng đạt không vô biên xứ, đối với sự nghĩ tưởng về sắc, nghĩ tưởng về 
bất bình, nghĩ tưởng về sự khác biệt ... Do sự chứng đạt thức vô biên xứ, đối với 
sự nghĩ tưởng về không vô biên xứ ... Do sự chứng đạt vô sở hữu xứ, đối với sự 
nghĩ tưởng về thức vô biên xứ ... Do sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ, 
đối với sự nghĩ tưởng về vô sở hữu xứ ...(như trên)... 


Do quán xét về vô thường, đối với sự nghĩ tưởng về thường còn ...(như trên)... 
Do quán xét về khổ não, đối với sự nghĩ tưởng về lạc ... Do quán xét về vô ngã, 
đối với sự nghĩ tưởng về ngã ... Do quán xét về nhàm chán, đối với sự vui thích 
... Do quán xét về ly tham ái, đối với tham ái ... Do quán xét về diệt tận, đối với 
nhân sanh khởi ... Do quán xét về từ bỏ, đối với sự nắm giữ ... Do quán xét về 
đoạn tận, đối với sự nghĩ tưởng về sự tiếp nối ... Do quán xét về biến hoại, đối 
với (nghiệp) tích lũy ... Do quán xét về chuyền biến, đối với sự nghĩ tưởng về sự 
vững chắc ... Do quán xét về vô tướng, đối với hiện tướng ... Do quán xét về vô 
nguyện, đối với sự nguyện ước ... Do quán xét về không tánh, đối với sự cố 
chấp ... Do minh sát các pháp băng thăng tuệ, đối với sự có chấp trong việc chấp 
giữ mãnh lực (của lòng ham muốn là thường còn) ... Do quán xét về sự biết và 
thấy đúng theo thực thể, đối với cố chấp vào sự lầm lẫn ... Do quán xét về tai 
hại, đối với sự cố chấp vào sự nương tựa ... Do quán xét về phân biệt rõ, đối với 
sự không phân biệt rõ ... Do quán xét về ly khai, đối với sự có chấp vào sự ràng 
buộc ...(như trên)... 


Do đạo Nhập Lưu, đối với các phiền não thuần về tà kiến ...(nt)... Do Đạo Nhất 
Lai, đối với các phiền não thô thiển ...(nt)... Do Đạo Bất Lai, đối với các phiền 
não có tính chất vi tế ...(nÐ)... Do Đạo A-la-hán, đối với toàn bộ phiền não sự dứt 
bỏ là giới, sự ngăn ngừa là giới, sự cố ý là giới, sự thu thúc là giới, sự không vi 
phạm là giới. Các giới có hình thức như vậy đưa đến sự không ăn năn, đưa đến 
sự hân hoan, đưa đến hỷ, đưa đến tịnh, đưa đến tâm vui mừng, đưa đến sự rèn 
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luyện, đưa đến sự tu tập, đưa đến hành động được sung mãn, đưa đến việc thực 
hiện được đây đủ, đưa đến điều thiết yếu, đưa đến điều phụ trợ, đưa đến sự vẹn 
toàn, đưa đến sự nhàm chán toàn diện, đưa đến ly tham ái, đưa đến sự diệt tận, 
đưa đến sự an tịnh, đưa đến thắng trí, đưa đến sự giác ngộ hoàn toàn, đưa đến 
Niết Bàn. 


Đối với các giới có hình thức như vậy, sự thanh tịnh do thu thúc là thắng giới. 
Tâm đã được trụ vào sự thanh tịnh do thu thúc không đi đến tản mạn, sự thanh 
tịnh do không tản mạn là thắng tâm. (Hành giả) nhận thấy một cách đúng đắn sự 
thanh tịnh do thu thúc, nhận thấy một cách đúng đăn sự thanh tịnh do không tản 
mạn, sự thanh tịnh trong sự nhận thấy là thắng tuệ. Ở đây, việc nào có ý nghĩa 
thu thúc, việc ấy là sự học tập về thăng giới. Ở đây, việc nào có ý nghĩa không 
tản mạn, việc ấy là sự học tập về thắng tâm. Ở đây, việc nào có ý nghĩa nhận 
thấy, VIỆC ây là sự học tập về thắng tuệ. 


Trong khi hướng tâm đến ba sự học tập này, vị ây học tập. Trong khi nhận biết, 
vị ấy học tập. Trong khi nhận thấy, ... Trong khi quán xét lại, .... Trong khi 
khẳng định tâm, ... Trong khi hướng đến đức tin, ... Trong khi ra sức tinh tấn, ... 
Trong khi thiết lập niệm, ... Trong khi tập trung tâm, ... Trong khi nhận biết bởi 
tuệ, ... Trong khi biết rõ điều cần được biết rõ, ... Trong khi biết toàn diện điều 
cần được biết toàn diện, ... Trong khi dứt bỏ điều cần được dứt bỏ, ... Trong khi 
tác chứng điều cần được tác chứng, vị ấy học tập. Trong khi tu tập điều cần 
được tu tập, vị ấy học tập. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Sau khi đã nghe, tuệ về sự thu thúc là trí về 
yếu tô tạo thành giới.” 


Phần giải thích “Trí về yếu tố tạo thành giới.) 


-=ooOoo-- 
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3. Trí về yếu tố tạo thành việc tu tập định: 


Sau khi đã thu thúc, tuệ về sự tập trung là trí về yếu tô tạo thành việc tu tập định 
là (có ý nghĩa) thế nào? 


Một loại định: là trạng thái chuyên nhất của tâm. 
Hai loại định: là định thuộc thế gian và định vượt trên thế gian. 


Ba loại định: là định có tầm có tứ, định không tầm có tứ, định không tầm không 
tứ. 


Bồn loại định: là định đưa đến sự từ bỏ, định đưa đến bền vững, định đưa đến 
thù thắng, định đưa đến thấu triệt. 


Năm loại định: là trạng thái lan tỏa của hỷ, trạng thái lan tỏa của lạc, trạng thái 
lan tỏa của xả, trạng thái lan tỏa của ánh sáng, hiện tướng của sự quán xét lại. 


Sáu loại định: là định có sự không tản mạn và có trạng thái chuyên nhất của tâm 
do năng lực của việc tưởng niệm đến (ân đức) Phật, định có sự không tản mạn 
và có trạng thái chuyên nhất của tâm do năng lực của việc tưởng niệm đến (ân 
đức) Pháp, định có sự không tản mạn và có trạng thái chuyên nhất của tâm do 
năng lực của việc tưởng niệm đến (ân đức) Tăng, định có sự không tản mạn và 
có trạng thái chuyên nhất của tâm do năng lực của việc tưởng niệm đến (đức 
tính của) giới, định có sự không tản mạn và có trạng thái chuyên nhất của tâm 
do năng lực của việc tưởng niệm đến (đức tính của) sự xả bỏ, định có sự không 
tản mạn và có trạng thái chuyên nhất của tâm do năng lực của việc tưởng niệm 
đến (đức tính của) chư thiên. 


Bảy loại định: là thiện xảo trong định, thiện xảo trong việc thê nhập định, thiện 
xảo trong việc duy trì định, thiện xảo trong việc ra khỏi định, thiện xảo về thể 
chất của định, thiện xảo về hành xứ của định, thiện xảo về sự quả quyết của 
định. 


Tám loại định: là định có sự không tản mạn và có trạng thái chuyên nhất của 
tâm do năng lực của để mục đất, ... do năng lực của đề mục nước, ... do năng lực 
của đề mục lửa, ... do năng lực của để mục gió, ... do năng lực của để mục xanh, 
.. do năng lực của đề mục vàng, ... do năng lực của đề mục đỏ, ... do năng lực 
của đề mục trắng. 
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Chín loại định: là định sắc giới có hạng thấp kém, có hạng trung bình, có hạng 
cao quý, định vô sắc giới có hạng thấp kém, có hạng trung bình, có hạng cao 
quý, không tánh định, vô tướng định, vô nguyện định. 


Mười loại định: là định có sự không tản mạn và có trạng thái chuyên nhất của 
tâm do năng lực của tưởng về sự sình trương (của xác chết), ... do năng lực của 
tưởng về sự đối màu xanh (của xác chết), ... do năng lực của tưởng về sự chảy 
nước vàng (của xác chết), ... do năng lực của tưởng về sự nứt nẻ (của xác chết), 
... đo năng lực của tưởng về sự bị (thú) gặm nhắm (của xác chết), ... do năng lực 
của tưởng về sự bị hoại rã (của xác chết), ... do năng lực của tưởng về sự bị cắt 
đứt lìa (của xác chết), ... do năng lực của tưởng về máu me (của xác chết), ... do 
năng lực của tưởng về giòi bọ (của xác chết), định có sự không tản mạn và có 
trạng thái chuyên nhất của tâm do năng lực của tưởng về bộ xương khô (của xác 
chết). 


Đây là năm mươi lăm loại định. 


Hơn nữa, còn có hai mươi lăm ý nghĩa về định của định: định theo ý nghĩa gìn 
giữ, định theo ý nghĩa phụ trợ, định theo ý nghĩa hoàn bị, định theo ý nghĩa 
chuyên nhất, định theo ý nghĩa không tản mạn, định theo ý nghĩa ra sức, định 
theo ý nghĩa không tán loạn, định theo ý nghĩa không xao động, định theo ý 
nghĩa không loạn động, định theo ý nghĩa giải thoát, định có sự trụ vững của 
tâm đo năng lực thiết lập tính nhất thể, “tầm cầu sự thuần chủng" là định, 'không 
tầm cầu sự không thuần chủng' là định, trạng thái đã tầm cầu sự thuần chủng là 
định, trạng thái đã không tầm cầu sự không thuần chủng là định, “nằm giữ sự 
thuần chủng" là định, “không nắm giữ sự không thuần chủng' là định, trạng thái 
đã năm giữ sự thuần chủng là định, trạng thái đã không năm giữ sự không thuần 
chủng là định, “thực hành sự thuần chủng” là định, “không thực hành sự không 
thuần chủng' là định, trạng thái đã thực hành sự thuần chủng là định, trạng thái 
đã không thực hành sự không thuần chủng là định, “tham thiền sự thuần chủng? 
là định, “làm cho thiêu đốt sự không thuần chủng" là định, trạng thái đã tham 
thiền sự thuần chủng là định, trạng thái đã làm cho thiêu đốt sự không thuần 
chủng là định. Đây là hai mươi lăm ý nghĩa về định của định. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Sau khi đã thu thúc, tuệ về sự tập trung là trí 
về yếu lô tạo thành việc tu tập định.” 


Phần giải thích “Trí về yếu tố tạo thành việc tu tập định.? 
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4. Trí vê sự hiện diện của các Pháp: 


Tuệ vê việc năm giữ duyên là trí vê sự hiện diện của các pháp là (có ý nghĩa) 
thê nào? 


“Đối với các hành, vô minh là sự hiện diện của sự sanh lên, là sự hiện diện của 
sự vận hành, là sự hiện diện của hiện tướng, là sự hiện diện của (nghiệp) tích 
lũy, là sự hiện diện của sự ràng buộc, là sự hiện diện của sự vướng bận, là sự 
hiện diện của sự sanh khởi, là sự hiện diện của nhân, và là sự hiện diện của 
duyên. Do chín biểu hiện này, vô minh là duyên, các hành được sanh lên do 
duyên, luôn cả hai pháp này được sanh lên do duyên;' tuệ về việc nắm giữ 
duyên là trí về sự hiện diện của các pháp là vậy. 


“Ngay cả trong thời quá khứ, ngay cả trong thời vị lai, đối với các hành, vô 
minh là sự hiện diện của sự sanh lên, là sự hiện diện của sự vận hành, là sự hiện 
diện của hiện tướng, là sự hiện diện của (nghiệp) tích lũy, là sự hiện diện của sự 
ràng buộc, là sự hiện diện của sự vướng bận, là sự hiện diện của sự sanh khởi, là 
sự hiện diện của nhân, và là sự hiện diện của duyên. Do chín biểu hiện này, vô 
minh là duyên, các hành được sanh lên do duyên, luôn cả hai pháp này được 
sanh lên do duyên;ˆ tuệ về việc nắm giữ duyên là trí về sự hiện diện của các 
pháp là vậy. 


“Đối với thức, các hành ...(nt)... Đối với danh sắc, thức ...(nt)... Đối với sáu xứ, 
danh sắc ...(nt)... Đối với xúc, sáu xứ ...(nt)... Đối với thọ, xúc ...(nt)... Đối với 
ái, thọ ...(nt)... Đối với thủ, ái ...(nt)... Đối với hữu, thủ ...(m)... Đối với sanh, 
hữu ...(nÐ)... Đối với lão tử, sanh là sự hiện diện của sự sanh lên, là sự hiện điện 
của sự vận hành, là sự hiện diện của hiện tướng, là sự hiện diện của (nghiệp) 
tích lũy, là sự hiện diện của sự ràng buộc, là sự hiện diện của sự vướng bận, là 
sự hiện diện của sự sanh khởi, là sự hiện diện của nhân, và là sự hiện diện của 
duyên. Do chín biểu hiện này, sanh là duyên, lão tử được sanh lên do duyên, 
luôn cả hai pháp này được sanh lên do duyên;' tuệ về việc năm giữ duyên là trí 
về sự hiện diện của các pháp là vậy. 


“Ngay cả trong thời quá khứ, ngay cả trong thời vị lai, đối với các hành, sanh là 

sự hiện diện của sự sanh lên, là sự hiện diện của sự vận hành, là sự hiện diện 

của hiện tướng, là sự hiện diện của (nghiệp) tích lũy, là sự hiện diện của sự ràng 

buộc, là sự hiện diện của sự vướng bận, là sự hiện diện của sự sanh khởi, là sự 
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hiện diện của nhân, và là sự hiện diện của duyên. Do chín biêu hiện này, sanh là 
duyên, lão tử được sanh lên do duyên, luôn cả hai pháp này được sanh lên do 
duyên," tuệ về việc năm giữ duyên là trí vê sự hiện diện của các pháp là vậy. 


“Vô minh là nhân, các hành được sanh lên do nhân, luôn cả hai pháp này được 
sanh lên do nhân; tuệ về việc năm giữ duyên là trí về sự hiện diện của các pháp 
là vậy. “Ngay cả trong thời quá khứ, ngay cả trong thời vị lai, vô minh là nhân, 
các hành được sanh lên do nhân, luôn cả hai pháp này được sanh lên do nhân;” 
tuệ về việc nắm giữ duyên là trí về sự hiện diện của các pháp là vậy. 


“Các hành là nhân, thức được sanh lên do nhân, ... “Thức là nhân, danh sắc được 
sanh lên do nhân, ... 'Danh sắc là nhân, sáu xứ được sanh lên do nhân, ... “Sáu 
xứ là nhân, xúc được sanh lên do nhân, ... “Xúc là nhân, thọ được sanh lên do 
nhân, ... “Thọ là nhân, ái được sanh lên do nhân, ... “Ái là nhân, thủ được sanh 
lên do nhân, ... “Thủ là nhân, hữu được sanh lên do nhân, ... “Hữu là nhân, sanh 
được sanh lên do nhân, ... “Sanh là nhân, lão tử được sanh lên do nhân, luôn cả 
hai pháp này được sanh lên do nhân; tuệ về việc nắm giữ duyên là trí về sự 
hiện diện của các pháp là vậy. “Ngay cả trong thời quá khứ, ngay cả trong thời 
vị lai, sanh là nhân, lão tử được sanh lên do nhân, luôn cả hai pháp này được 
sanh lên do nhân; tuệ về việc năm giữ duyên là trí về sự hiện diện của các pháp 
là vậy. 


“Tùy thuận vô minh, các hành được tùy thuận sanh lên, luôn cả hai pháp này 
được tùy thuận sanh lên; tuệ về việc năm giữ duyên là trí về sự hiện diện của 
các pháp là vậy. “Ngay cả trong thời quá khứ, ngay cả trong thời vị lai, tùy 
thuận vô minh, các hành được tùy thuận sanh lên, luôn cả hai pháp này được tùy 
thuận sanh lên;' tuệ về việc năm giữ duyên là trí về sự hiện diện của các pháp là 
vậy. 


“Tùy thuận các hành, thức được tùy thuận sanh lên ...(như trên)... “Tùy thuận 
thức, danh sắc được tùy thuận sanh lên, ...(như trên)... “Tùy thuận danh sắc, sáu 
xứ được tùy thuận sanh lên, ...(như trên)... “Tùy thuận sáu xứ, xúc được tùy 


thuận sanh lên, ...(như trên)... “Tùy thuận xúc, thọ được tùy thuận sanh lên, 
..(như trên)... “Tùy thuận thọ, ái được tùy thuận sanh lên, ...(như 
trên)... “Tùy thuận ái, thủ được tùy thuận sanh lên, ...(như trên)... 


“Tùy thuận thủ, hữu được tùy thuận sanh lên, ..(như trên)... 

“Tùy thuận hữu, sanh được tùy thuận sanh lên, ...(như trên)... “Tùy 

thuận sanh, lão tử được tùy thuận sanh lên, luôn cả hai pháp này được tùy thuận 
sanh lên; tuệ về việc năm giữ duyên là trí về sự hiện diện của các pháp là vậy. 


S94 


“Ngay cả trong thời quá khứ, ngay cả trong thời vị lai, tùy thuận sanh, lão tử 
được tùy thuận sanh lên, luôn cả hai pháp này được tùy thuận sanh lên;' tuệ về 
việc nắm giữ duyên là trí về sự hiện diện của các pháp là vậy. 


“Vô minh là duyên, các hành được sanh lên do duyên, luôn cả hai pháp này 
được sanh lên do duyên;” tuệ về việc năm giữ duyên là trí về sự hiện diện của 
các pháp là vậy. “Ngay cả trong thời quá khứ, ngay cả trong thời vị lai, vô minh 
là duyên, các hành được sanh lên do duyên, luôn cả hai pháp này được sanh lên 
do duyên;' tuệ về việc năm giữ duyên là trí về sự hiện diện của các pháp là vậy. 


“Các hành là duyên, thức được sanh lên do duyên. ...(như trên)... “Thức là 
duyên, danh sắc được sanh lên do duyên. ...(như trên)... “Danh sắc là duyên, sáu 
xứ được sanh lên do duyên. ...(như trên)... “Sáu xứ là duyên, xúc được sanh lên 
do duyên. ...(như trên)... “Xúc là duyên, thọ được sanh lên do duyên. ...(như 
trên)... “Thọ là duyên, ái được sanh lên do duyên. ...(như trên)... “Ái là duyên, 
thủ được sanh lên do duyên. ...(như trên)... “Thủ là duyên, hữu được sanh lên do 
duyên. ...(như trên)... “Hữu là duyên, sanh được sanh lên do duyên. ...(như 
trên)... “Sanh là duyên, lão tử được sanh lên do duyên, luôn cả hai pháp này 
được sanh lên do duyên;” tuệ về việc năm giữ duyên là trí về sự hiện diện của 
các pháp là vậy. “Ngay cả trong thời quá khứ, ngay cả trong thời vị lai, sanh là 
duyên, lão tử được sanh lên do duyên, luôn cả hai pháp này được sanh lên do 
duyên;” tuệ về việc năm giữ duyên là trí về sự hiện điện của các pháp là vậy. 


về sự hiện hữu ở nghiệp quá khứ, sĩ là vô minh, (nghiệp) tích lũy là các hành, 
sự ham thích là ái, sự đạt đến là thủ, sự cô ý là hữu; năm pháp này hiện diện ở 
nghiệp quá khứ (và) là duyên cho sự tái sanh ở thời hiện tại. 


Trong thời hiện tại, sự tái sanh là thức, sự hạ sanh là danh sắc, sự hiễn hiện là 
xứ, (hiện tượng) được chạm đến là xúc, (hiện tượng) được cảm nhận là thọ; năm 
pháp này hiện hữu trong sự sanh lên ở thời hiện tại (và) do duyên của nghiệp đã 
tạo trong quá khứ. 


Do trạng thái chín muỗi của các xứ trong thời hiện tại, s¡ là vô minh, (nghiệp) 
tích lũy là các hành, sự ham thích là ái, sự đạt đến là thủ, sự cố ý là hữu; năm 
pháp này hiện diện ở nghiệp hiện tại (và) là duyên cho sự tái sanh ở thời vị lai. 


Trong thời vị lai, sự tái sanh là thức, sự hạ sanh là danh sắc, sự hiển hiện là xứ, 
(hiện tượng) được chạm đến là xúc, (hiện tượng) được cảm nhận là thọ; năm 
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pháp này hiện hữu trong sự sanh lên ở thời vị lai (và) do duyên của nghiệp đã 
tạo trong hiện tại. 


Như thế (hành giả) biết, thấy, nhận biết, thấu triệt bốn phần tông hợp này, "! ba 
thời kỳ/Ìba sự tiếp nối”!llà tùy thuận sanh khởi theo hai mươi biểu 
hiện. !! Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết 
(thì gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về việc nắm giữ duyên là trí về sự 
hiện diện của các pháp.” 


Phần giải thích “Trí về sự hiện diện của các pháp.? 
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5. Trí vê sự thâu hiêu: 


Sau khi đã tổng hợp các pháp trong (ba thời) quá khứ hiện tại vị lai, tuệ về sự 
xác định là trí về sự thấu hiểu là (có ý nghĩa) thế nào? 


Bất cứ sắc nào thuộc quá khứ, hiện tại, vị lai, nội phần hoặc ngoại phân, thô 
hoặc tẾ, thấp kém hoặc cao quý, là ở xa hoặc ở gần, (hành giả) xác định toàn bộ 
sắc ấy là vô thường, (đây là) một sự thấu hiểu; (hành giả) xác định toàn bộ sắc 
ấy là khổ não, (đây là) một sự thấu hiểu; (hành giả) xác định toàn bộ sắc ấy là 
vô ngã, (đây là) một sự thấu hiểu. 


Bắt cứ thọ nào ...(như trên)... Bất cứ tưởng nào ...(như trên)... Bất cứ các hành 
nào ...(như trên)... Bất cứ thức nào thuộc quá khứ, hiện tại, hoặc vị lai, nội phần 
hoặc ngoại phần, thô hoặc tẾ, thấp kém hoặc cao quý, là ở xa hoặc gần, (hành 
giả) xác định toàn bộ thức ấy là vô thường, (đây là) một sự thấu hiểu; (hành giả) 
xác định toàn bộ thức ấy là khổ não, (đây là) một sự thấu hiểu; (hành giả) xác 
định toàn bộ thức ấy là vô ngã, (đây là) một sự thấu hiểu. 


Mắt ...(như trên)... Lão tử thuộc quá khứ, hiện tại, hoặc vị lai, (hành giả) xác 
định là vô thường, (đây là) một sự thấu hiểu; (hành giả) xác định là khổ não, 
(đây là) một sự thấu hiểu; (hành giả) xác định là vô ngã, (đây là) một sự thấu 
hiểu. 


Sau khi đã tổng hợp rằng: “Sắc thuộc quá khứ, hiện tại, vị lai là vô thường theo 
ý nghĩa đoạn tận, là khổ não theo ý nghĩa kinh hãi, là vô ngã theo ý nghĩa không 
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có cốt lỏi,` tuệ về sự xác định là trí về sự thấu hiểu. Sau khi đã tông hợp rằng: 
“Thọ ...(như trên)... “Tưởng ...(như trên)... “Các hành ...(như trên)... “Thức 
...(như trên)... “Mắt ...(như trên)... Sau khi đã tổng hợp rằng: “Lão tử thuộc quá 
khứ, hiện tại, vị lai là vô thường theo ý nghĩa đoạn tận, là khổ não theo ý nghĩa 
kinh hãi, là vô ngã theo ý nghĩa không có cốt lỏi,' tuệ về sự xác định là trí về sự 
thấu hiểu. 


Sau khi đã tổng hợp rằng: “Sắc thuộc quá khứ, hiện tại, vị lai là vô thường, là 
pháp hữu vị, được tùy thuận sanh khởi, là pháp của sự đoạn tận, là pháp của sự 
biến hoại, là pháp của sự ly tham ái, là pháp của sự diệt tận, tuệ về sự xác định 
là trí về sự thấu hiểu. Sau khi đã tổng hợp rằng: “Thọ ...(như trên)... “Tưởng 
...(như trên)... 'Các hành ...(như trên)... “Thức ...(như trên)... “Mắt ...(như trên)... 
Sau khi đã tổng hợp rằng: “Lão tử thuộc quá khứ, hiện tại, vị lai là vô thường, là 
pháp hữu vị, được tùy thuận sanh khởi, là pháp của sự đoạn tận, là pháp của sự 
biến hoại, là pháp của sự ly tham ái, là pháp của sự diệt tận, tuệ về sự xác định 
là trí về sự thấu hiểu. 


Sau khi đã tổng hợp rằng: “Lão tử do duyên là sanh, nếu không có sự sanh thì 
không có lão tử, tuệ về sự xác định là trí về sự thấu hiểu. Sau khi đã tổng hợp 
rằng: “Ngay cả trong thời quá khứ, ngay cả trong thời vị lai, lão tử do duyên là 
sanh, nếu không có sự sanh thì không có lão tử,” tuệ về sự xác định là trí về sự 
thấu hiểu. 


Sau khi đã tổng hợp răng: “Sanh do duyên là hữu, nếu không có ...(như trên)... 
“Hữu do duyên là thủ, nếu không có ...(như trên)... “Thủ do duyên là ái, nếu 
không có ...(mt)... “Ái do duyên là thọ, nếu không có ...(nt)... “Thọ do duyên là 
xúc, nếu không có ...(nt)... “Xúc đo duyên là sáu xứ, nếu không có ...(n9... “Sáu 
xứ đo duyên là danh sắc, nếu không có ...(nt)... 'Danh sắc do duyên là thức, nễu 
không có ...(nt)... “Thức do duyên là các hành, nếu không có các hành ...(như 
trên)... “Các hành đo duyên là vô minh, nếu không có vô minh thì không có các 
hành,' tuệ về sự xác định là trí về sự thấu hiểu. 


Sau khi đã tổng hợp rằng: “Ngay cả trong thời quá khứ xa xăm, ngay cả trong 
thời vị lai xa xăm, các hành do duyên là vô minh, nếu không có vô minh thì 
không có các hành,” tuệ về sự xác định là trí về sự thấu hiểu. 

Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói răng: “Sau khi đã tổng hợp các pháp trong quá khứ 
hiện tại vị lai, tuệ về sự xác định là trí về sự thấu hiểu.” 


Phần giải thích “Trí về sự thấu hiểu? là phần thứ năm. 
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6. Trí về sự sanh diệt: 


Tuệ về việc quán xét sự chuyên biên của các pháp đang hiện hữu là trí quán xét 
sự sanh diệt là (có ý nghĩa) thế nào? 


Sắc được sanh lên là đang hiện hữu, hiện tướng tái tạo của pháp ấy là sự sanh, 
hiện tướng chuyền biến là sự diệt, sự quán xét là trí. 


Thọ được sanh lên ...(như trên)... Tưởng được sanh lên ...(như trên)... Các hành 
được sanh lên ...(như trên)... Thức được sanh lên ...(như trên)... Mắt được sanh 
lên ...(như trên)... Hữu được sanh lên là đang hiện hữu, hiện tướng tái tạo của 
pháp ấy là sự sanh, hiện tướng chuyền biến là sự diệt, sự quán xét là trí. 


Đối với năm uân, (hành giả) trong khi nhận thấy sự sanh thì nhận thấy bao 
nhiêu hiện tướng, trong khi nhận thấy sự diệt thì nhận thấy bao nhiêu hiện 
tướng, trong khi nhận thấy sự sanh diệt thì nhận thấy bao nhiêu hiện tướng? 


Đối với năm uấn, (hành giả) trong khi nhận thấy sự sanh thì nhận thấy hai mươi 
lăm hiện tướng, trong khi nhận thấy sự diệt thì nhận thấy hai mươi lăm hiện 
tướng, trong khi nhận thấy sự sanh diệt thì nhận thấy năm mươi hiện tướng. 


Đối với sắc uân, (hành giả) trong khi nhận thấy sự sanh thì nhận thấy bao nhiêu 
hiện tướng, trong khi nhận thấy sự diệt thì nhận thấy bao nhiêu hiện tướng, 
trong khi nhận thấy sự sanh diệt thì nhận thấy bao nhiêu hiện tướng? Đối với 
thọ uân, ...(như trên)... Đối với tưởng uấn, ...(như trên)... Đối với hành uân, 
...(như trên)... Đối với thức uân, ...(như trên)... 


Đối với sắc uân, (hành giả) trong khi nhận thấy sự sanh thì nhận thấy năm hiện 
tướng, trong khi nhận thấy sự diệt thì nhận thấy năm hiện tướng, trong khi nhận 
thấy sự sanh diệt thì nhận thấy mười hiện tướng. Đối với thọ uân, ...(như trên)... 
Đối với tưởng uấn, ...(nt)... Đối với hành uân, ...(nt)... Đối với thức uân, ...(như 
trên)... 


Đối với sắc uân, (hành giả) trong khi nhận thấy sự sanh thì nhận thấy năm hiện 
tướng gì? (Hành giả) nhận thấy sự sanh của sắc uẫn theo ý nghĩa của sự sanh 
khởi là do duyên: “Do sự sanh khởi của vô minh, có sự sanh khởi của sắc, 
(hành giả) nhận thấy sự sanh của sắc uấn theo ý nghĩa của sự sanh khởi là do 
duyên: “Do sự sanh khởi của ái, có sự sanh khởi của sắc,” (hành giả) nhận thấy 
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sự sanh của sắc uân theo ý nghĩa của sự sanh khởi là do duyên: “Do sự sanh 
khởi của nghiệp, có sự sanh khởi của sắc, (hành giả) nhận thấy sự sanh của sắc 
uân theo ý nghĩa của sự sanh khởi là do duyên: “Do sự sanh khởi của vật thực, 
có sự sanh khởi của sắc,' (hành giả) nhận thấy sự sanh của sắc uân ngay cả 
trong khi nhận thấy hiện tướng của sự tái tạo. Đối với sắc uân, (hành giả) trong 
khi nhận thấy sự sanh thì nhận thấy năm hiện tướng này. 


(Đối với sắc uân), (hành giả) trong khi nhận thấy sự diệt thì nhận thấy năm hiện 
tướng gì? (Hành giả) nhận thấy sự diệt của sắc uấn theo ý nghĩa của sự diệt tận 
là do duyên: “Do sự diệt tận của vô minh, có sự diệt tận của sắc,” (hành giả) 
nhận thấy sự diệt của sắc uấn theo ý nghĩa của sự diệt tận là do duyên: “Do sự 
diệt tận của ái, có sự diệt tận của sắc, (hành giả) nhận thấy sự diệt của sắc uân 
theo ý nghĩa của sự diệt tận là do duyên: “Do sự diệt tận của nghiệp, có sự diệt 
tận của sắc, (hành giả) nhận thấy sự diệt của sắc uân theo ý nghĩa của sự diệt 
tận là đo duyên: “Do sự diệt tận của vật thực, có sự diệt tận của sắc,° (hành giả) 
nhận thấy sự diệt của sắc uân ngay cả trong khi nhận thấy hiện tướng của sự 
chuyển biến. Đối với sắc uẫn, (hành giả) trong khi nhận thấy sự diệt thì nhận 
thấy năm hiện tướng này. 


(Đối với sắc uấn), trong khi nhận thấy sự sanh diệt, (hành giả) nhận thấy mười 
hiện tướng này. 


Đối với thọ uân, (hành giả) trong khi nhận thấy sự sanh thì nhận thấy năm hiện 
tướng gì? (Hành giả) nhận thấy sự sanh của thọ uân theo ý nghĩa của sự sanh 
khởi là do duyên: “Do sự sanh khởi của vô minh, có sự sanh khởi của thọ,' ... 
“Do sự sanh khởi của ái, có sự sanh khởi của thọ,`... “Do sự sanh khởi của 
nghiệp, có sự sanh khởi của thọ,”... “Do sự sanh khởi của xúc, có sự sanh khởi 
của thọ,” (hành giả) nhận thấy sự sanh của thọ uân ngay cả trong khi nhận thấy 
hiện tướng của sự tái tạo. Đối với thọ uấn, (hành giả) trong khi nhận thấy sự 
sanh thì nhận thấy năm hiện tướng này. 


(Đối với thọ uấn), (hành giả) trong khi nhận thấy sự diệt thì nhận thấy năm hiện 
tướng gì? (Hành giả) nhận thấy sự điệt của thọ uấn theo ý nghĩa của sự diệt tận 
là do duyên: “Do sự diệt tận của vô minh, có sự diệt tận của thọ," ... “Do sự diệt 
tận của ái, có sự diệt tận của thọ,'... “Do sự diệt tận của nghiệp, có sự diệt tận 
của thọ,'... “Do sự diệt tận của vật thực, có sự diệt tận của thọ, (hành giả) nhận 
thấy sự diệt của thọ uâẫn ngay cả trong khi nhận thấy hiện tướng của sự chuyển 
biến. Đối với thọ uẫn, (hành giả) trong khi nhận thấy sự diệt thì nhận thấy năm 
hiện tướng này. 
S99 


(Đối với thọ uấn), trong khi nhận thấy sự sanh diệt, (hành giả) nhận thấy mười 
hiện tướng này. 


Đối với tưởng uân, ...(như trên)... Đối với hành uân, ...(như trên)... Đối với thức 
uân, (hành giả) trong khi nhận thấy sự sanh thì nhận thấy năm hiện tướng gì? 
(Hành giả) nhận thấy sự sanh của thức uân theo ý nghĩa của sự sanh khởi là do 
duyên: “Do sự sanh khởi của vô minh, có sự sanh khởi của thức,' ... “Do sự sanh 
khởi của ái, có sự sanh khởi của thức,'... “Do sự sanh khởi của nghiệp, có sự 
sanh khởi của thức,`... “Do sự sanh khởi của xúc, có sự sanh khởi của thức,” 
(hành giả) nhận thấy sự sanh của thức uân ngay cả trong khi nhận thấy hiện 
tướng của sự tái tạo. Đối với thức uân, (hành giả) trong khi nhận thấy sự sanh 
thì nhận thấy năm hiện tướng này. 


(Đối với thức uân), (hành giả) trong khi nhận thấy sự diệt thì nhận thấy năm 
hiện tướng gì? (hành giả) nhận thấy sự diệt của thức uân theo ý nghĩa của sự 
diệt tận là do duyên: “Do sự diệt tận của vô minh, có sự diệt tận của thức, ... 
“Do sự diệt tận của ái, có sự diệt tận của thức, ... “Do sự diệt tận của nghiệp, có 
sự diệt tận của thức,'... “Do sự diệt tận của vật thực, có sự diệt tận của thức, 
(hành giả) nhận thấy sự diệt của thức uân ngay cả trong khi nhận thấy hiện 
tướng của sự chuyền biến. Đối với thức uấn, (hành giả) trong khi nhận thấy sự 
diệt thì nhận thấy năm hiện tướng này. 


(Đối với thức uân), trong khi nhận thấy sự sanh diệt, (hành giả) nhận thấy mười 
hiện tướng này. 


Đối với năm uấn, (hành giả) trong khi nhận thấy sự sanh thì nhận thấy hai mươi 
lăm hiện tướng này, trong khi nhận thấy sự diệt thì nhận thấy hai mươi lăm hiện 
tướng này, trong khi nhận thấy sự sanh diệt thì nhận thấy năm mươi hiện tướng 
này. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về việc quản xét sự chuyển biến của các 
pháp đang hiện hữu là trí quản xét sự sanh điệt.” 


Sắc uân có sự sanh khởi là vật thực. Ba uân thọ, tưởng, hành có sự sanh khởi là 
xúc. Thức uân có sự sanh khởi là danh sắc. 


Phần giải thích “Trí về sự sanh diệt. 
--ooOoo-- 
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7. Trí quán xét về sự tan rã: 


Sau khi đã phân biệt rõ đối tượng, tuệ về việc quán xét sự tan rã là trí về minh 
sát là (có ý nghĩa) thế nào? 


Với sắc là đối tượng, tâm sanh lên rồi bị phân hủy. Sau khi đã phân biệt rõ đối 
tượng ấy, (hành giả) quán xét về sự tan rã của tâm ấy. 


(Hành giả) quán xét: Quán xét là (có ý nghĩa) thế nào? Quán xét là vô thường, 
không phải là thường. Quán xét là khổ não, không phải là lạc. Quán xét là vô 
ngã, không phải là ngã. (Hành giả) nhàm chán, không vui thích. (Hành giả) ly 
tham ái, không tham áiI. (Hành giả) làm cho diệt tận, không làm cho sanh khởi. 
(Hành giả) từ bỏ, không nắm giữ. 


Trong khi quán xét là vô thường, (hành giả) dứt bỏ thường tưởng; trong khi 
quán xét là khổ não, (hành giả) dứt bỏ lạc tưởng; trong khi quán xét là vô ngã, 
(hành giả) dứt bỏ ngã tưởng; trong khi nhàm chán, (hành giả) dứt bỏ sự vui 
thích; trong khi ly tham ái, (hành giả) dứt bỏ tham ái; trong khi làm cho diệt tận, 
(hành giả) dứt bỏ sự sanh khởi; trong khi từ bỏ, (hành giả) đứt bỏ sự nắm giữ. 


Với thọ là đối tượng, ...(như trên)... Với tưởng là đối tượng, ...(như trên)... Với 
các hành là đối tượng, ...(như trên)... Với thức là đối tượng, ...(như trên)... Với 
mắt là đối tượng, ...(như trên)... Với lão tử là đối tượng, tâm sanh lên rồi bị phân 
hủy. Sau khi đã phân biệt rõ đối tượng ấy, (hành giả) quán xét sự tan rã của tâm 
Ấy. 

(Hành giả) quán xét, quán xét là (có ý nghĩa) thế nào? Quán xét là vô thường, 
không phải là thường. Quán xét là khổ não, không phải là lạc. Quán xét là vô 
ngã, không phải là ngã. (Hành giả) nhàm chán, không vui thích. (Hành giả) ly 
tham ái, không tham á!. (Hành giả) làm cho diệt tận, không làm cho sanh khởi. 
(Hành giả) từ bỏ, không nắm giữ. 


Trong khi quán xét là vô thường, (hành giả) dứt bỏ thường tưởng; trong khi 
quán xét là khổ não, (hành giả) dứt bỏ lạc tưởng; trong khi quán xét là vô ngã, 
(hành giả) dứt bỏ ngã tưởng; trong khi nhàm chán, (hành giả) dứt bỏ sự vui 
thích; trong khi ly tham ái, (hành giả) dứt bỏ tham ái; trong khi làm cho diệt tận, 
(hành giả) dứt bỏ sự sanh khởi; trong khi từ bỏ, (hành giả) dứt bỏ sự nắm giữ. 


1. Do tiếp cận sự việc, 
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và ly khai bằng tưởng, 
với lực do hướng tâm, 
phân rõ là mình sát. 

2. Với sự tiếp nối cảnh, 
xác định chung cả hai, 
quyết đoán về diệt tận, 
mình sát tướng hoại diệt. 
3. Do phán biệt rõ cảnh, 
quán xét sự tan rã, 

và thiết lập không tánh, 
thắng tuệ là mình sát. 


4. Thiện xảo ba quán xéi, 


và về bốn minh sái,!) 
thiện xảo ba thiết lập, 


không động vì tà kiến. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Sau khi đã phân biệt rõ đối tượng, tuệ về 
việc quản xét sự tan rã là trí về minh sát.” 


Phân giải thích “Trí quán xét về sự tan rã.? 


-=ooOoo-- 


8. Trí về điêu tai hại: 
Tuệ về sự thiết lập của kinh hãi là trí về điều tai hại là (có ý nghĩa) thế nào? 
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Tuệ về sự thiết lập của kinh hãi rằng: “Sự tái sanh là kinh hãi là trí về điều tai 
hại. Tuệ về sự thiết lập của kinh hãi rằng: “Sự vận hành là kinh hãi' ... “Hiện 
tướng là kinh hãi”... “(Nghiệp) tích lũy là kinh hãi” ... “Mầm tái sanh là kinh 
hãi”... “Cảnh giới tái sanh là kinh hãi”... “Sự tái tạo là kinh hãi”... “Sự sanh lên 
là kinh hãi”... “Sự sanh (ra) là kinh hãi' ... “Sự già là kinh hãi”... 'Sự bệnh là 
kinh hãi' ... “Sự chết là kinh hãi' ... “Sự sầu muộn là kinh hãi' ... “Sự than vãn là 
kinh hãi? ... “Sự thất vọng là kinh hãi' là trí về điều tai hại. 


Trí về trạng thái bình yên rằng: “Sự không tái sanh là an ôn." Trí về trạng thái 
bình yên rằng: “Sự không vận hành là an ổn.' ...(nt)... Trí về trạng thái bình yên 
rằng: “Sự không thất vọng là an ôn.” 


Trí về trạng thái bình yên rằng: “Sự tái sanh là kinh hãi, sự không tái sanh là an 
ồn.” Trí về trạng thái bình yên rằng: “Sự vận hành là kinh hãi, sự không vận 
hành là an ốn.' ...(nÐ)... Trí về trạng thái bình yên răng: “Sự thất vọng là kinh 
hãi, sự không thất vọng là an ôn.' 


Tuệ về sự thiết lập của kinh hãi rằng: “Sự tái sanh là khổ' là trí về điều tai hại. 
Tuệ về sự thiết lập của kinh hãi rằng: “Sự vận hành là khổ' ...(như trên)... “Sự 
thất vọng là khổ' là trí về điều tai hại. 


Trí về trạng thái bình yên rằng: “Sự không tái sanh là lạc.” Trí về trạng thái bình 
yên rằng: “Sự không vận hành là lạc. ...(như trên)... Trí về trạng thái bình yên 
rằng: “Sự không thất vọng là lạc. 


Trí về trạng thái bình yên rằng: “Sự tái sanh là khổ, sự không tái sanh là lạc.” Trí 
về trạng thái bình yên rằng: “Sự vận hành là khổ, sự không vận hành là lạc.” 
..(như trên)... Trí về trạng thái bình yên răng: “Sự thất vọng là khổ, sự không 
thất vọng là lạc. 


Tuệ về sự thiết lập của kinh hãi rằng: “Sự tái sanh là hệ lụy vật chất là trí về 
điều tai hại. Tuệ về sự thiết lập của kinh hãi rằng: “Sự vận hành là hệ lụy vật 
chất” ...(như trên)... “Sự thất vọng là hệ lụy vật chất” là trí về điều tai hại. 


Trí về trạng thái bình yên rằng: “Sự không tái sanh là không hệ lụy vật chất." Trí 
về trạng thái bình yên rằng: “Sự không vận hành là không hệ lụy vật chất.” 
...(như trên)... Trí về trạng thái bình yên răng: “Sự không thất vọng là không hệ 
lụy vật chất.” 
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Trí về trạng thái bình yên rằng: “Sự tái sanh là hệ lụy vật chất, sự không tái sanh 
là không hệ lụy vật chất.” Trí về trạng thái bình yên rằng: “Sự vận hành là hệ lụy 
vật chất, sự không vận hành là không hệ lụy vật chất.” ..(nf)... Trí về trạng thái 
bình yên rằng: “Sự thất vọng là hệ lụy vật chất, sự không thất vọng là không hệ 
lụy vật chất.” 


Tuệ về sự thiết lập của kinh hãi rằng: “Sự tái sanh là pháp hữu vi” là trí về điều 
tai hại. Tuệ về sự thiết lập của kinh hãi rằng: “Sự vận hành là pháp hữu vi' 
...(như trên)... Tuệ về sự thiết lập của kinh hãi rằng: “Sự thất vọng là pháp hữu 
vi là trí về điều tai hại. 


Trí về trạng thái bình yên rằng: “Sự không tái sanh là Niết Bàn." Trí về trạng 
thái bình yên rằng: “Sự không vận hành là Niết Bàn.' ...(như trên)... Trí về trạng 
thái bình yên rằng: “Sự không thất vọng là Niết Bàn.) 


Trí về trạng thái bình yên rằng: “Sự tái sanh là pháp hữu vi, sự không tái sanh là 
Niết Bàn.' Trí về trạng thái bình yên rằng: “Sự vận hành là pháp hữu vi, sự 
không vận hành là Niết Bàn." ...(như trên)... Trí về trạng thái bình yên rằng: “Sự 
thất vọng là pháp hữu vi, sự không thất vọng là Niết Bàn.” 


1l. VỊ nhận thức tái sanh, 

vận hành, tướng, tích nghiệp, 
mâm tái sanh là 'khổ, ` 

trí này là tai hại. 

2.. Không sanh, không vận hành, 
không tướng, không tích nghiệp, 
không mâm sanh là 'lạc, ` 

trí này là bình yên. 

3. Đây trí về tai hại, 
sanh lên ở năm chốn.) 
bình yên về năm nơi, 


vị nhận ra mười trí. 
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Người thiện xảo hai trí, 
không động vì tà kiến. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọ!) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “ Tuệ về sự thiết lập của kinh hãi là trí về điễu 
tại hại.” 


Phần giải thích “Trí về điều tai hại.) 


-=ooOoo-- 


9, Trí vê các trạng thái xả đôi với các pháp hữu vi: 


Tuệ về sự mong muôn giải thoát, vê sự phân biệt rõ, và vê sự bình thản là trí vê 
các trạng thái xả đôi với các pháp hữu vi là (có ý nghĩa) thê nào? 


Tuệ về sự mong muốn giải thoát, về Sự phân biệt rõ, và về sự bình thản đối với 
sự tái sanh là trí về các trạng thái xả đối với các pháp hữu vi. Tuệ về sự mong 
muốn giải thoát, vỀ sự phân biệt rõ, và về sự bình thản đối với sự vận hành 
...(như trên)... đôi với hiện tướng ...(như trên)... đối với (nghiệp) tích lũy ...(nÐ)... 
đối với mầm tái sanh ...(nt)... đối với cảnh giới tái sanh ...(nt)... đối với sự tái tạo 
..(nÐ... đối với sự sanh lên ...(n9)... đối với sự sanh (ra) ...(nt)... đối với sự già 
..(nÐ... đối với sự bệnh ...(nt)... đối với sự chết ...(nt)... đối với sự sầu muộn 
...(nÐ... đối với sự than vãn ...(như trên)... Tuệ về sự mong muốn giải thoát, về 
sự phân biệt rõ, và về sự bình thản đối với sự thất vọng là trí về các trạng thái xả 
đối với các pháp hữu vi. 


Tuệ về sự mong muốn giải thoát, về sự phân biệt rõ, và về sự bình thản đối với 
“Sự tái sanh là khổ' là trí về các trạng thái xả đối với các pháp hữu vi. Tuệ về sự 
mong muốn giải thoát, về sự phân biệt rõ, và về sự bình thản đối với “Sự vận 
hành là khổ" ...(như trên)... “Sự thất vọng là khổ' là trí về các trạng thái xả đối 
với các pháp hữu v1. 

Tuệ về sự mong muốn giải thoát, về sự phân biệt rõ, và về sự bình thản đối với 
“Sự tái sanh là kinh hãi' là trí về các trạng thái xả đối với các pháp hữu vi. Tuệ 
VỀ sự mong muốn giải thoát, vỀ sự phân biệt rõ, và về sự bình thản đối với “Sự 
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vận hành là kinh hãi' ...(nt)... “Sự thất vọng là kinh hãi' là trí về các trạng thái 
xả đôi với các pháp hữu vi. 


Tuệ về sự mong muốn giải thoát, về sự phân biệt rõ, và về sự bình thản đối với 
“Sự tái sanh là hệ lụy vật chất” là trí về các trạng thái xả đối với các pháp hữu 
vi. Tuệ về sự mong muốn giải thoát, vỀ sự phân biệt rõ, và về sự bình thản đối 
với “Sự vận hành là hệ lụy vật chất” ...(như trên)... “Sự thất vọng là hệ lụy vật 
chất' là trí về các trạng thái xả đối với các pháp hữu vi. 


Tuệ về sự mong muốn giải thoát, về Sự phân biệt rõ, và về sự bình thản đối với 
“Sự tái sanh là pháp hữu vi' là trí về các trạng thái xả đối với các pháp hữu vi. 
Tuệ về sự mong muốn giải thoát, về Sự phân biệt rõ, và về sự bình thản đối với 
“Sự vận hành là pháp hữu vi' ...(như trên)... “Sự thất vọng là pháp hữu vi' là trí 
về các trạng thái xả đối với các pháp hữu vi. 


“Sự tái sanh là pháp hữu vi, (hành giả) dửng dưng đối với các pháp hữu vi ấy,) 
như thế là trạng thái xả đối với các pháp hữu vi. “Các pháp hữu vi và trạng thái 
xả, cả hai điều này đều là các pháp hữu vi, (hành giả) dửng dưng đối với các 
pháp hữu vi ấy,° như thế là trạng thái xả đối với các pháp hữu vi. 


“Sự vận hành là pháp hữu vị, ...(nf)... “Hiện tướng là pháp hữu vị, ... “(Nghiệp) 
tích lũy ... “Mầm tái sanh ... 'Cảnh giới tái sanh... “Sự tái tạo... 'Sự sanh lên... 
“Sự sanh (ra)... “Sự già... “Sự bệnh... “Sự chết ... “Sự sầu muộn... “Sự than vãn 
... “Sự thất vọng là pháp hữu vi, (hành giả) dửng dưng đối với các pháp hữu vi 
ấy,` như thế là trạng thái xả đối với các pháp hữu vi. 'Các pháp hữu vi và trạng 
thái xả, cả hai điều này đều là các pháp hữu vi, (hành giả) dửng dưng đối với 
các pháp hữu vi ấy, như thế là trạng thái xả đối với các pháp hữu vi. 


Sự quả quyết của tâm ở trạng thái xả đối với các pháp hữu vi là với bao nhiêu 
biểu hiện? Sự quả quyết của tâm ở trạng thái xả đối với các pháp hữu vi là với 
tám biểu hiện. 


Đối với phàm nhân, sự quả quyết của tâm ở trạng thái xả đối với các pháp hữu 
vi là với bao nhiêu biểu hiện? Đối với vị hữu học, sự quả quyết của tâm ở trạng 
thái xả đối với các pháp hữu vi là với bao nhiêu biểu hiện? Đối với vị đã lìa 
tham ái, sự quả quyết của tâm ở trạng thái xả đối với các pháp hữu vi là với bao 
nhiêu biểu hiện? 

Đối với phàm nhân, sự quả quyết của tâm ở trạng thái xả đối với các pháp hữu 
vi là với hai biểu hiện. Đối với vị hữu học, sự quả quyết của tâm ... là với ba 
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biêu hiện. Đôi với vị đã lìa tham ái, sự quả quyêt của tâm ở trạng thái xả đôi với 
các pháp hữu vi là với ba biêu hiện. 


Đối với phàm nhân, sự quả quyết của tâm ở trạng thái xả đối với các pháp hữu 
vi là với hai biểu hiện gì? Phàm nhân hoặc là thích thú trạng thái xả đối với các 
pháp hữu vi hoặc là minh sát (trạng thái ấy). Đối với phàm nhân, sự quả quyết 
của tâm ... là với hai biểu hiện này. 


Đối với vị hữu học, sự quả quyết của tâm... là với ba biểu hiện gì? VỊ hữu học 
hoặc là thích thú, hoặc là minh sát trạng thái xả đối với các pháp hữu vi, hoặc là 
phân biệt rõ rồi thể nhập thiền quả. Đối với vị hữu học, sự quả quyết của tâm ... 
là với ba biểu hiện này. 


Đối với vị đã lìa tham ái, sự quả quyết của tâm ... là với ba biểu hiện gì? Vị đã 
lia tham ái hoặc là minh sát trạng thái xả đối với các pháp hữu vi, hoặc là phân 
biệt rõ rồi thể nhập thiền quả, hoặc là dửng dưng với điều ấy rồi an trú với sự an 
trú không tánh, với sự an trú vô tướng, hoặc với sự an trú vô nguyện. Đối với vị 
đã lìa tham ái, sự quả quyết của tâm... là với ba biểu hiện này. 


Đối với phàm nhân và đối với vị hữu học, sự quả quyết của tâm ở trạng thái xả 
đối với các pháp hữu vi có cùng một bản chất là thế nào? Đối với phàm nhân, 
trong khi thích thú trạng thái xả đối với các pháp hữu vi, tâm sẽ bị ô nhiễm, là 
sự ngăn trở cho việc tu tập, là chướng ngại cho sự thấu triệt, là duyên cho mầm 
tái sanh trong tương lai. Ngay cả đối với vị hữu học, trong khi thích thú trạng 
thái xả đối với các pháp hữu vị, tâm bị sẽ ô nhiễm, là sự ngăn trở cho việc tu 
tập, ... là duyên cho mầm tái sanh trong tương lai. Đối với phàm nhân và đối với 
vị hữu học, sự quả quyết của tâm ... có cùng một bản chất theo ý nghĩa thích thú 
là như vậy. 


Đối với phàm nhân, đối với vị hữu học, và đối với vị đã lìa tham ái, sự quả 
quyết của tâm ... có cùng một bản chất là thế nào? Phàm nhân minh sát trạng 
thái xả đối với các pháp hữu vi là vô thường, là khổ não, là vô ngã. Vị hữu học 
cũng minh sát ... là vô thường, là khổ não, là vô ngã. Vị đã lìa tham ái cũng 
minh sát trạng thái xả đối với các pháp hữu vi là vô thường, là khổ não, là vô 
ngã. Đối với phàm nhân, đối với vị hữu học, và đối với vị đã lìa tham ái, sự quả 
quyết của tâm ... có cùng một bản chất theo ý nghĩa quả quyết là như vậy. 


Đôi với phàm nhân, đôi với vị hữu học, và đôi với vị đã lìa tham ái, sự quả 
quyêt của tâm ở trạng thái xả đôi với các pháp hữu vi là có bản chât khác biệt 
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như thế nào? Đối với phàm nhân, trạng thái xả đối với các pháp hữu vi là thiện. 
Đối với vị hữu học, trạng thái xả đối với các pháp hữu vi là thiện. Đối với vị đã 
lia tham ái, trạng thái xả đối với các pháp hữu vi là vô ký. Đối với phàm nhân, 
đối với vị hữu học, và đối với vị đã lìa tham ái, sự quả quyết của tâm... là có 
bản chất khác biệt theo ý nghĩa thiện và vô ký là như vậy. 


Đối với phàm nhân, đối với vị hữu học, và đối với vị đã lìa tham ái, sự quả 
quyết của tâm ở trạng thái xả đối với các pháp hữu vi có bản chất khác biệt là 
thế nào? Đối với phàm nhân, trạng thái xả đối với các pháp hữu vi có lúc biết 
được rõ rệt có lúc không biết được rõ rệt. Luôn cả đối với vị hữu học, trạng thái 
xả ... Đối với vị đã lìa tham ái, trạng thái xả đối với các pháp hữu vi là biết được 
hoàn toàn rõ rệt. Sự quả quyết của tâm ... của phàm nhân, của vị hữu học, và 
của vị đã lìa tham ái có bản chất khác biệt theo ý nghĩa đã được biết và theo ý 
nghĩa đã không được biết là như vậy. 


Đối với phàm nhân, đối với vị hữu học, và đối với vị đã lìa tham ái, sự quả 
quyết của tâm ... có bản chất khác biệt là thế nào? Phàm nhân minh sát trạng 
thái xả đối với các pháp hữu vi không được toàn vẹn. VỊ hữu học minh sát ... 
cũng không được toàn vẹn. VỊ đã lìa tham ái minh sát trạng thái xả đối với các 
pháp hữu vi được toàn vẹn. Đối với phàm nhân, đối với vị hữu học, và đối với 
vị đã lìa tham ái, sự quả quyết của tâm ... có bản chất khác biệt theo ý nghĩa 
được toàn vẹn và theo ý nghĩa không được toàn vẹn là như vậy. 


Đối với phàm nhân, đối với vị hữu học, và đối với vị đã lìa tham ái, sự quả 
quyết của tâm ... có bản chất khác biệt là thế nào? Phàm nhân minh sát trạng 
thái xả đối với các pháp hữu vi nhăm mục đích thành tựu Đạo Nhập Lưu đề dứt 
bỏ ba sự ràng buộc. Vị hữu học minh sát ... nhằm mục đích thành tựu cao hơn 
do trạng thái đã được dứt bỏ ba sự ràng buộc. Vị đã lìa tham ái minh sát ... nhăm 
mục đích lạc trú trong hiện tại do trạng thái đã được dứt bỏ toàn bộ phiền não. 
Sự quả quyết của tâm ... của phàm nhân, của vị hữu học, và của vị đã lìa tham ái 
là có bản chất khác biệt theo ý nghĩa đã được dứt bỏ và theo ý nghĩa chưa được 
dút bỏ là như vậy. 


Đối với vị hữu học và đối với vị đã lìa tham ái, sự quả quyết của tâm ... có bản 
chất khác biệt là thế nào? Vị hữu học hoặc là thích thú, hoặc là minh sát trạng 
thái xả đối với các pháp hữu vi, hoặc là phân biệt rõ rồi thể nhập thiền quả. Vị 
đã lìa tham ái hoặc là minh sát trạng thái xả đối với các pháp hữu vi, hoặc là 
phân biệt rõ rồi thể nhập thiền quả, hoặc là đửng dưng đối với điều ấy rồi an trú 
với sự an trú không tánh, với sự an trú vô tướng, hoặc với sự an trú vô nguyện. 
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Đối với vị hữu học và đối với vị đã lìa tham ái, sự quả quyết của tâm ở trạng 
thái xả đối với các pháp hữu vi là có bản chất khác biệt theo ý nghĩa an trú và 
thể nhập là như vậy. 


Có bao nhiêu trạng thái xả đối với các pháp hữu vi sanh lên do năng lực của chỉ 
tịnh? Có bao nhiêu trạng thái xả đối với các pháp hữu vi sanh lên do năng lực 
của minh sát? Có tám trạng thái xả đối với các pháp hữu vi sanh lên đo năng lực 
của chỉ tịnh. Có mười trạng thái xả đối với các pháp hữu vi sanh lên do năng lực 
của minh sát. 


Tám trạng thái xả đối với các pháp hữu vi sanh lên do năng lực của chỉ tịnh là 
gì? Tuệ do sự bình thản sau khi phân biệt rõ các pháp ngăn che nhằm mục đích 
thành tựu sơ thiền là trí về các trạng thái xả đối với các pháp hữu vi. Tuệ do sự 
bình thản sau khi phân biệt rõ tầm tứ nhằm mục đích thành tựu nhị thiền là trí 
về các trạng thái xả đối với các pháp hữu vi. Tuệ đo sự bình thản sau khi phân 
biệt rõ hỷ nhằm mục đích thành tựu tam thiên là trí về các trạng thái xả đối với 
các pháp hữu vi. Tuệ đo sự bình thản sau khi phân biệt rõ lạc và khổ nhằm mục 
đích thành tựu tứ thiền là trí về các trạng thái xả đối với các pháp hữu vi. Tuệ do 
sự bình thản sau khi phân biệt rõ sự nghĩ tưởng về sắc, sự nghĩ tưởng về bất 
bình, sự nghĩ tưởng về khác biệt nhằm mục đích thành tựu sự chứng đạt không 
vô biên xứ là trí về các trạng thái xả ... Tuệ do sự bình thản sau khi phân biệt rõ 
sự nghĩ tưởng về không vô biên xứ nhằm mục đích thành tựu sự chứng đạt thức 
vô biên xứ là trí về các trạng thái xả đối với các pháp hữu vi. Tuệ do sự bình 
thản sau khi phân biệt rõ sự nghĩ tưởng về thức vô biên xứ nhằm mục đích 
thành tựu sự chứng đạt vô sở hữu xứ là trí về các trạng thái xả đối với các pháp 
hữu vi. Tuệ do sự bình thản sau khi phân biệt rõ sự nghĩ tưởng về vô sở hữu xứ 
nhằm mục đích thành tựu sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ là trí về các 
trạng thái xả đối với các pháp hữu vi. Đây là tám trạng thái xả đối với các pháp 
hữu vi sanh lên do năng lực của chỉ tịnh. 


Mười trạng thái xả đối với các pháp hữu vi sanh lên do năng lực của minh sát là 
gì? Tuệ do sự bình thản sau khi phân biệt rõ sự tái sanh, sự vận hành, hiện 
tướng, (nghiệp) tích lũy, mầm tái sanh, cảnh giới tái sanh, sự tái tạo, sự sanh 
lên, sự sanh (ra), sự giả, sự bệnh, sự chết, sự sầu muộn, sự than vẫn, sự thất 
Vọng nhằm mục đích thành tựu Đạo Nhập Lưu là trí về các trạng thái xả đối với 
các pháp hữu vi. Tuệ do sự bình thản sau khi phân biệt rõ sự tái sanh, ...(như 
trên)... nhăm mục đích chứng đạt Quả Nhập Lưu ... nhằm mục đích thành tựu 
Đạo Nhất Lai ... nhằm mục đích chứng đạt Quả Nhất Lai ... nhằm mục đích 
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thành tựu Đạo Bắt Lai ... nhằm mục đích chứng đạt Quả Bất Lai ... nhằm mục 
đích thành tựu Đạo A-la-hán ... nhằm mục đích chứng đạt Quả A-la-hán ... 
nhằm mục đích chứng đạt sự an trú không tánh ... nhằm mục đích chứng đạt sự 
an trú vô tướng là trí về các trạng thái xả đối với các pháp hữu vi. Đây là mười 
trạng thái xả đối với các pháp hữu vi sanh lên do năng lực của minh sát. 


Có bao nhiêu trạng thái xả đối với các pháp hữu vi là thiện? Có bao nhiêu là bất 
thiện? Có bao nhiêu là vô ký? Có mười lăm trạng thái xả đối với các pháp hữu 
vi là thiện. Có ba trạng thái xả đối với các pháp hữu vi là vô ký. Không có trạng 
thái xả đối với các pháp hữu vi là bất thiện. 


1. Tuệ phán biệt, bình thản, 
tảm hành xứ của tám: 
hai thuộc về phàm nhân, 
hữu học ba hành xử, 
vị la ái có ba, 
tâm ly khai với chúng. 
2. Tám do duyên của định, 
mười hành xứ của trí, 
mười tâm xả các hành 
là duyên ba giải thoái.L'°l 
3. Mười tám biểu hiện này, 
vị có tuệ hiểu rõ, 
thiện xảo trong xả hành, 
không động vì tà kiến. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về sự mong muốn giải thoát, về sự phân 
biệt rõ, và về sự bình thản là trí về các trạng thái xả đối với các pháp hữu vi.” 


Phần giải thích “Trí về các trạng thái xả đối với các pháp hữu vi. 


-=ooOoo-- 


910 


10. Trí chuyển tộc: 


Tuệ về sự thoát ra và ly khai ngoại phần là trí chuyển tộc là (có ý nghĩa) thế 
nào? 


“Vượt trên sự tái sanh là chuyền tộc. “Vượt trên sự vận hành" là chuyền tộc. 
“Vượt trên hiện tướng' ... “Vượt trên (nghiệp) tích lũy"... “Vượt trên mầm tái 
sanh" ... “Vượt trên cảnh giới tái sanh' ... “Vượt trên sự tái tạo”... “Vượt trên sự 
sanh lên' ... “Vượt trên sự sanh (ra)' ... “Vượt trên sự già' ... “Vượt trên sự bệnh” 
... VƯỢt trên sự chết”... “Vượt trên sự sầu muộn" ... “Vượt trên sự than vãn' ... 
“Vượt trên sự thất vọng" là chuyển tộc. “Vượt trên hiện tướng của các hành ở 
ngoại phần" là chuyền tộc. 


“Dự phần vào! sự không tái sanh" là chuyển tộc. “Dự phần vào sự không vận 
hành' là chuyển tộc. ...(như trên)... 'Dự phần vào sự diệt tận Niết Bàn' là 


chuyền tộc. 


“Sau khi đã vượt trên sự tái sanh rồi dự phần vào sự không tái sanh là chuyển 
tộc. “Sau khi đã vượt trên sự vận hành rồi dự phần vào sự không vận hành' ... 
“Sau khi đã vượt trên hiện tướng rồi dự phần vào không hiện tướng là chuyển 
tộc. ...(như trên)... “Sau khi đã vượt trên hiện tướng của các hành ở ngoại phần 
rồi dự phần vào sự diệt tận Niết Bàn” là chuyền tộc. 


“Thoát ra khỏi sự tái sanh" là chuyển tộc. “Thoát ra khỏi sự vận hành" là chuyển 
tộc. “Thoát ra khỏi hiện tướng" ... “Thoát ra khỏi (nghiệp) tích lũy' ... “Thoát ra 
khỏi mầm tái sanh" ... “Thoát ra khỏi cảnh giới tái sanh"... “Thoát ra khỏi sự tái 
tạo”... “Thoát ra khỏi sự sanh lên'... “Thoát ra khỏi sự sanh (ra)`... “Thoát ra 
khỏi sự già”... “Thoát ra khỏi sự bệnh' .... “Thoát ra khỏi sự chết”... “Thoát ra 
khỏi sự sầu muộn? ... “Thoát ra khỏi sự than vãn' ... “Thoát ra khỏi sự thất vọng ` 
là chuyên tộc. “Thoát ra khỏi hiện tướng của các hành ở ngoại phâần' là chuyển 
tộc. 


“Dự phần vào sự không tái sanh' là chuyển tộc. “Dự phần vào sự không vận 
hành' là chuyển tộc. ...(như trên)... 'Dự phần vào sự diệt tận Niết Bàn là 
chuyển tộc. 


“Sau khi thoát ra khỏi sự /ái sanh rồi dự phần vào sự không tái sanh` là chuyển 
tộc. “Sau khi thoát ra khỏi sự vận hành rồi dự phần vào sự không vận hành) là 
chuyển tộc. “Sau khi thoát ra khỏi hiện tướng... không hiện tướng ...(nt)... 
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(nghiệp) tích lũy ... không (nghiệp) tích lũy ...(nt)... mầm tái sanh ... không mầm 
tái sanh ...(nf)... cảnh giới tái sanh ... không cảnh giới tái sanh ...(nt)... sự tái tạo 
... Sự không tái tạo ...(nf)... sự sanh lên ... sự không sanh lên ...(nf)... sự sanh (ra) 
... Sự không sanh (ra) ...(nf)... sự già ... sự không già ...(nf)... sự bệnh ... sự không 
bệnh ...(nf)... sự chết... sự không chết ...(f)... SỰ sầu muộn ... sự không sầu 
muộn ...(nt)... sự than vãn ... sự không than vãn ...(nt)... sự thất vọng ... sự không 
thất vọng ... “Sau khi thoát ra khỏi hiện tướng của các hành ở ngoại phân tồi dự 
phần vào sự diệt tận Niết Bàn' là chuyền tộc. 


“Ly khai khỏi sự tái sanhˆ là chuyên tộc. “Ly khai khỏi sự vận hành là chuyển 
tộc. ...(như trên)... “Ly khai khỏi hiện tướng của các hành ở ngoại phầnˆ là 
chuyển tộc. 


“Dự phần vào sự không tái sanh là chuyền tộc. “Dự phần vào sự không vận 
hành' là chuyển tộc. ...(như trên)... 'Dự phần vào sự diệt tận Niết Bàn là 
chuyền tộc. 


“Sau khi đã ly khai khỏi sự tái sanh rồi dự phần vào sự không tái sanhˆ là 
chuyền tộc. “Sau khi đã ly khai khỏi sự vận hành rồi dự phần vào sự không vận 
hành” là chuyển tộc. ...(như trên)... “Sau khi đã ly khai khỏi hiện tướng của các 
hành ở ngoại phần rồi dự phần vào sự điệt tận Niết Bàn” là chuyền tộc. 


Có bao nhiêu sự chuyền tộc được sanh lên do năng lực của chỉ tịnh? Có bao 
nhiêu sự chuyển tộc được sanh lên do năng lực của minh sát? Có tám sự chuyền 
tộc được sanh lên do năng lực của chỉ tịnh. Có mười sự chuyền tộc được sanh 
lên do năng lực của minh sát. 


Tám sự chuyển tộc được sanh lên do năng lực của chỉ tịnh là gì? “Vượt trên các 
pháp ngăn che nhằm mục đích thành tựu sơ thiền" là chuyển tộc. “Vượt trên tầm 
tứ nhằm mục đích thành tựu nhị thiền' ... “Vượt trên hỷ nhằm mục đích thành 
tựu tam thiền' ... “Vượt trên lạc và khổ nhằm mục đích thành tựu tứ thiền'.... 
“Vượt trên sự nghĩ tưởng về sắc, sự nghĩ tưởng về bất bình, sự nghĩ tưởng về 
khác biệt nhằm mục đích thành tựu sự chứng đạt không vô biên xứ" ... “Vượt 
trên sự nghĩ tưởng về không vô biên xứ nhằm mục đích thành tựu sự chứng đạt 
thức vô biên xứ' ... “Vượt trên sự nghĩ tưởng về thức vô biên xứ nhằm mục đích 
thành tựu sự chứng đạt vô sở hữu xứ' ... “Vượt trên sự nghĩ tưởng về vô sở hữu 
xứ nhằm mục đích thành tựu sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ” là 
chuyền tộc. Đây là tám sự chuyên tộc được sanh lên do năng lực của chỉ tịnh. 
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Mười sự chuyên tộc được sanh lên do năng lực của minh sát là gì? “Vượt trên sự 
tái sanh, sự vận hành, hiện tướng, (nghiệp) tích lũy, mầm tái sanh, cảnh giới tái 
sanh, sự tái tạo, sự sanh lên, sự sanh (ra), sự già, sự bệnh, sự chết, sự sầu muộn, 
sự than vãn, sự thất vọng, hiện tướng của các hành ở ngoại phần nhằm mục đích 
thành tựu Đạo Nhập Lưu' là chuyền tộc. “Vượt trên sự tái sanh, sự vận hành, 
hiện tướng, (nghiệp) tích lũy, mầm tái sanh, ...(như trên)... nhằm mục đích 
chứng đạt Quả Nhập Lưu' ...(như trên)... nhằm mục đích thành tựu Đạo Nhất 
Lai ...(như trên)... nhằm mục đích chứng đạt Quả Nhất Lai ...(như trên)... nhằm 
mục đích thành tựu Đạo Bất Lai ...(như trên)... nhăm mục đích chứng đạt Quả 
Bất Lai ...(như trên)... nhằm mục đích thành tựu Đạo A-la-hán' ...(như trên)... 
nhằm mục đích chứng đạt Quả A-la-hán ...(như trên)... nhằm mục đích chứng 
đạt sự an trú không tánh ...(như trên)... “Vượt trên sự tái sanh, sự vận hành, hiện 
tướng, (nghiệp) tích lũy, mầm tái sanh, cảnh giới tái sanh, sự tái tạo, sự sanh 
lên, sự sanh (ra), sự giả, sự bệnh, sự chết, sự sầu muộn, sự than vẫn, sự thất 
vọng, hiện tướng của các hành ở ngoại phần nhằm mục đích chứng đạt sự an trú 
vô tướng? là chuyên tộc. Đây là mười sự chuyền tộc được sanh lên do năng lực 
của minh sát. 


Có bao nhiêu sự chuyền tộc là thiện? Có bao nhiêu là bất thiện? Có bao nhiêu là 
vô ký? Có mười lăm sự chuyền tộc là thiện. Có ba sự chuyền tộc là vô ký. 
Không có sự chuyền tộc là bất thiện. 


1. Vật chất, không vật chất, 
CÓ nguyện và vô nguyện, 
ràng buộc, không ràng buộc, 
thoát được và không thoái. 
2. Tám do duyên của định, 
mười hành xứ của trí, 

mười tám sự chuyển tộc 

là duyên ba giải thoái. 

3. Mười tám biểu hiện này, 
vị có tuệ hiểu rõ, 

khéo ly khai, thoát khỏi, 
không động vì tà kiến. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về sự thoát ra và ly khai ngoại phần là 
trí chuyển tộc.” 
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Phần giải thích “Trí chuyển tộc. 


-=ooOoo-- 


11. Trí về Đạo: 


Tuệ về sự thoát ra và ly khai cả hai (nội ngoại phần) là trí về Đạo là (có ý nghĩa) 
thế nào? 


Vào sát-na Đạo Nhập Lưu: Chánh kiến, theo ý nghĩa nhận thức, thoát ra khỏi tà 
kiến, thoát ra khỏi các phiền não xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) các uân, 
thoát ra khỏi tất cả các hiện tướng ngoại phân; vì thể, được nói rằng: “Tuệ về sự 
thoát ra và ly khai cả hai (nội ngoại phần) là trí về Đạo.” 


Chánh tư duy, theo ý nghĩa gắn chặt (tâm vào cảnh), thoát ra khỏi tà tư duy, 
thoát ra khỏi các phiền não xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) các uân, thoát ra 
khỏi tất cả các hiện tướng ngoại phần; vì thế, được nói rằng: “Tuệ về sự thoát ra 
và ly khai cả hai (nội ngoại phần) là trí về Đạo.” 


Chánh ngữ, theo ý nghĩa gìn giữ, thoát ra khỏi tà ngữ, thoát ra khỏi các phiền 
não xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) các uân, thoát ra khỏi tất cả các hiện 
tướng ngoại phần; vì thế, được nói rằng: “Tuệ về sự thoát ra và ly khai cả hai 
(nội ngoại phần) là trí về Đạo.” 


Chánh nghiệp, theo ý nghĩa nguồn sanh khởi, thoát ra khỏi tà nghiệp, thoát ra 
khỏi các phiền não xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) các uấn, thoát ra khỏi tất 
cả các hiện tướng ngoại phần; vì thế, được nói rằng: “Tuệ về sự thoát ra và ly 
khai cả hai (nội ngoại phần) là trí về Đạo.” 


Chánh mạng, theo ý nghĩa trong sạch, thoát ra khỏi tà mạng, thoát ra khỏi các 
phiền não xu hướng theo điều ấy... 


Chánh tinh tấn, theo ý nghĩa ra sức, thoát ra khỏi tà tỉnh tấn, thoát ra khỏi các 
phiền não xu hướng theo điều ấy ... 


Chánh niệm, theo ý nghĩa thiết lập, thoát ra khỏi tà niệm, thoát ra khỏi các phiền 
não xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) các uẫn, thoát ra khỏi tất cả các hiện 
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tướng ngoại phân; vì thê, được nói răng: “Tuệ về sự thoát ra và ly khai cả hai 
(nội ngoại phán) là trí về Đạo.” 


Chánh định, theo ý nghĩa không tản mạn, thoát ra khỏi tà định, thoát ra khỏi các 
phiền não xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) các uấn, thoát ra khỏi tất cả các 
hiện tướng ngoại phần; vì thế, được nói rằng: “Tuệ về sự thoát ra và ly khai cả 
hai (nội ngoại phần) là trí về Đạo.” 


Vào sát-na Đạo Nhất Lai: Chánh kiến, theo ý nghĩa nhận thức, ...(như trên)... 
Chánh định, theo ý nghĩa không tản mạn, thoát ra khỏi sự ràng buộc của ái dục 
và sự ràng buộc của bất bình có tính chất thô thiên, thoát ra khỏi ái dục ngủ 
ngầm và bất bình ngủ ngầm có tính chất thô thiên, thoát ra khỏi các phiền não 
xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) các uân, thoát ra khỏi tất cả các hiện tướng 
ngoại phần; vì thế, được nói rằng: “Tuệ về sự thoát ra và ly khai cả hai (nội 
ngoại phân) là trí về Đạo.” 


Vào sát-na Đạo Bất Lai: Chánh kiến, theo ý nghĩa nhận thức, ...(như trên)... 
Chánh định, theo ý nghĩa không tản mạn, thoát ra khỏi sự ràng buộc của ái dục 
và sự ràng buộc của bất bình có tính chất vi tế, thoát ra khỏi ái dục ngủ ngầm và 
bất bình ngủ ngầm có tính chất vi tế, thoát ra khỏi các phiền não xu hướng theo 
điều ấy và (ra khỏi) các uấn, thoát ra khỏi tất cả các hiện tướng ngoại phần; vì 
thể, được nói rằng: “Tuệ về sự thoát ra và ly khai cả hai (nội ngoại phân) là trí 
về Đạo.” 


Vào sát-na Đạo A-la-hán: Chánh kiến, theo ý nghĩa nhận thức, ...(như trên)... 
Chánh định, theo ý nghĩa không tản mạn, thoát ra khỏi ái sắc, ái vô sắc, ngã 
mạn, phóng đật, vô minh, thoát ra khỏi ngã mạn ngủ ngầm, ái hữu ngủ ngầm, vô 
minh ngủ ngầm, thoát ra khỏi các phiền não xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) 
các uân, thoát ra khỏi tất cả các hiện tướng ngoại phần; vì thế, được nói rằng: 
“Tuệ về sự thoát ra và ụ khai cả hai (nội ngoại phần) là trí về Đạo.” 


1. Sanh thiêu đốt vô sanh, 
vì thể goi tham thiên, 

thiện xảo thiên, giải thoát, 

không động vì tà kiến. 

2. Như thế định rồi quán, 

cũng vậy quán ở định, 

khi ấy quán và chỉ 

hành bình đăng tương họp. 
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3.. Thấy 'Các hành là khổ, 
điệt tận là an lạc, ` 

tuệ thoát khỏi cả hai 

đạt được Đạo Bất Tủ. 

4. V† biết hành giải thoát, 
rành rễ dị và đồng, 

thiện xảo về hai trí, 

không động vì tà kiến. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về sự thoát ra và ly khai cả hai (nội 
ngoại phân) là trí về Đạo.” 


Phần giải thích “Trí về Đạo.? 


-=ooOoo-- 


12. Trí về Quả: 


Tuệ về sự tịnh lặng của việc thực hành!” là trí về Quả là (có ý nghĩa) thế nào? 


Vào sát-na Đạo Nhập Lưu: Chánh kiến, theo ý nghĩa nhận thức, thoát ra khỏi tà 
kiến, thoát ra khỏi các phiền não xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) các uân, 
thoát ra khỏi tất cả các hiện tướng ngoại phần. Chánh kiến được sanh lên từ 
trạng thái tịnh lặng của việc thực hành Ấy; điều này là Quả của Đạo. 


Chánh tư duy, theo ý nghĩa gắn chặt (tâm vào cảnh), thoát ra khỏi tà tư duy, 
thoát ra khỏi các phiền não xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) các uân, thoát ra 
khỏi tất cả các hiện tướng ngoại phần. Chánh tư duy được sanh lên từ trạng thái 
tịnh lặng của việc thực hành Ấy; điều này là Quả của Đạo. 


Chánh ngữ, theo ý nghĩa gìn giữ, thoát ra khỏi tà ngữ, thoát ra khỏi các phiền 
não xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) các uân, thoát ra khỏi tất cả các hiện 
tướng ngoại phần. Chánh ngữ được sanh lên từ trạng thái tịnh lặng của việc thực 
hành ấy; điều này là Quả của Đạo. 


Chánh nghiệp, theo ý nghĩa nguồn sanh khởi, thoát ra khỏi tà nghiệp, thoát ra 
khỏi các phiền não xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) các uần, thoát ra khỏi tất 
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cả các hiện tướng ngoại phần. Chánh nghiệp được sanh lên từ trạng thái tịnh 
lặng của việc thực hành Ấy; điều này là Quả của Đạo. 


Chánh mạng, theo ý nghĩa trong sạch, thoát ra khỏi tà mạng, thoát ra khỏi các 
phiền não xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) các uấn, thoát ra khỏi tất cả các 
hiện tướng ngoại phần. Chánh mạng được sanh lên từ trạng thái tịnh lặng của 
việc thực hành ấy; điều này là Quả của Đạo. 


Chánh tỉnh tắn, theo ý nghĩa ra sức, thoát ra khỏi tà tinh tấn, thoát ra khỏi các 
phiền não xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) các uấn, thoát ra khỏi tất cả các 
hiện tướng ngoại phần. Chánh tinh tấn được sanh lên từ trạng thái tịnh lặng của 
việc thực hành ấy; điều này là Quả của Đạo. 


Chánh niệm, theo ý nghĩa thiết lập, thoát ra khỏi tà niệm, thoát ra khỏi các phiền 
não xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) các uân, thoát ra khỏi tất cả các hiện 
tướng ngoại phần. Chánh niệm được sanh lên từ trạng thái tịnh lặng của việc 
thực hành ấy; điều này là Quả của Đạo. 


Chánh định, theo ý nghĩa không tản mạn, thoát ra khỏi tà định, thoát ra khỏi các 
phiền não xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) các uân, thoát ra khỏi tất cả các 
hiện tướng ngoại phần. Chánh định được sanh lên từ trạng thái tịnh lặng của 
việc thực hành ấy; điều này là Quả của Đạo. 


Vào sát-na Đạo Nhất Lai: Chánh kiến, theo ý nghĩa nhận thức, ...(như trên)... 
Chánh định, theo ý nghĩa không tản mạn, thoát ra khỏi sự ràng buộc của ái dục 
và sự ràng buộc của bất bình có tính chất thô thiên, thoát ra khỏi ái dục ngủ 
ngầm và bất bình ngủ ngầm có tính chất thô thiên, thoát ra khỏi các phiền não 
xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) các uân, thoát ra khỏi tất cả các hiện tướng 
ngoại phân. Chánh định được sanh lên từ trạng thái tịnh lặng của việc thực hành 
ấy; điều này là Quả của Đạo. 


Vào sát-na Đạo Bất Lai: Chánh kiến, theo ý nghĩa nhận thức, ...(như trên)... 
Chánh định, theo ý nghĩa không tản mạn, thoát ra khỏi sự ràng buộc của ái dục 
và sự ràng buộc của bất bình có tính chất vi tế, thoát ra khỏi ái dục ngủ ngầm và 
bất bình ngủ ngầm có tính chất vi tế, thoát ra khỏi các phiền não xu hướng theo 
điều ấy và (ra khỏi) các uấn, thoát ra khỏi tất cả các hiện tướng ngoại phân. 
Chánh định được sanh lên từ trạng thái tịnh lặng của việc thực hành Ấy; điều 
này là Quả của Đạo. 
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Vào sát-na Đạo A-la-hán: Chánh kiến, theo ý nghĩa nhận thức, ...(như trên)... 
Chánh định, theo ý nghĩa không tản mạn, thoát ra khỏi ái sắc, ái vô sắc, ngã 
mạn, phóng đật, vô minh, thoát ra khỏi ngã mạn ngủ ngầm, hữu ngủ ngầm, vô 
minh ngủ ngầm, thoát ra khỏi các phiền não xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) 
các uân, thoát ra khỏi tất cả các hiện tướng ngoại phân. Chánh định được sanh 
lên từ trạng thái tịnh lặng của việc thực hành Ấy; điều này là Quả của Đạo. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọ1) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về sự tịnh lặng của việc thực hành là trí 
về Quả.” 


Phần giải thích “Trí về Quả. 


-=ooOoo-- 


13. Trí về Giải Thoát: 


Tuệ về việc quán xét phiền não đã được cắt lìa là trí về giải thoát là (có ý nghĩa) 
thế nào? 


Nhờ vào Đạo Nhập Lưu, sự nhận thức sai trái về thân, sự hoài nghi, sự bám víu 
vào giới và nghi thức, tà kiến ngủ ngầm, hoài nghi ngủ ngầm là các tùy phiền 
não thuộc tâm của hành giả được đoạn trừ hoàn toàn. Tâm được giải thoát, được 
hoàn toàn giải thoát khỏi năm tùy phiền não này và các sự xâm nhập (của 
chúng). Việc giải thoát ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa 
nhận biết (thì gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “ Tuệ về việc quán xét phiên não 
đã được cắt lìa là trí về giải thoát.” 


Nhờ vào Đạo Nhất Lai, sự ràng buộc của ái dục và sự ràng buộc của bất bình có 
tính chất thô thiển, ái dục ngủ ngầm và bất bình ngủ ngầm là các tùy phiền não 
có tính chất thô thiển thuộc tâm của hành giả được đoạn trừ hoàn toàn. Tâm 
được giải thoát, được hoàn toàn giải thoát khỏi bốn tùy phiền não này và các sự 
xâm nhập (của chúng). Việc giải thoát ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là 
trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về việc 
quán xét phiên não đã được cát lìa là trí về giải thoát.” 


Nhờ vào Đạo Bật Lai, sự ràng buộc của ái dục và sự ràng buộc của bât bình có 
tính chât vi tê, ái dục ngủ ngâm và bât bình ngủ ngâm có tính chât vi tê là các 
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tùy phiền não thuộc tâm của hành giả được đoạn trừ hoàn toàn. Tâm được giải 
thoát, được hoàn toàn giải thoát khỏi bốn tùy phiền não này và các sự xâm nhập 
(của chúng). Việc giải thoát ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý 
nghĩa nhận biết (thì gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về việc quán xét 
phiên não đã được cắt lìa là trí về giải thoát.” 


Nhờ vào Đạo A-la-hán, ái sắc, ái vô sắc, ngã mạn, phóng dật, vô minh, ngã mạn 
ngủ ngầm, hữu ngủ ngầm, vô minh ngủ ngầm là các tùy phiền não thuộc tâm 
của hành giả được đoạn trừ hoàn toàn. Tâm được giải thoát, được hoàn toàn giải 
thoát khỏi tám tùy phiền não này và các sự xâm nhập (của chúng). Việc giải 
thoát ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về việc quán xét phiên não đã được cắt 
lìa là trí về giải thoát.” 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọI) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về việc quán xét phiên não đã được cắt 
lìa là trí về giải thoát.” 


Phần giải thích “Trí về giải thoát. 


-=ooOoo-- 


14. Trí về việc quán xét lại: 


Tuệ về việc nhìn thấy các pháp đã được sanh khởi vào khi ấy là trí về việc quán 
xét lại là (có ý nghĩa) thế nào? 


Vào sát-na Đạo Nhập Lưu: Chánh kiến, theo ý nghĩa nhận thức, đã được sanh 
khởi vào khi ấy. Chánh tư duy, theo ý nghĩa gắn chặt (tâm vào cảnh), đã được 
sanh khởi vào khi ấy. Chánh ngữ, theo ý nghĩa gìn giữ, đã được sanh khởi vào 
khi ấy. Chánh nghiệp, theo ý nghĩa nguồn sanh khởi, đã được sanh khởi vào khi 
ấy. Chánh mạng, theo ý nghĩa trong sạch, đã được sanh khởi vào khi ấy. Chánh 
tinh tấn, theo ý nghĩa ra sức, đã được sanh khởi vào khi Ấy. Chánh niệm, theo ý 
nghĩa thiết lập, đã được sanh khởi vào khi ấy. Chánh định, theo ý nghĩa không 
tản mạn, đã được sanh khởi vào khi Ấy. 


Niệm giác chỉ, theo ý nghĩa thiết lập, đã được sanh khởi vào khi ấy. Trạch pháp 
giác chỉ, theo ý nghĩa suy xét, đã được sanh khởi vào khi ấy. Cần giác chi, theo 
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ý nghĩa ra sức, đã được sanh khởi vào khi ấy. Hỷ giác chỉ, theo ý nghĩa lan tỏa, 
đã được sanh khởi vào khi ấy. Tịnh giác chi, theo ý nghĩa an tịnh, đã được sanh 
khởi vào khi ấy. Định giác chỉ, theo ý nghĩa không tản mạn, đã được sanh khởi 
vào khi ấy. Xả giác chỉ, theo ý nghĩa phân biệt rõ, đã được sanh khởi vào khi ấy. 


Tín lực, theo ý nghĩa không dao động ở sự không có đức tin, đã được sanh khởi 
vào khi ấy. Tấn lực, theo ý nghĩa không dao động ở sự biếng nhác, đã được sanh 
khởi vào khi ấy. Niệm lực, theo ý nghĩa không dao động ở sự buông lung, đã 
được sanh khởi vào khi ấy. Định lực, theo ý nghĩa không dao động ở sự phóng 
dật, đã được sanh khởi vào khi ấy. Tuệ lực, theo ý nghĩa không dao động ở sự 
không sáng suốt, đã được sanh khởi vào khi ấy. 


Tín quyền, theo ý nghĩa cương quyết, đã được sanh khởi vào khi ấy. Tấn quyên, 
theo ý nghĩa ra sức, đã được sanh khởi vào khi ấy. Niệm quyên, theo ý nghĩa 
thiết lập, đã được sanh khởi vào khi ấy. Định quyên, theo ý nghĩa không tản 
mạn, đã được sanh khởi vào khi ấy. Tuệ quyền, theo ý nghĩa nhận thức, đã được 
sanh khởi vào khi ấy. 


Các quyền, theo ý nghĩa pháp chủ đạo, đã được sanh khởi vào khi ấy. Các lực, 
theo ý nghĩa không dao động, đã được sanh khởi vào khi ấy. Các giác chỉ, theo 
ý nghĩa dẫn xuất (ra khỏi luân hồi), đã được sanh khởi vào khi ấy. Đạo, theo ý 
nghĩa chủng tử, đã được sanh khởi vào khi Ấy. Các sự thiết lập niệm, theo ý 
nghĩa thiết lập, đã được sanh khởi vào khi ấy. Các chánh cần, theo ý nghĩa nỗ 
lực, đã được sanh khởi vào khi ấy. Các nền tảng của thần thông, theo ý nghĩa 
thành tựu, đã được sanh khởi vào khi ấy. Các chân lý, theo ý nghĩa của thực thể, 
đã được sanh khởi vào khi ấy. Chỉ tịnh, theo ý nghĩa không tản mạn, đã được 
sanh khởi vào khi ấy. Minh sát, theo ý nghĩa quán xét, đã được sanh khởi vào 
khi ấy. Chỉ tịnh và minh sát, theo ý nghĩa nhất vị, đã được sanh khởi vào khi ấy. 
Sự kết hợp chung, theo ý nghĩa không vượt trội, đã được sanh khởi vào khi ấy. 
Giới thanh tịnh, theo ý nghĩa thu thúc, đã được sanh khởi vào khi ấy. Tâm thanh 
tịnh, theo ý nghĩa không tản mạn, đã được sanh khởi vào khi ấy. Kiến thanh 
tịnh, theo ý nghĩa nhận thức, đã được sanh khởi vào khi ấy. Sự giải thoát, theo ý 
nghĩa được phóng thích, đã được sanh khởi vào khi ấy. Minh, theo ý nghĩa thấu 
triệt, đã được sanh khởi vào khi ấy. Giải thoát, theo ý nghĩa buông bỏ, đã được 
sanh khởi vào khi ấy. Trí về sự đoạn tận, theo ý nghĩa đoạn trừ, đã được sanh 
khởi vào khi ấy. 

Ước muốn, theo ý nghĩa nguồn cội, đã được sanh khởi vào khi ấy. Tác ý, theo ý 
nghĩa nguồn sanh khởi, đã được sanh khởi vào khi ấy. Xúc, theo ý nghĩa liên 
kết, đã được sanh khởi vào khi ấy. Thọ, theo ý nghĩa hội tụ, đã được sanh khởi 
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vào khi Ấy. Định, theo ý nghĩa dẫn đầu, đã được sanh khởi vào khi Ấy. Niệm, 
theo ý nghĩa pháp chủ đạo, đã được sanh khởi vào khi ấy. Tuệ, theo ý nghĩa cao 
thượng trong các pháp thiện, đã được sanh khởi vào khi ấy. Sự giải thoát, theo ý 
nghĩa cốt lỏi, đã được sanh khởi vào khi ấy. Niết Bàn liên quan đến bắt tử, theo 
ý nghĩa kết thúc, đã được sanh khởi vào khi ấy. Sau khi đã thoát ra vị ấy quán 
xét lại. Đây là các pháp đã được sanh khởi vào khi ấy. 


Vào sát-na Quả Nhập Lưu: Chánh kiến, theo ý nghĩa nhận thức, đã được sanh 
khởi vào khi ấy. Chánh tư duy, theo ý nghĩa gắn chặt (tâm vào cảnh), đã được 
sanh khởi vào khi ấy. ...(như trên)... Trí về sự vô sanh, theo ý nghĩa tĩnh lặng, đã 
được sanh khởi vào khi ấy. Ước muốn, theo ý nghĩa nguồn cội, đã được sanh 
khởi vào khi ấy. Tác ý, theo ý nghĩa nguồn sanh khởi, đã được sanh khởi vào 
khi ấy. Xúc, theo ý nghĩa liên kết, đã được sanh khởi vào khi ấy. Thọ, theo ý 
nghĩa hội tụ, đã được sanh khởi vào khi ấy. Định, theo ý nghĩa dẫn đầu, đã được 
sanh khởi vào khi ấy. Niệm, theo ý nghĩa pháp chủ đạo, đã được sanh khởi vào 
khi ấy. Tuệ, theo ý nghĩa cao thượng trong các pháp thiện, đã được sanh khởi 
vào khi ấy. Sự giải thoát, theo ý nghĩa cốt lỏi, đã được sanh khởi vào khi ấy. 
Niết Bàn liên quan đến bắt tử, theo ý nghĩa kết thúc, đã được sanh khởi vào khi 
ấy. Sau khi đã thoát ra vị ấy quán xét lại. Đây là các pháp đã được sanh khởi 
vào khi ấy. 

Vào sát-na Đạo Nhất Lai: ...(như trên)... Vào sát-na Quả Nhất Lai: ...(như 
trên)... Vào sát-na Đạo Bắt Lai: ...(như trên)... Vào sát-na Quả Bất Lai: ...(như 
trên)... Vào sát-na Đạo A-la-hán: Chánh kiến, theo ý nghĩa nhận thức, đã được 
sanh khởi vào khi Ấy. ...(như trên)... Trí về sự đoạn tận, theo ý nghĩa đoạn trừ, 
đã được sanh khởi vào khi ấy. Ước muốn, theo ý nghĩa nguồn cội, đã được sanh 
khởi vào khi ấy. ...(như trên)... Niết Bàn liên quan đến bất tử, theo ý nghĩa kết 
thúc, đã được sanh khởi vào khi ấy. Sau khi đã thoát ra vị ấy quán xét lại. Đây 
là các pháp đã được sanh khởi vào khi ấy. 


Vào sát-na Quả A-la-hán: Chánh kiến, theo ý nghĩa nhận thức, đã được sanh 
khởi vào khi ấy. ...(như trên)... Trí về sự vô sanh, theo ý nghĩa tĩnh lặng, đã 
được sanh khởi vào khi ấy. Ước muốn với nguồn cội, đã được sanh khởi vào khi 

y. ...(như trên)... Niết Bàn liên quan đến bất tử, theo ý nghĩa kết thúc, đã được 
sanh khởi vào khi ấy. Sau khi đã thoát ra vị ấy quán xét lại. Đây là các pháp đã 
được sanh khởi vào khi ấy. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về việc nhìn thấy các pháp đã được sanh 
khởi vào khi ấy là trí về việc quản xét lại.” 
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Phân giải thích “Trí về việc quán xét lại." 


15. Trí về tính chất khác biệt của các vật nương: 


Tuệ về việc xác định nội phân là trí vê tính chât khác biệt của các vật nương là 
(có ý nghĩa) thê nào? 


Xác định các pháp thuộc nội phần là (có ý nghĩa) thế nào? 


Xác định mắt thuộc nội phần, xác định tai thuộc nội phần, xác định mũi thuộc 
nội phần, xác định lưỡi thuộc nội phần, xác định thân thuộc nội phần, xác định ý 
thuộc nội phần. 


Xác định mắt thuộc nội phần là (có ý nghĩa) thế nào? Xác định rằng: “Mắt được 
hiện hữu do vô minh,” xác định rằng: “Mắt được hiện hữu do ái, xác định rằng: 
“Mắt được hiện hữu do nghiệp,” xác định rằng: “Mắt được hiện hữu do vật 
thực, xác định rằng: “Mắt nương vào tứ đại, xác định rằng: “Mắt được sanh 
lên,' xác định răng: “Mắt được hiện khởi,' xác định rằng: “Mắt đã là không hiện 
hữu, sau khi hiện hữu sẽ không tồn tại, xác định mắt có sự hạn chế, xác định 
rằng: “Mắt là pháp không vững chắc, không thường còn, có sự chuyền biến,) 
xác định rằng: “Mắt là vô thường, là pháp hữu vi, được tùy thuận sanh khởi, là 
pháp của sự đoạn tận, là pháp của sự biến hoại, là pháp của sự ly tham ái, là 
pháp của sự diệt tận. 


Đối với mắt, (hành giả) xác định là vô thường, không phải là thường; (hành giả) 
xác định là khổ não, không phải là lạc; (hành giả) xác định là vô ngã, không 
phải là ngã; (hành giả) nhàm chán, không vui thích; (hành giả) ly tham ái, 
không tham ái; (hành giả) làm cho diệt tận, không làm cho sanh khởi; (hành giả) 
từ bỏ, không năm giữ. Trong khi xác định là vô thường, (hành giả) dứt bỏ 
thường tưởng; trong khi xác định là khổ não, (hành giả) đứt bỏ lạc tưởng; trong 
khi xác định là vô ngã, (hành giả) dứt bỏ ngã tưởng; trong khi nhàm chán, (hành 
giả) dứt bỏ sự vui thích; trong khi ly tham ái, (hành giả) dứt bỏ tham ái; trong 
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khi làm cho diệt tận, (hành giả) dứt bỏ sự sanh khởi; trong khi từ bỏ, (hành giả) 
dứt bỏ sự năm giữ. Xác định mắt thuộc nội phần là (có ý nghĩa) như thế. 


Xác định tai thuộc nội phần là (có ý nghĩa) thế nào? Xác định rằng: “Tai được 
hiện hữu đo vô minh." ...(như trên)... Xác định tai thuộc nội phần là (có ý nghĩa) 
như thế. 


Xác định mũi thuộc nội phần là (có ý nghĩa) thế nào? Xác định rằng: “Mũi được 
hiện hữu do vô mnnh.' ...(như trên)... Xác định mũi thuộc nội phần là (có ý 
nghĩa) như thế. 


Xác định lưỡi thuộc nội phần là (có ý nghĩa) thế nào? Xác định rằng: “Lưỡi 
được hiện hữu do vô minh,' xác định rằng: “Lưỡi được hiện hữu do ái,` xác định 
rằng: “Lưỡi được hiện hữu do nghiệp,` xác định rằng: “Lưỡi được hiện hữu do 
vật thực,` xác định rằng: “Lưỡi nương vào tứ đại,` xác định rằng: “Lưỡi được 
sanh lên,' xác định rằng: “Lưỡi được hiện khởi,' xác định răng: “Lưỡi đã là 
không hiện hữu, sau khi hiện hữu sẽ không tồn tại,` xác định lưỡi có sự hạn chế, 
xác định rằng: “Lưỡi là pháp không vững chắc, không thường còn, có sự chuyển 
biến,' xác định rằng: “Lưỡi là vô thường, là pháp hữu vi, được tùy thuận sanh 
khởi, là pháp của sự đoạn tận, là pháp của sự biến hoại, là pháp của sự ly tham 
á1, là pháp của sự diệt tận.” 


Đối với lưỡi, (hành giả) xác định là vô thường, không phải là thường; ...(như 
trên)... (hành giả) từ bỏ, không nắm giữ. Trong khi xác định là vô thường, (hành 
giả) dứt bỏ thường tưởng; ...(như trên)... trong khi từ bỏ, (hành giả) dứt bỏ sự 
năm giữ. Xác định lưỡi thuộc nội phần là (có ý nghĩa) như thế. 


Xác định thân thuộc nội phần là (có ý nghĩa) thế nào? Xác định rằng: “Thân 
được hiện hữu do vô minh,” xác định rằng: “Thân được hiện hữu do ái,` xác 
định rằng: “Thân được hiện hữu do nghiệp,” xác định rằng: “Thân được hiện hữu 
do vật thực,” xác định rằng: “Thân nương vào tứ đại,” xác định rằng: “Thân được 
sanh lên,' ...(như trên)... Đối với thân, (hành giả) xác định là vô thường, không 
phải là thường; (hành giả) xác định là khổ não, không phải là lạc; ...(như trên)... 
(hành giả) từ bỏ, không nắm giữ. Trong khi xác định là vô thường, (hành giả) 
dứt bỏ thường tưởng; trong khi xác định là khổ não, (hành giả) đứt bỏ lạc tưởng; 
..(như trên)... trong khi từ bỏ, (hành giả) đứt bỏ sự nắm giữ. Xác định thân 
thuộc nội phần là (có ý nghĩa) như thế. 
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Xác định ý thuộc nội phần là (có ý nghĩa) thế nào? Xác định rằng: “Ý được hiện 
hữu do vô minh,” xác định rằng: “Ý được hiện hữu do ái,' xác định rằng: Ý 
được hiện hữu do nghiệp, xác định rằng: Ý được hiện hữu do vật thực,” xác 
định rằng: “Ý được sanh lên,' xác định rằng: “Ý được hiện khởi,' xác định rằng: 
“Ý đã là không hiện hữu, sau khi hiện hữu sẽ không tồn tại,' xác định ý có sự 
hạn chế, xác định rằng: “Y là pháp không vững chắc, không thường còn, có sự 
chuyển biến,” xác định rằng: “Ý là vô thường, là pháp hữu vi, được tùy thuận 
sanh khởi, là pháp của sự đoạn tận, là pháp của sự biến hoại, là pháp của sự ly 
tham ái, là pháp của sự diệt tận.” Đối với ý, (hành giả) xác định là vô thường, 
không phải là thường; (hành giả) xác định là khổ não, không phải là lạc; (hành 
giả) xác định là vô ngã, không phải là ngã; (hành giả) nhàm chán, không vui 
thích; (hành giả) ly tham ái, không tham ái; (hành giả) làm cho diệt tận, không 
làm cho sanh khởi; (hành giả) từ bỏ, không nắm giữ. Trong khi xác định là vô 
thường, (hành giả) dứt bỏ thường tưởng; trong khi xác định là khổ não, (hành 
giả) dứt bỏ lạc tưởng; trong khi xác định là vô ngã, (hành giả) dứt bỏ ngã tưởng; 
trong khi nhàm chán, (hành giả) dứt bỏ sự vui thích; trong khi ly tham ái, (hành 
giả) dứt bỏ tham ái; trong khi làm cho diệt tận, (hành giả) dứt bỏ sự sanh khởi; 
trong khi từ bỏ, (hành giả) đứt bỏ sự nắm giữ. Xác định ý thuộc nội phần là (có 
ý nghĩa) như thế. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọ!) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về việc xác định nội phần là trí về tính 
chất khác biệt của các vật nương.” 


Phần giải thích “Trí về tính chất khác biệt của các vật nương.) 


16. Trí về tính chất khác biệt của các hành xứ: 


Tuệ về việc xác định ngoại phần là trí về tính chất khác biệt của các hành xứ là 
(có ý nghĩa) thế nào? 


Xác định các pháp thuộc ngoại phần là (có ý nghĩa) thế nào? Xác định các sắc 
thuộc ngoại phần, xác định các thinh thuộc ngoại phân, xác định các khí thuộc 
ngoại phần, xác định các vị thuộc ngoại phần, xác định các xúc thuộc ngoại 
phần, xác định các pháp thuộc ngoại phần. 
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Xác định các sắc thuộc ngoại phần là (có ý nghĩa) thế nào? Xác định rằng: “Các 
sắc được hiện hữu do vô minh,” xác định rằng: “Các sắc được hiện hữu do ái,' 
xác định răng: “Các sắc được hiện hữu do nghiệp,” xác định răng: “Các sắc được 
hiện hữu do vật thực,” xác định rằng: “Các sắc nương vào tứ đại,` xác định rằng: 
“Các sắc được sanh lên, xác định rằng: “Các sắc được hiện khởi, xác định 
rằng: “Các sắc đã là không hiện hữu, sau khi hiện hữu sẽ không tôn tại,` xác 
định các sắc có sự hạn chế, xác định rằng: “Các sắc là pháp không vững chắc, 
không thường còn, có sự chuyên biến, xác định rằng: “Các sắc là vô thường, là 
pháp hữu vị, được tùy thuận sanh khởi, là pháp của sự đoạn tận, là pháp của sự 
biến hoại, là pháp của sự ly tham ái, là pháp của sự diệt tận.) 


Đối với các sắc, (hành giả) xác định là vô thường, không phải là thường; (hành 
giả) xác định là khổ não, không phải là lạc; (hành giả) xác định là vô ngã, không 
phải là ngã; (hành giả) nhàm chán, không vui thích; (hành giả) ly tham ái, 
không tham ái; (hành giả) làm cho diệt tận, không làm cho sanh khởi; (hành giả) 
từ bỏ, không năm giữ. Trong khi xác định là vô thường, (hành giả) dứt bỏ 
thường tưởng; trong khi xác định là khổ não, (hành giả) đứt bỏ lạc tưởng; trong 
khi xác định là vô ngã, (hành giả) dứt bỏ ngã tưởng; trong khi nhằm chán, (hành 
giả) dứt bỏ sự vui thích; trong khi ly tham ái, (hành giả) dứt bỏ tham ái; trong 
khi làm cho diệt tận, (hành giả) dứt bỏ sự sanh khởi; trong khi từ bỏ, (hành giả) 
dứt bỏ sự năm giữ. Xác định các sắc thuộc ngoại phần là (có ý nghĩa) như thế. 


Xác định các thinh thuộc ngoại phần là (có ý nghĩa) thế nào? Xác định rằng: 
“Các thỉnh nương vào tứ đại,` xác định răng: “Các thỉnh được sanh lên,' xác 
định rằng: “Các thinh được hiện khởi,” xác định rằng: “Các thĩnh đã là không 
hiện hữu, sau khi hiện hữu sẽ không tôn tại, xác định các thỉnh có sự hạn ché, 
xác định rằng: “Các thinh là pháp không vững chắc, không thường còn, có sự 
chuyển biến,° xác định răng: “Các thinh là vô thường, là pháp hữu vi, được tùy 
thuận sanh khởi, là pháp của sự đoạn tận, là pháp của sự biến hoại, là pháp của 
sự ly tham ái, là pháp của sự diệt tận. 


Đối với các thinh, (hành giả) xác định là vô thường, không phải là thường; 
...(như trên)... Xác định các thính thuộc ngoại phần là (có ý nghĩa) như thế. 

Xác định các khí thuộc ngoại phần là (có ý nghĩa) thế nào? Xác định rằng: “Các 
khí được hiện hữu do vô minh,` xác định rằng: “Các khí được hiện hữu do ái." 
...(như trên)... Xác định các khí thuộc ngoại phần là (có ý nghĩa) như thế. 
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Xác định các vị thuộc ngoại phần là (có ý nghĩa) thế nào? Xác định răng: “Các 
vị được hiện hữu do vô minh." ...(như trên)... Xác định các vị thuộc ngoại phần 
là (có ý nghĩa) như thế. 


Xác định các xúc thuộc ngoại phần là (có ý nghĩa) thế nào? Xác định rằng: “Các 
xúc được hiện hữu do vô minh,” xác định rằng: “Các xúc được hiện hữu do ái, 
xác định rằng: “Các xúc được hiện hữu do nghiệp, xác định rằng: “Các xúc 
được hiện hữu do vật thực,'` xác định rằng: “Các xúc được sanh lên,' xác định 
rằng: “Các xúc được hiện khởi.` ...(như trên)... Xác định các xúc thuộc ngoại 
phần là (có ý nghĩa) như thế. 


Xác định các pháp thuộc ngoại phần là (có ý nghĩa) thế nào? Xác định răng: 
“Các pháp được hiện hữu do vô minh, xác định rằng: “Các pháp được hiện hữu 
do ái,` xác định rằng: “Các pháp được hiện hữu do nghiệp, xác định rằng: “Các 
pháp được hiện hữu do vật thực,” xác định rằng: “Các pháp nương vào tứ đại,” 
xác định răng: “Các pháp được sanh lên, xác định rằng: “Các pháp được hiện 
khởi,' xác định rằng: “Các pháp đã là không hiện hữu, sau khi hiện hữu sẽ 
không tồn tại, xác định các pháp có sự hạn chế, xác định rằng: “Các pháp là 
pháp không vững chắc, không thường còn, có sự chuyên biến,' xác định răng: 
“Các pháp là vô thường, là pháp hữu vị, được tùy thuận sanh khởi, là pháp của 
sự đoạn tận, là pháp của sự biến hoại, là pháp của sự ly tham ái, là pháp của sự 
diệt tận.” 


Đối với các pháp, (hành giả) xác định là vô thường, không phải là thường; 
(hành giả) xác định là khổ não, không phải là lạc; (hành giả) xác định là vô ngã, 
không phải là ngã; (hành giả) nhàm chán, không vui thích; (hành giả) ly tham 
ái, không tham ái; (hành giả) làm cho diệt tận, không làm cho sanh khởi; (hành 
giả) từ bỏ, không nắm giữ. ...(như trên)... Trong khi xác định là vô thường, 
(hành giả) đứt bỏ thường tưởng; trong khi xác định là khổ não, (hành giả) dứt 
bỏ lạc tưởng; trong khi xác định là vô ngã, (hành giả) dứt bỏ ngã tưởng; trong 
khi nhàm chán, (hành giả) dứt bỏ sự vui thích; trong khi ly tham ái, (hành giả) 
dứt bỏ tham ái; trong khi làm cho diệt tận, (hành giả) dứt bỏ sự sanh khởi; trong 
khi từ bỏ, (hành giả) dứt bỏ sự năm giữ. Xác định các pháp thuộc ngoại phần là 
(có ý nghĩa) như thế. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọ)) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về việc xác định ngoại phần là trí về tính 
chất khác biệt của các hành xứ.” 
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Phần giải thích “Trí về tính chất khác biệt của các hành xứ.? 


-=0oOoo-- 


17. Trí về tính chất khác biệt của các hành vi: 


Tuệ về việc xác định hành vi là trí về tính chất khác biệt của các hành vi là (có ý 
nghĩa) thế nào? 


Hành vi: Có ba hành vi: hành v1 của thức, hành vì của vô trí, hành vị của trí. 
Hành vi của thức là gì? 


Hành động hướng tâm có tính chất vô ký nhằm mục đích nhìn thấy các sắc là 
hành vi của thức. Ý nghĩa của việc nhìn thấy các sắc, tức là nhãn thức, là hành 
vi của thức. Bản thể của việc đã nhìn thấy các sắc, tức là ý giới tiếp thâu kết quả 
VIỆC gắn chặt (tâm vào cảnh), là hành vi của thức. Bản thể của việc đã được gắn 
chặt vào các sắc, tức là ý thức giới quan sát kết quả, là hành vi của thức. 


Hành động hướng tâm có tính chất vô ký nhằm mục đích nghe các thinh là hành 
vi của thức. Ý nghĩa của việc nghe các thinh, tức là nhĩ thức, là hành vi của 
thức. Bản thể của việc đã nghe được các thỉnh, tức là ý giới tiếp thâu kết quả 
vIệc gắn chặt (tâm vào cảnh), là hành vi của thức. Bản thể của việc đã được gắn 
chặt vào các thinh, tức là ý thức giới quan sát kết quả, là hành vi của thức. 


Hành động hướng tâm có tính chất vô ký nhằm mục đích ngửi các khí là hành vi 
của thức. Ý nghĩa của việc ngửi các khí, tức là tỷ thức, là hành vi của thức. Bản 
thể của việc đã ngửi được các khí tức là ý giới tiếp thâu kết quả việc gắn chặt 
(tâm vào cảnh), là hành vi của thức. Bản thể của việc đã được gắn chặt vào các 
khí, tức là ý thức giới quan sát kết quả, là hành vi của thức. 


Hành động hướng tâm có tính chất vô ký nhằm mục đích nếm các vị là hành vi 
của thức. Ý nghĩa của việc nếm các vị, tức là thiệt thức, là hành vị của thức. Bản 
thể của việc đã nếm được các vị tức là ý giới tiếp thâu kết quả việc gắn chặt 
(tâm vào cảnh), là hành vi của thức. Bản thể của việc đã được gắn chặt vào các 
vị, tức là ý thức giới quan sát kết quả, là hành vi của thức. 
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Hành động hướng tâm có tính chất vô ký nhằm mục đích đụng chạm các xúc là 
hành vi của thức. Ý nghĩa của việc đụng chạm các xúc, tức là thân thức, là hành 
vi của thức. Bản thể của việc đã đụng chạm các xúc, tức là ý giới tiếp thâu kết 
quả việc gắn chặt (tâm vào cảnh), là hành vi của thức. Bản thể của việc đã được 
găn chặt vào các xúc, tức là ý thức giới quan sát kết quả, là hành vi của thức. 


Hành động hướng tâm có tính chất vô ký nhằm mục đích nhận biết các pháp là 
hành vi của thức. Ý nghĩa của việc nhận biết các pháp, tức là ý thức, là hành vi 
của thức. Bản thể của việc đã được nhận biết các pháp, tức là ý giới tiếp thâu kết 
quả việc gắn chặt (tâm vào cảnh), là hành vi của thức. Bản thể của việc đã được 
gắn chặt vào các pháp, tức là ý thức giới quan sát kết quả, là hành vi của thức. 


Hành vi của thức: Hành vi của thức theo ý nghĩa gì? 


“Hành xử không có tham ái” là hành vi của thức. “Hành xử không có sân" là 
hành vi của thức. “Hành xử không có si' là hành vi của thức. “Hành xử không có 
ngã mạn" là hành vi của thức. “Hành xử không có tà kiến' là hành vi của thức. 
“Hành xử không có phóng dật' .... ˆHành xử không có hoải nghĩ” là hành vi của 
thức. “Hành xử không có (yếu tố) ngủ ngầm' ... 'Hành xử không có liên kết với 
tham ái' ... 'Hành xử không có liên kết với sân"... “Hành xử không có liên kết 
với sỉ”... 'Hành xử không có liên kết với ngã mạn' ... “Hành xử không có liên 
kết với tà kiến' ... “Hành xử không có liên kết với phóng dật' ... “Hành xử không 
có liên kết với hoài nghĩ' ... “Hành xử không có liên kết với (yếu tố) ngủ ngầm” 
.. “Hành xử không có liên kết với các nghiệp thiện' ... “Hành xử không có liên 
kết với các nghiệp bất thiện' ... 'Hành xử không có liên kết với các nghiệp có 
tội”... “Hành xử không có liên kết với các nghiệp không có tội”... “Hành xử 
không có liên kết với các nghiệp đen' ... “Hành xử không có liên kết với các 
nghiệp trắng"... “Hành xử không có liên kết với các nghiệp tăng trưởng lạc"... 
“Hành xử không có liên kết với các nghiệp tăng trưởng khổ' ... “Hành xử không 
có liên kết với các nghiệp có kết quả lạc" ... 'Hành xử không có liên kết với các 
nghiệp có kết quả khổ'.... “Hành xử khi đã biết (cảnh)' là hành vi của thức. 
“Hành vi có hình thức như thế của thức' là hành vi của thức. “Tâm này thanh 
tịnh ở trạng thái tự nhiên theo ý nghĩa xa lìa phiền não? là hành vi của thức. Đây 
là hành vi của thức. 


Hành vi của vô trí là gì? 


Hành động hướng tâm có tính chất vô ký bởi mục đích thôi thúc của tham ái đối 
với các sắc thích ý là hành vi của thức, do sự thôi thúc của tham ái là hành vi 
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của vô trí. Hành động hướng tâm có tính chất vô ký bởi mục đích thôi thúc của 
sân đối với các sắc không thích ý là hành vi của thức, do sự thôi thúc của sân là 
hành vi của vô trí. Hành động hướng tâm có tính chất vô ký bởi mục đích thôi 
thúc của sĩ đối với đối tượng không có sự quan tâm bởi một trong hai (tham ái 
hoặc sân) là hành vi của thức, do sự thôi thúc của sĩ là hành vi của vô trí. Hành 
động hướng tâm có tính chất vô ký bởi mục đích thôi thúc của ngã mạn cố chấp 
là hành vi của thức, do sự thôi thúc của ngã mạn là hành vi của vô trí. Hành 
động hướng tâm có tính chất vô ký bởi mục đích thôi thúc của tà kiến đã tiêm 
nhiễm là hành vi của thức, do sự thôi thúc của tà kiến là hành vi của vô trí. 
Hành động hướng tâm có tính chất vô ký bởi mục đích thôi thúc của phóng đật 
đưa đến sự tản mạn là hành vi của thức, do sự thôi thúc của phóng dật là hành vi 
của vô trí. Hành động hướng tâm có tính chất vô ký bởi mục đích thôi thúc của 
hoài nghi đưa đến không quyết đoán là hành vi của thức, do sự thôi thúc của 
hoài nghỉ là hành vi của vô trí. Hành động hướng tâm có tính chất vô ký bởi 
mục đích thôi thúc của ngủ ngầm đưa đến động lực là hành vi của thức, do sự 
thôi thúc của ngủ ngầm là hành vi của vô trí. 


Hành động hướng tâm có tính chất vô ký bởi mục đích thôi thúc của tham ái đối 
với các thinh hợp ý ...(như trên)... đối với các khí hợp ý ...(như trên)... đối với 
các vị hợp ý ...(như trên)... đối với các xúc hợp ý ...(như trên)... đối với các pháp 
hợp ý là hành vi của thức, do sự thôi thúc của tham ái là hành vi của vô trí. 
Hành động hướng tâm có tính chất vô ký bởi mục đích thôi thúc của sân đối với 
các pháp không hợp ý là hành vi của thức, do sự thôi thúc của sân là hành vi của 
vô trí. Hành động hướng tâm có tính chất vô ký bởi mục đích thôi thúc của sỉ 
đối với đối tượng không có sự quan tâm bởi một trong hai (tham ái hoặc sân) là 
hành vi của thức, do sự thôi thúc của si là hành vi của vô trí. Hành động hướng 
tâm có tính chất vô ký bởi mục đích thôi thúc của ngã mạn cố chấp là hành vi 
của thức, do sự thôi thúc của ngã mạn là hành vi của vô trí. Hành động hướng 
tâm có tính chất vô ký bởi mục đích thôi thúc của tà kiến đã tiêm nhiễm là hành 
vi của thức, đo sự thôi thúc của tà kiến là hành vi của vô trí. Hành động hướng 
tâm có tính chất vô ký bởi mục đích thôi thúc của phóng dật đưa đến sự tản mạn 
là hành vi của thức, do sự thôi thúc của phóng dật là hành vi của vô trí. Hành 
động hướng tâm có tính chất vô ký bởi mục đích thôi thúc của hoài nghỉ đưa 
đến không quyết đoán là hành vi của thức, do sự thôi thúc của hoài nghi là hành 
vi của vô trí. Hành động hướng tâm có tính chất vô ký bởi mục đích thôi thúc 
của ngủ ngầm đưa đến động lực là hành vi của thức, do sự thôi thúc của ngủ 
ngầm là hành vi của vô trí. 
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Hành vi của vô trí: Với ý nghĩa gì là hành v1 của vô trí? 


“Hành xử do tham ái” là hành vi của vô trí. “Hành xử do sân là hành vi của vô 
trí. “Hành xử do sĩ” là hành vi của vô trí. “Hành xử do ngã mạn" là hành vi của 
vô trí. “Hành xử do tà kiến “ là hành vi của vô trí. 'Hành xử do phóng đật” là 
hành vi của vô trí. “Hành xử do hoải nghĩ” là hành vi của vô trí. “Hành xử do 
(yếu tố) ngủ ngầm' là hành vi của vô trí. “Hành xử do liên kết với tham ái” là 
hành vi của vô trí. “Hành xử do liên kết với sân' ... “Hành xử do liên kết với sỉ” 
.. “Hành xử đo liên kết với ngã mạn"... “Hành xử đo liên kết với tà kiến'... 
“Hành xử do liên kết với phóng dật”.... “Hành xử đo liên kết với hoài nghĩ' ... 
“Hành xử do liên kết với (yếu tố) ngủ ngầm' ... “Hành xử không có liên kết với 
các nghiệp thiện' ... 'Hành xử đo liên kết với các nghiệp bắt thiện” ... “Hành xử 
do liên kết với các nghiệp có tội' ... “Hành xử không có liên kết với các nghiệp 
không có tội' ... 'Hành xử do liên kết với các nghiệp đen' ... 'Hành xử không có 
liên kết với các nghiệp trắng' ... “Hành xử không có liên kết với các nghiệp tăng 
trưởng lạc"... “Hành xử do liên kết với các nghiệp tăng trưởng khổ" là hành vi 
của vô trí. “Hành xử không có liên kết với các nghiệp có kết quả lạc" là hành vi 
của vô trí. “Hành xử đo liên kết với các nghiệp có kết quả khổ? là hành vi của vô 
trí. “Hành xử khi chưa biết (cảnh)ˆ là hành vi của vô trí. “Hành vi có hình thức 
như thế của vô trí” là hành vi của vô trí. Đây là hành vi của vô trí. 


Hành vi của trí là gì? 


Hành động hướng tâm có tính chất vô ký nhằm mục đích quán xét về vô thường 
là hành vi của thức, sự quán xét về vô thường là hành vi của trí. Hành động 
hướng tâm có tính chất vô ký nhằm mục đích quán xét về khổ não là hành vi 
của thức, sự quán xét về khổ não là hành vi của trí. Hành động hướng tâm có 
tính chất vô ký nhằm mục đích quán xét về vô ngã là hành vi của thức, sự quán 
xét về vô ngã là hành vi của trí. Hành động hướng tâm có tính chất vô ký nhằm 
mục đích quán xét về nhàm chán ..., nhằm mục đích quán xét về ly tham ái ...., 
nhằm mục đích quán xét về diệt tận ..., nhằm mục đích quán xét về từ bỏ ..., 
nhằm mục đích quán xét về đoạn tận ..., nhằm mục đích quán xét về biến hoại 
..„ nhằm mục đích quán xét về chuyển biến ..., nhằm mục đích quán xét về vô 
tướng ..., nhằm mục đích quán xét về vô nguyện ..., nhằm mục đích quán xét về 
không tánh ..., nhằm mục đích quán xét các pháp bằng thắng tuệ ..., nhằm mục 
đích của sự biết và thấy đúng theo thực thể .... nhằm mục đích quán xét VỀ sự tai 
hại ... nhằm mục đích quán xét về phân biệt rõ là hành vi của thức, sự quán xét 
về phân biệt rõ là hành vi của trí. Sự quán xét về ly khai là hành vi của trí. Đạo 
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Nhập Lưu là hành vi của trí. Sự chứng đạt Quả Nhập Lưu là hành vị của trí. Đạo 
Nhất Lai ... Sự chứng đạt Quả Nhất Lai ... Đạo Bắt Lai ... Sự chứng đạt Quả Bất 
Lai... Đạo A-la-hán là hành vi của trí. Sự chứng đạt Quả A-la-hán là hành vị 
của trí. 


Hành vi của trí: Với ý nghĩa gì là hành vị của trí? 


“Hành xử không có tham ái' là hành vi của trí. 'Hành xử không có sân" là hành 
vi của trí. 'Hành xử không có sĩ là hành vi của trí. “Hành xử không có ngã 
mạn" là hành vi của trí. “Hành xử không có tà kiến' là hành vi của trí. ...(như 
trên)... 'Hành xử do liên kết với các nghiệp thiện' ... 'Hành xử không có liên kết 
với các nghiệp bắt thiện' ... 'Hành xử không có liên kết với các nghiệp có tội” ... 
“Hành xử do liên kết với các nghiệp không có tội' ... “Hành xử không có liên kết 
với các nghiệp đen' ... “Hành xử do liên kết với các nghiệp trắng'.... “Hành xử 
do liên kết với các nghiệp tăng trưởng lạc"... “Hành xử không có liên kết với 
các nghiệp tăng trưởng khổ' ... 'Hành xử do liên kết với các nghiệp có kết quả 
lạc”... “Hành xử không có liên kết với các nghiệp có kết quả khổ' ... “Hành xử 
khi đã biết”... “Hành vi có hình thức như thế của trí” là hành vi của trí. Đây là 
hành vi của trí. 


Như thế, hành vi của thức là loại khác, hành vi của vô trí là loại khác, hành vi 
của trí là loại khác (nữa). Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo 
ý nghĩa nhận biết (thì gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về việc xác định 
hành vi là trí về tính chất khác biệt của các hành vi.” 


Phần giải thích “Trí về tính chất khác biệt của các hành vi.” 


--ooOoo-- 


18. Trí về tính chất khác biệt của các lãnh vực: 


Tuệ về việc xác định bốn pháp là trí về tính chất khác biệt của các lãnh vực là 
(có ý nghĩa) thế nào? Có bốn lãnh vực: lãnh vực dục giới, lãnh vực sắc giới, 
lãnh vực vô sắc giới, lãnh vực không bị lệ thuộc. 

Lãnh vực dục giới là gì? Lẫy ranh giới bên dưới là địa ngục Vô Gián và lấy giới 
hạn bên trên là chư thiên Tha Hóa Tự Tại, khoảng giữa này là nơi màcác uấn, 
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các giới, các xứ, các sắc, các thọ, các tưởng, các hành, và thứccó sự sinh hoạt ở 
nơi ây, bị giới hạn ở nơi ây; đây là lãnh vực dục giới. 


Lãnh vực sắc giới là gì? Lấy ranh giới bên dưới là thế giới Phạm Thiên và lẫy 
giới hạn bên trên là chư thiên Sắc Cứu Cánh, khoảng giữa này là nơi màcác 
pháp về tâm và sở hữu tâm của vị đang thê nhập, hoặc của vị đã được sanh lên, 
hoặc của vị có sự an trú lạc trong hiện tạicó sự sinh hoạt ở nơi ấy, bị giới hạn ở 
nơi ấy; đây là lãnh vực sắc giới. 


Lãnh vực vô sắc giới là gì? Lấy ranh giới bên dưới là chư thiên đạt đến Không 
Vô Biên Xứ và lấy giới hạn bên trên là chư thiên đạt đến Phi Tưởng Phi Phi 
Tưởng Xứ, khoảng giữa này là nơi màcác pháp về tâm và sở hữu tâm của vị 
đang thể nhập, hoặc của vị đã được sanh lên, hoặc của vị có sự an trú lạc trong 
hiện tạicó sự sinh hoạt ở nơi Ấy, bị giới hạn ở nơi Ấy; đây là lãnh vực vô sắc 
gIỚI. 


Lãnh vực không bị lệ thuộc là gì? Các Đạo, các Quả của Đạo, và Niết Bàn là 
không bị lệ thuộc; đây là lãnh vực không bị lệ thuộc. Đây là bốn lãnh vực. 


Còn có bốn lãnh vực khác nữa là bốn sự thiết lập niệm, bốn chánh cần, bốn như 
ý túc, bốn thiền, bốn vô lượng (tâm), bốn sự chứng đạt vô sắc, bốn phân tích, 
bốn sự thực hành,P*! bốn cảnh,“ bốn truyền thống của bậc Thánh,Ì bốn sự 
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việc thâu phục, lbốn bánh xe (đưa đến tiến hóa), bốn nền tảng trong 


pháp:L'*! đây là bốn lãnh vực. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọ!) là tuệ. Vì thể, được nói rằng: “Tuệ về việc xác định bốn pháp là trí về tính 
chất khác biệt của các lãnh vực.” 


Phần giải thích “Trí về tính chất khác biệt của các lãnh vực. 


19. Trí vê tính chât khác biệt của các pháp: 
Tuệ về việc xác định chín pháp là trí về tính chất khác biệt của các pháp là (có ý 
nghĩa) thế nào? 


Xác định các pháp là (có ý nghĩa) thế nào? Về các pháp dục giới, (hành giả) xác 
định thiện, xác định bất thiện, xác định vô ký. Về các pháp sắc giới, (hành giả) 
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xác định thiện, xác định vô ký. Về các pháp vô sắc giới, (hành giả) xác định 
thiện, xác định vô ký. Về các pháp không bị lệ thuộc, (hành giả) xác định thiện, 
xác định vô ký. 


Về các pháp dục giới, xác định thiện, xác định bắt thiện, xác định vô ký là (có ý 
nghĩa) thế nào? Về mười phương thức của nghiệp thiện, (hành giả) xác định là 
thiện. VỀ mười phương thức của nghiệp bất thiện, (hành giả) xác định là bất 
thiện. Về sắc, nghiệp quả, và duy tác, (hành giả) xác định là vô ký. Về các pháp 
dục giới, xác định thiện, xác định bất thiện, xác định vô ký là (có ý nghĩa) như 
thế. 


Về các pháp sắc giới, xác định thiện, xác định vô ký là (có ý nghĩa) thế nào? Về 
bốn thiền của vị hiện ở thế gian này, (hành giả) xác định là thiện. Về bốn thiền 
của vị đã tái sanh đến nơi ấy, (hành giả) xác định là vô ký. Về các pháp sắc giới, 
xác định thiện, xác định vô ký là (có ý nghĩa) như thế. 


Về các pháp vô sắc giới, xác định thiện, xác định vô ký là (có ý nghĩa) thế nào? 
Về bón sự chứng đạt vô sắc giới của vị hiện ở thế gian này, (hành giả) xác định 
là thiện. Về bốn sự chứng đạt vô sắc giới của vị đã tái sanh đến nơi ấy, (hành 
giả) xác định là vô ký. Về các pháp vô sắc giới, xác định thiện, xác định vô ký 
là (có ý nghĩa) như thế. 


Về các pháp không bị lệ thuộc, xác định thiện, xác định vô ký là (có ý nghĩa) 
thế nào? Về bốn Thánh Đạo, (hành giả) xác định là thiện. Về bốn Quả tương 
ứng và Niết Bàn, (hành giả) xác định là vô ký. Về các pháp không bị lệ thuộc, 
xác định thiện, xác định vô ký là (có ý nghĩa) như thế. Như vậy là xác định các 
pháp. 


Chín cội nguồn của sự hân hoan: Hân hoan sanh khởi đến (hành giả) đang tác 
ý về vô thường. Khi (hành giả) được hân hoan, hỷ sanh khởi. Khi tâm có hý, 
thân trở nên tịnh. Khi thân được tịnh, (hành giả) nhận biết lạc. Khi có lạc, tâm 
được định. Khi tâm được định, (hành giả) nhận biết và thấy đúng theo thực thể. 
Khi nhận biết và thấy đúng theo thực thể, (hành giả) nhàm chán. Khi nhàm 
chán, (hành giả) ly tham ái. Do ly tham ái, (hành g1ả) được giải thoát. Hân hoan 
sanh khởi đến (hành giả) đang tác ý về khổ não, ...(như trên)... Hân hoan sanh 
khởi đến (hành giả) đang tác ý về vô ngã, ...(như trên)... 


Hân hoan sanh khởi đến (hành giả) đang tác ý về sắc là vô thường. ...(nt)... Hân 
hoan sanh khởi đến (hành giả) đang tác ý về sắc là khổ não. ...(nt)... Hân hoan 
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sanh khởi đến (hành giả) đang tác ý về sắc là vô ngã. ...(nt)... Hân hoan sanh 
khởi đến (hành giả) đang tác ý về thọ ... tưởng ... các hành ... thức ... mắt... lão 
tử là vô thường. ...(nt)... Hân hoan sanh khởi đến (hành giả) đang tác ý về lão tử 
là khổ não. ...(nt)... Hân hoan sanh khởi đến (hành giả) đang tác ý về lão tử là vô 
ngã. Khi (hành giả) được hân hoan, hỷ sanh khởi. Khi tâm có hý, thân trở nên 
tịnh. Khi thân được tịnh, (hành giả) nhận biết lạc. Khi có lạc, tâm được định. 
Khi tâm được định, (hành giả) nhận biết và thấy đúng theo thực thể. Khi nhận 
biết và thấy đúng theo thực thê, (hành giả) nhàm chán. Khi nhàm chán, (hành 
giả) ly tham ái. Do ly tham ái, (hành giả) được giải thoát. Đây là chín cội nguồn 
của sự hân hoan. 


Chín cội nguồn của sự tác ý đúng đường lối: Hân hoan sanh khởi đến (hành 
giả) đang tác ý đúng đường lối về vô thường. Khi (hành giả) được hân hoan, hỷ 
sanh khởi. Khi tâm có hý, thân trở nên tịnh. Khi thân được tịnh, (hành giả) nhận 
biết lạc. Khi có lạc, tâm được định, do tâm được định, (hành giả) nhận biết đúng 
theo thực thể rằng: “Đây là Khỏ,' nhận biết đúng theo thực thể rằng: “Đây là 
nhân sanh Khổ,) nhận biết đúng theo thực thể rằng: “Đây là sự diệt tận Khổ,” 
nhận biết đúng theo thực thê rằng: “Đây là sự thực hành đưa đến sự diệt tận 
Khô.? 


Hân hoan sanh khởi đến (hành giả) đang tác ý đúng đường lối về khô não. Khi 
(hành giả) được hân hoan, hỷ sanh khởi. Khi tâm có hỷ, thân trở nên tịnh. Khi 
thân được tịnh, (hành giả) nhận biết lạc. Khi có lạc, tâm được định, do tâm được 
định, (hành giả) nhận biết đúng theo thực thể rằng: “Đây là Khổ,'... “Đây là 
nhân sanh Khổ,'... “Đây là sự diệt tận Khô,' nhận biết đúng theo thực thê rằng: 
“Đây là sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khô. 


Hân hoan sanh khởi đến (hành giả) đang tác ý đúng đường lối về vô ngã. 
...(nÐ... Hân hoan sanh khởi đến (hành giả) đang tác ý đúng đường lỗi về sắc là 
vô thường. ...(nt)... Hân hoan sanh khởi đến (hành giả) đang tác ý đúng đường 
lối về sắc là khổ não. ...(nt)... Hân hoan sanh khởi đến (hành giả) đang tác ý 
đúng đường lối về sắc là vô ngã. ...(nt)... Hân hoan sanh khởi đến (hành giả) 
đang tác ý đúng đường lối về thọ ... tưởng ... các hành ... thức ... mắt... lão tử là 
vô thường. ...(nt)... Hân hoan sanh khởi đến (hành giả) đang tác ý đúng đường 
lỗi về lão tử là khổ não. ...(nt)... Hân hoan sanh khởi đến (hành giả) đang tác ý 
đúng đường lối về lão tử là vô ngã. Khi (hành giả) được hân hoan, hỷ sanh khởi. 
Khi tâm có hỷ, thân trở nên tịnh. Khi thân được tịnh, (hành giả) nhận biết lạc. 
Khi có lạc, tâm được định. Khi tâm được định, (hành giả) nhận biết đúng theo 
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thực thể rằng: “Đây là Khổ,'... “Đây là nhân sanh Khổ,'... “Đây là sự diệt tận 
Khỏ,' nhận biết đúng theo thực thê rằng: “Đây là sự thực hành đưa đến sự diệt 
tận Khô.” Đây là 9 cội nguồn của sự tác ý đúng đường lối. 


Chín tính chất khác biệt: Tùy thuận vào tính chất khác biệt của giới (như mắt, 
tai, V.v...), tính chất khác biệt của xúc được sanh lên. Tùy thuận vào tính chất 
khác biệt của xúc, tính chất khác biệt của thọ được sanh lên. Tùy thuận vào tính 
chất khác biệt của thọ, tính chất khác biệt của tưởng được sanh lên. Tùy thuận 
vào tính chất khác biệt của tưởng, tính chất khác biệt của tư được sanh lên. Tùy 
thuận vào tính chất khác biệt của tư, tính chất khác biệt của ước muốn được 
sanh lên. Tùy thuận vào tính chất khác biệt của ước muốn, tính chất khác biệt 
của trạng thái bực bội được sanh lên. Tùy thuận vào tính chất khác biệt của 
trạng thái bực bội, tính chất khác biệt của tầm cầu được sanh lên. Tùy thuận vào 
tính chất khác biệt của tầm cầu, tính chất khác biệt của sự thành tựu được sanh 
lên. Đây là chín tính chất khác biệt. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọ!) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về việc xác định chín pháp là trí về tính 
chất khác biệt của các pháp.” 


Phần giải thích “Trí về tính chất khác biệt của các pháp.? 


-=ooOoo-- 


20-24. Năm loại Trí: 


Tuệ về sự biết rõ là trí về ý nghĩa của điều đã được biết, tuệ về sự biết toàn diện 
là trí về ý nghĩa của quyết đoán, tuệ về sự đứt bỏ là trí về ý nghĩa của buông bỏ, 
tuệ về sự tu tập là trí về ý nghĩa của nhất vị, tuệ về sự tác chứng là trí về ý nghĩa 
của sự chạm đến là (có ý nghĩa) thế nào? 


Những pháp nào đã được biết rõ, những pháp ấy là đã được biết; những pháp 
nào đã được biết toàn diện, những pháp ấy là đã được quyết đoán; những pháp 
nào đã được dứt bỏ, những pháp ấy là đã được buông bỏ; những pháp nào đã 
được tu tập, những pháp ấy là có nhất vị; những pháp nào đã được tác chứng, 
những pháp ấy là đã được chạm đến. 
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Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về sự biết rõ là trí về ý nghĩa của điều 
đã được biết, tuệ về sự biết toàn diện là trí về ý nghĩa của quyết đoán, tuệ về sự 
dứt bỏ là trí về ý nghĩa của buông bỏ, tuệ về sự tu tập là trí về ý nghĩa của nhất 
vị, tHỆ VỀ sự tác chứng là trí về ý nghĩa của sự chạm đến.” 


Phần giải thích về “Năm loại Trí. 
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25-28. Trí về sự phân tích: 


Tuệ về tính chất khác biệt của các ý nghĩa là trí về sự phân tích các ý nghĩa, tuệ 
về tính chất khác biệt của các pháp là trí về sự phân tích các pháp, tuệ về tính 
chất khác biệt của các ngôn từ là trí về sự phân tích các ngôn từ, tuệ về tính chất 
khác biệt của các phép biện giải là trí về sự phân tích các phép biện giải là (có ý 
nghĩa) thế nào? 


Tín quyền là pháp, tắn quyền là pháp, niệm quyên là pháp, định quyên là pháp, 
tuệ quyền là pháp. Tín quyền là pháp khác, tấn quyền là pháp khác, niệm quyền 
là pháp khác (nữa), định quyền là pháp khác (nữa), tuệ quyền là pháp khác 
(nữa). Do trí nào các pháp khác biệt này được biết, cũng do chính trí ấy các 
pháp khác biệt này được thấu triệt. Vì thế, được nói rằng: “ Tuệ về tính chất khác 
biệt của các pháp là trí về sự phân tích các pháp.” 


Ý nghĩa của sự cương quyết là ý nghĩa, ý nghĩa của sự ra sức là ý nghĩa, ý nghĩa 
của sự thiết lập là ý nghĩa, ý nghĩa của sự không tản mạn là ý nghĩa, ý nghĩa của 
sự nhận thức là ý nghĩa. Ý nghĩa của sự cương quyết là ý nghĩa khác, ý nghĩa 
của sự ra sức là ý nghĩa khác, ý nghĩa của sự thiết lập là ý nghĩa khác (nữa), ý 
nghĩa của sự không tản mạn là ý nghĩa khác (nữa), ý nghĩa của sự nhận thức là ý 
nghĩa khác (nữa). Do trí nào các ý nghĩa khác biệt này được biết, cũng do chính 
trí ấy các ý nghĩa khác biệt này được thấu triệt. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về 
tính chất khác biệt của các ý nghĩa là trí về sự phân tích các ý nghĩa.” 

Nói lên văn tự và ngôn từ để chỉ rõ năm pháp. Nói lên văn tự và ngôn từ để chỉ 
rõ năm ý nghĩa. Các ngôn từ của các pháp là khác, các ngôn từ của các ý nghĩa 


là khác. Do trí nào các ngôn từ khác biệt này được biết, cũng do chính trí ấy các 
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ngôn từ khác biệt này được thâu triệt. Vì thê, được nói răng: “ Tuệ về tính chát 
khác biệt của các ngôn từ là trí về sự phân tích các ngôn từ.” 


Có các trí về năm pháp, có các trí về năm ý nghĩa, có các trí về mười ngôn từ. 
Các trí về các pháp là khác, các trí về các ý nghĩa là khác, các trí về ngôn từ là 
khác (nữa). Do trí nào các trí khác biệt này được biết, cũng do chính trí ấy các 
trí khác biệt này được thấu triệt. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về tính chất khác 
biệt của các phép biện giải là trí về sự phân tích các phép biện giải.” 


Tín lực là pháp, tấn lực là pháp, niệm lực là pháp, định lực là pháp, tuệ lực là 
pháp. Tín lực là pháp khác, tấn lực là pháp khác, niệm lực là pháp khác (nữa), 
định lực là pháp khác (nữa), tuệ lực là pháp khác (nữa). Do trí nào các pháp 
khác biệt này được biết, cũng do chính trí ấy các pháp khác biệt này được thấu 
triệt. Vì thể, được nói rằng: “Tuệ về tính chất khác biệt của các pháp là trí VỀ sự 
phân tích các pháp.” 


Ý nghĩa không dao động ở sự không có đức tin là ý nghĩa, ý nghĩa không dao 
động ở sự biếng nhác là ý nghĩa, ý nghĩa không dao động ở sự buông lung là ý 
nghĩa, ý nghĩa không dao động ở sự phóng dật là ý nghĩa, ý nghĩa không dao 
động ở sự không sáng suốt là ý nghĩa. Ý nghĩa không dao động ở sự không có 
đức tin là ý nghĩa khác, ý nghĩa không dao động ở sự biếng nhác là ý nghĩa 
khác, ý nghĩa không dao động ở sự buông lung là ý nghĩa khác (nữa), ý nghĩa 
không dao động ở sự phóng dật là ý nghĩa khác (nữa), ý nghĩa không dao động 
ở sự không sáng suốt là ý nghĩa khác (nữa). Do trí nào các ý nghĩa khác biệt này 
được biết, cũng do chính trí ấy các ý nghĩa khác biệt này được thấu triệt. Vì thế, 
được nói rằng: “Tuệ về tính chất khác biệt của các ý nghĩa là trí về sự phân tích 
các ý nghĩa.” 


Nói lên văn tự và ngôn từ để chỉ rõ năm pháp. Nói lên văn tự và ngôn từ để chỉ 
rõ năm ý nghĩa. Các ngôn từ của các pháp là khác, các ngôn từ của các ý nghĩa 
là khác (nữa). Do trí nào các ngôn từ khác biệt này được biết, cũng do chính trí 
ấy các ngôn từ khác biệt này được thấu triệt. Vì thế, được nói răng: “ Tuệ về tính 
chất khác biệt của các ngôn từ là trí về sự phân tích các ngôn từ.” 


Có các trí về năm pháp, có các trí về năm ý nghĩa, có các trí về mười ngôn từ. 
Các trí về các pháp là khác, các trí về các ý nghĩa là khác, các trí về ngôn từ là 
khác (nữa). Do trí nào các trí khác biệt này được biết, cũng do chính trí ấy các 
trí khác biệt này được thấu triệt. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về tính chất khác 
biệt của các phép biện giải là trí về sự phân tích các phép biện giải.” 
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Niệm giác chi là pháp, trạch pháp giác chỉ là pháp, cần giác chi là pháp, hỷ giác 
chi là pháp, tịnh giác chi là pháp, định giác chi là pháp, xả giác chi là pháp. 
Niệm giác chỉ là pháp khác, trạch pháp giác chi là pháp khác, cần giác chi là 
pháp khác (nữa), hý giác chi là pháp khác (nữa), tịnh giác chi là pháp khác 
(nữa), định giác chi là pháp khác (nữa), xả giác chi là pháp khác (nữa). Do trí 
nào các pháp khác biệt này được biết, cũng do chính trí ấy các pháp khác biệt 
này được thấu triệt. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về tính chất khác biệt của các 
pháp là trí về sự phân tích các pháp.” 


Ý nghĩa của sự thiết lập là ý nghĩa, ý nghĩa của sự suy xét là ý nghĩa, ý nghĩa 
của sự ra sức là ý nghĩa, ý nghĩa của sự lan tỏa là ý nghĩa, ý nghĩa của sự an tịnh 
là ý nghĩa, ý nghĩa của sự không tản mạn là ý nghĩa, ý nghĩa của sự phân biệt rõ 
là ý nghĩa. Ý nghĩa của sự thiết lập là ý nghĩa khác, ý nghĩa của sự suy xét là ý 
nghĩa khác, ý nghĩa của sự ra sức là ý nghĩa khác (nữa), ý nghĩa của sự lan tỏa 
là ý nghĩa khác (nữa), ý nghĩa của sự an tịnh là ý nghĩa khác (nữa), ý nghĩa của 
sự không tản mạn là ý nghĩa khác (nữa), ý nghĩa của sự phân biệt rõ là ý nghĩa 
khác (nữa). Do trí nào các ý nghĩa khác biệt này được biết, cũng do chính trí ấy 
các ý nghĩa khác biệt này được thấu triệt. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về tính 
chất khác biệt của các ý nghĩa là trí về sự phân tích các ý nghĩa.” 


Nói lên văn tự và ngôn từ để chỉ rõ bảy pháp. Nói lên văn tự và ngôn từ để chỉ 
rõ bảy ý nghĩa. Các ngôn từ của pháp là khác, các ngôn từ của ý nghĩa là khác 
(nữa). Do trí nào các ngôn từ khác biệt này được biết, cũng do chính trí ấy các 
ngôn từ khác biệt này được thấu triệt. Vì thế, được nói răng: “Tuệ về £ính chất 
khác biệt của các ngôn từ là trí về sự phân tích các ngôn từ.” 


Có các trí về bảy pháp, có các trí về bảy ý nghĩa, có các trí về mười bốn ngôn 
từ. Các trí về các pháp là khác, các trí về các ý nghĩa là khác, các trí về ngôn từ 
là khác (nữa). Do trí nào các trí khác biệt này được biết, cũng do chính trí ấy các 
trí khác biệt này được thấu triệt. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về tính chất khác 
biệt của các phép biện giải là trí về sự phân tích các phép biện giải.” 


Chánh kiến là pháp, chánh tư duy là pháp, chánh ngữ là pháp, chánh nghiệp là 
pháp, chánh mạng là pháp, chánh tinh tấn là pháp, chánh niệm là pháp, chánh 
định là pháp. Chánh kiến là pháp khác, chánh tư duy là pháp khác, chánh ngữ là 
pháp khác (nữa), chánh nghiệp là pháp khác (nữa), chánh mạng là pháp khác 
(nữa), chánh tinh tấn là pháp khác (nữa), chánh niệm là pháp khác (nữa), chánh 
định là pháp khác (nữa). Do trí nào các pháp khác biệt này được biết, cũng do 


938 


chính trí ấy các pháp khác biệt này được thấu triệt. Vì thế, được nói rằng: “7u 
về tính chất khác biệt của các pháp là trí về sự phân tích các pháp.” 


Ý nghĩa của sự nhận thức là ý nghĩa, ý nghĩa của sự gắn chặt (tâm vào cảnh) là 
ý nghĩa, ý nghĩa của sự gìn giữ là ý nghĩa, ý nghĩa của nguồn sanh khởi là ý 
nghĩa, ý nghĩa của sự trong sạch là ý nghĩa, ý nghĩa của sự ra sức là ý nghĩa, ý 
nghĩa của sự thiết lập là ý nghĩa, ý nghĩa của sự không tản mạn là ý nghĩa. Ý 
nghĩa của sự nhận thức là ý nghĩa khác, ý nghĩa của sự gắn chặt (tâm vào cảnh) 
là ý nghĩa khác, ý nghĩa của sự gìn giữ là ý nghĩa khác (nữa), ý nghĩa của nguồn 
sanh khởi là ý nghĩa khác (nữa), ý nghĩa của sự trong sạch là ý nghĩa khác 
(nữa), ý nghĩa của sự ra sức là ý nghĩa khác (nữa), ý nghĩa của sự thiết lập là ý 
nghĩa khác (nữa), ý nghĩa của sự không tản mạn là ý nghĩa khác (nữa). Do trí 
nào các ý nghĩa khác biệt này được biết, cũng do chính trí ấy các ý nghĩa khác 
biệt này được thấu triệt. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về tính chất khác biệt của 
các ý nghĩa là trí về sự phân tích các ỷ nghĩa.” 


Nói lên văn tự và ngôn từ để chỉ rõ tám pháp. Nói lên văn tự và ngôn từ để chỉ 
rõ tám ý nghĩa. Các ngôn từ của pháp là khác, các ngôn từ của ý nghĩa là khác. 
Do trí nào các ngôn từ khác biệt này được biết, cũng do chính trí ấy các ngôn từ 
khác biệt này được thấu triệt. Vì thế, được nói rằng: “ Tuệ về tính chất khác biệt 
của các ngôn từ là trí về sự phân tích các ngôn từ.” 


Có các trí về tám pháp, có các trí về tám ý nghĩa, có các trí về mười sáu ngôn 
từ. Các trí về các pháp là khác, các trí về các ý nghĩa là khác, các trí về các ngôn 
từ là khác (nữa). Do trí nào các trí khác biệt này được biết, cũng do chính trí ấy 
các trí khác biệt này được thấu triệt. Vì thế, được nói rằng: “7uệ về tính chất 
khác biệt của các phép biện giải là trí về sự phân tích các phép biện giải.” 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về tính chất khác biệt của các ÿ nghĩa là 
trí về sự phân tích các ý nghĩa, tuệ về tính chất khác biệt của các pháp là trí về 
sự phân tích các pháp, tuệ về tính chất khác biệt của các ngôn từ là trí vỀ sự 
phân tích các ngôn từ, tuệ về tính chất khác biệt của các phép biện giải là trí về 
sự phân tích các phép biện giải.” 


Phần giải thích “Trí về sự phân tích. 


-=0oOoo-- 
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29-31. Ba loại Trí: 


Tuệ về tính chất khác biệt của các sự an trú là trí về ý nghĩa của các sự an trú, 
tuệ về tính chất khác biệt của các sự chứng đạt là trí về ý nghĩa của các sự 
chứng đạt, tuệ về tính chất khác biệt của các sự an trú và chứng đạt là trí về ý 
nghĩa của các sự an trú và chứng đạt là (có ý nghĩa) thế nào? 


Trong khi nhận thấy rõ hiện tướng là kinh hãi, tự thân (hành giả) hướng đến vô 
tướng và nhìn thấy sự biến hoại mỗi khi đạt đến; vô tướng là sự an trú. Trong 
khi nhận thấy rõ nguyện ước là kinh hãi, tự thân (hành giả) hướng đến vô 
nguyện và nhìn thấy sự biến hoại mỗi khi đạt đến; vô nguyện là sự an trú. Trong 
khi nhận thấy rõ có chấp là kinh hãi, tự thân (hành giả) hướng đến không tánh 
và nhìn thấy sự biến hoại mỗi khi đạt đến; không tánh là sự an trú. 


Trong khi nhận thấy rõ hiện tướng là kinh hãi, tự thân (hành giả) hướng đến vô 
tướng. Sau khi đửng dưng (có trạng thái xả) với sự vận hành và hướng tâm đến 
vô tướng là sự tịch diệt Niết Bàn, (hành giả) chứng đạt; vô tướng là sự chứng 
đạt. Trong khi nhận thấy rõ nguyện ước là kinh hãi, tự thân (hành giả) hướng 
đến vô nguyện. Sau khi dửng dưng với sự vận hành và hướng tâm đến vô tướng 
là sự tịch diệt Niết Bàn, (hành giả) chứng đạt; vô nguyện là sự chứng đạt. Trong 
khi nhận thấy rõ cô chấp là kinh hãi, tự thân (hành giả) hướng đến không tánh. 
Sau khi dửng dưng với sự vận hành và hướng tâm đến vô tướng là sự tịch diệt 
Niết Bàn, (hành giả) chứng đạt; không tánh là sự chứng đạt. 


Trong khi nhận thấy rõ hiện tướng là kinh hãi, tự thân (hành giả) hướng đến vô 
tướng và nhìn thấy sự biến hoại mỗi khi đạt đến. Sau khi dửng dưng (có trạng 
thái xả) với sự vận hành và hướng tâm đến vô tướng là sự tịch diệt Niết Bàn, 
(hành giả) chứng đạt; vô tướng là sự an trú và chứng đạt. Trong khi nhận thấy 
rõ nguyện ước là kinh hãi, tự thân (hành giả) hướng đến vô nguyện và nhìn thấy 
sự biến hoại mỗi khi đạt đến. Sau khi dửng dưng với sự vận hành và hướng tâm 
đến vô tướng là sự tịch diệt Niết Bàn, (hành giả) chứng đạt; vô nguyện là sự an 
trú và chứng đạt. Trong khi nhận thấy rõ cố chấp là kinh hãi, tự thân (hành giả) 
hướng đến không tánh và nhìn thấy sự biến hoại mỗi khi đạt đến. Sau khi dửng 
dưng với sự vận hành và hướng tâm đến vô tướng là sự tịch diệt Niết Bàn, (hành 
giả) chứng đạt; không tánh là sự an trú và chứng đạt. 


Trong khi nhận thấy rõ hiện tướng của sắc là kinh hãi, tự thân (hành giả) hướng 
đến vô tướng và nhìn thấy sự biến hoại mỗi khi đạt đến; vô tướng là sự an trú. 
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Trong khi nhận thấy rõ nguyện ước về sắc là kinh hãi, tự thân (hành giả) hướng 
đến vô nguyện và nhìn thấy sự biến hoại mỗi khi đạt đến; vô nguyện là sự an 
trú. Trong khi nhận thấy rõ có chấp vào sắc là kinh hãi, tự thân (hành giả) 
hướng đến không tánh và nhìn thấy sự biến hoại mỗi khi đạt đến; không tánh là 
Sự an trú. 


Trong khi nhận thấy rõ hiện tướng của sắc là kinh hãi, tự thân (hành giả) hướng 
đến vô tướng. Sau khi dửng dưng (có trạng thái xả) với sự vận hành và hướng 
tâm đến vô tướng là sự tịch diệt Niết Bàn, (hành giả) chứng đạt; vô tướng là sự 
chứng đạt. Trong khi nhận thấy rõ nguyện ước về sắc là kinh hãi, tự thân (hành 
giả) hướng đến vô nguyện. Sau khi dửng dưng với sự vận hành và hướng tâm 
đến vô tướng là sự tịch diệt Niết Bàn, (hành giả) chứng đạt; vô nguyện là sự 
chứng đạt. Trong khi nhận thấy rõ cố chấp vào sắc là kinh hãi, tự thân (hành 
giả) hướng đến không tánh. Sau khi dửng dưng với sự vận hành và hướng tâm 
đến vô tướng là sự tịch diệt Niết Bàn, (hành giả) chứng đạt; không tánh là sự 
chứng đạt. 


Trong khi nhận thấy rõ hiện tướng của sắc là kinh hãi, tự thân (hành giả) hướng 
đến vô tướng và nhìn thấy sự biến hoại mỗi khi đạt đến. Sau khi đứng dưng (có 
trạng thái xả) với sự vận hành và hướng tâm đến vô tướng là sự tịch diệt Niết 
Bàn, (hành giả) chứng đạt; vô tướng là sự an trú và chứng đạt. Trong khi nhận 
thấy rõ nguyện ước về sắc là kinh hãi, tự thân (hành giả) hướng đến vô nguyện 
và nhìn thấy sự biến hoại mỗi khi đạt đến. Sau khi đửng dưng với sự vận hành 
và hướng tâm đến vô tướng là sự tịch diệt Niết Bàn, (hành giả) chứng đạt; vô 
nguyện là sự an trú và chứng đạt. Trong khi nhận thấy rõ cố chấp vào sắc là 
kinh hãi, tự thân (hành giả) hướng đến không tánh và nhìn thấy sự biến hoại mỗi 
khi đạt đến. Sau khi dửng dưng với sự vận hành và hướng tâm đến vô tướng là 
sự tịch diệt Niết Bàn, (hành giả) chứng đạt; không tánh là sự an trú và chứng 
đạt. 


Ñãpattayaniddeso. 


Trong khi nhận thấy rõ hiện tướng của thọ ...(như trên)... hiện tướng của tưởng 
...(n£)... hiện tướng của các hành ...(nt)... hiện tướng của thức ...(nt)... hiện tướng 
của mắt ...(nt)... hiện tướng của lão tử là kinh hãi, tự thân (hành giả) hướng đến 
vô tướng và nhìn thấy sự biến hoại mỗi khi đạt đến; vô tướng là sự an trú. Trong 
khi nhận thấy rõ nguyện ước về lão tử là kinh hãi, tự thân (hành giả) hướng đến 
vô nguyện và nhìn thấy sự biến hoại mỗi khi đạt đến; vô nguyện là sự an trú. 
Trong khi nhận thấy rõ có chấp vào lão tử là kinh hãi, tự thân (hành giả) hướng 
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đến không tánh và nhìn thấy sự biến hoại mỗi khi đạt đến; không tánh là sự an 
trú. 


Trong khi nhận thấy rõ hiện tướng của lão tử là kinh hãi, tự thân (hành giả) 
hướng đến vô tướng. Sau khi đửng dưng với sự vận hành và hướng tâm đến vô 
tướng là sự tịch diệt Niết Bàn, (hành giả) chứng đạt; vô tướng là sự chứng đạt. 
Trong khi nhận thấy rõ nguyện ước về lão tử là kinh hãi, tự thân (hành giả) 
hướng đến vô nguyện. Sau khi ... hướng tâm đến vô tướng là sự tịch diệt Niết 
Bàn, (hành giả) chứng đạt; vô nguyện là sự chứng đạt. Trong khi nhận thấy rõ 
có chấp vào lão tử là kinh hãi, tự thân (hành giả) hướng đến không tánh. Sau khi 
dửng dưng với sự vận hành và hướng tâm đến vô tướng là sự tịch diệt Niết Bàn, 
(hành g1ả) chứng đạt; không tánh là sự chứng đạt. 


Trong khi nhận thấy rõ hiện tướng của lão tử là kinh hãi, tự thân (hành giả) 
hướng đến vô tướng và nhìn thấy sự biến hoại mỗi khi đạt đến. Sau khi dửng 
dưng với sự vận hành và hướng tâm đến vô tướng là sự tịch diệt Niết Bàn, (hành 
giả) chứng đạt; vô tướng là sự an trú và chứng đạt. Trong khi nhận thấy rõ 
nguyện ước về lão tử là kinh hãi, tự thân (hành giả) hướng đến vô nguyện và 
nhìn thấy sự biến hoại mỗi khi đạt đến. Sau khi ... hướng tâm đến vô nguyện là 
sự tịch diệt Niết Bàn, (hành giả) chứng đạt; vô nguyện là sự an trú và chứng đạt. 
Trong khi nhận thấy rõ cố chấp về lão tử là kinh hãi, tự thân (hành giả) hướng 
đến không tánh và nhìn thấy sự biến hoại mỗi khi đạt đến. Sau khi ... hướng tâm 
đến không tánh là sự tịch diệt Niết Bàn, (hành giả) chứng đạt; không tánh là sự 
an trú và chứng đạt. 


Vô tướng là sự an trú khác, vô nguyện là sự an trú khác, không tánh là sự an trú 
khác (nữa). Sự chứng đạt vô tướng là khác, sự chứng đạt vô nguyện là khác, sự 
chứng đạt không tánh là khác (nữa). Sự an trú và chứng đạt vô tướng là khác, sự 
an trú và chứng đạt vô nguyện là khác, sự an trú và chứng đạt không tánh là 
khác (nữa). 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọ!) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về tính chất khác biệt của các sự an trú 
là trí về ý nghĩa của các sự an trú, tuệ về tính chất khác biệt của các sự chứng 
đạt là trí v ý nghĩa của các sự chứng đạt, tuệ về tính chất khác biệt của các sự 
an trú và chứng đạt là trí về ý nghĩa của các sự an trú và chứng đạt.” 


Phần giải thích “Ba loại Trí.? 
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32. Trí về định không gián đoạn: 


Tuệ về sự đoạn trừ các lậu hoặc do tính chất hoàn toàn trong sạch của sự không 
tản mạn là trí về định không gián đoạn là (có ý nghĩa) thế nào? 


Do tác động của sự thoát ly, có trạng thái chuyên nhất không tản mạn của tâm là 
định. Do tác động của định ấy, trí được sanh lên. Do trí ấy, các lậu hoặc được 
cạn kiệt. Như thế, trước tiên là chỉ tịnh, sau đó là trí. Do trí ẫy, có sự đoạn tận 
của các lậu hoặc. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về sự đoạn trừ các lậu hoặc do 
tính chất hoàn toàn trong sạch của sự không tản mạn là trí về định không gián 
đoạn.” 


Lậu hoặc: Các lậu hoặc ấy là gì? Là dục lậu, hữu lậu, (tà) kiến lậu, vô minh lậu. 


Các lậu hoặc này được cạn kiệt tại đâu? Do Đạo Nhập Lưu, toàn thể (tà) kiến 
lậu được cạn kiệt, dục lậu đưa đến khô cảnh được cạn kiệt, hữu lậu đưa đến khổ 
cảnh được cạn kiệt, vô minh lậu đưa đến khổ cảnh được cạn kiệt; các lậu hoặc 
này được cạn kiỆt tại đây. 


Do Đạo Nhật Lai, dục lậu thô thiên được cạn kiệt, hữu lậu có cùng ý nghĩa với 
điều ây được cạn kiệt, vô minh lậu có cùng ý nghĩa với điêu ây được cạn kiệt; 
các lậu hoặc này được cạn kiệt tại đây. 


Do Đạo Bât Lai, toàn thê dục lậu được cạn kiệt, hữu lậu có cùng ý nghĩa với 
điêu ây được cạn kiệt, vô minh lậu có cùng ý nghĩa với điêu ây được cạn kiệt; 
các lậu hoặc này được cạn kiệt tại đây. 


Do Đạo A-la-hán, toàn thể hữu lậu được cạn kiệt, toàn thể vô minh lậu được cạn 
kiệt; các lậu hoặc này được cạn kiệt tại đây. 


Do tác động của sự không sân độc, ...(như trên)... Do tác động của sự nghĩ 
tưởng đến ánh sáng, ... Do tác động của sự không tản mạn, ... Do tác động của 
của sự xác định pháp, ... Do tác động của trí, ... Do tác động của sự hân hoan .... 
Do tác động của sơ thiền, .... của nhị thiền, ... của tam thiền, ... của tứ thiền... 
của sự chứng đạt không vô biên xứ, ... của sự chứng đạt thức vô biên xứ, ... của 
sự chứng đạt vô sở hữu xứ, ... của sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ, ... 
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của đề mục đất, .... của đề mục nước, ... của đề mục lửa, ... của đề mục gIó, ... 
của đề mục xanh, ... của đề mục vàng, ... của đề mục đỏ, ... của đề mục trắng, " 
của đề mục hư không, ... của để mục thức, ... của việc tưởng niệm đến (ân đức) 
Phật, ... của việc tưởng niệm đến (ân đức) Pháp, ... của việc tưởng niệm đến (ân 
đức) Tăng, ... của việc tưởng niệm đến (đức tính của) giới, ... của việc tưởng 
niệm đến (đức tính của) sự xả bỏ, ... của việc tưởng niệm đến (đức tính của) chư 
thiên ... của việc niệm hơi thở ra vào, ... Do tác động của việc niệm sự chết, ... 
Do tác động của việc niệm (32 thể trược của) thân, ... Do tác động của của việc 
niệm sự an tịnh, ... Do tác động của tưởng về sự sình trương (của xác chết), ... 
Do tác động của tưởng về sự đổi màu xanh 


(của xác chết), ... Do tác động của tưởng về sự chảy nước vàng (của xác chết), 
... của tưởng về sự nứt nẻ (của xác chết), ... của tưởng về sự bị (thú) gặm nhắm 
(của xác chết), ... của tưởng về sự bị hoại rã (của xác chết), ... của tưởng về sự 
bị cắt đứt lìa (của xác chết), .... của tưởng về máu me (của xác chết), ... của 
tưởng về giòi bọ (của xác chết), ... của tưởng về bộ xương khô (của xác chết), ... 
Do tác động của hơi thở vào dài, ... của hơi thở ra dài, ... của hơi thở vào ngắn, 
... của hơi thở ra ngăn, ... Cảm giác toàn thân do tác động của hơi thở vào, 
Cảm giác toàn thân do tác động của hơi thở ra, ... Làm cho an tịnh sự tạo tác của 
thân do tác động của hơi thở vào, ... Làm cho an tịnh sự tạo tác của thân do tác 
động của hơi thở ra, ... Cảm giác hỷ do tác động của hơi thở vào, ... Cảm giác 
hỷ do tác động của hơi thở ra, ... Cảm giác lạc do tác động của hơi thở vào, ... 
Cảm giác lạc do tác động của hơi thở ra, ... Cảm giác sự tạo tác của tâm do tác 
động của hơi thở vào, ... Cảm giác sự tạo tác của tâm do tác động của hơi thở ra, 
... Làm an tịnh sự tạo tác của tâm do tác động của hơi thở vào, ... Làm an tịnh sự 
tạo tác của tâm do tác động của hơi thở ra, ... Cảm giác tâm do tác động của hơi 
thở vào, ... Cảm giác tâm do tác động của hơi thở ra, .... Làm cho tâm được hân 
hoan do tác động của hơi thở vào, ... Làm cho tâm được hân hoan do tác động 
của hơi thở ra, ... Làm cho tâm được định tĩnh ... Làm cho tâm được giải thoát ... 
Quán xét về vô thường ... Quán xét về ly tham ái. ... Quán xét về diệt tận ... 
Quán xét về từ bỏ đo tác động của hơi thở vào, ... Quán xét về từ bỏ do tác động 
của hơi thở ra, trạng thái chuyên nhất không tản mạn của tâm là định. Do tác 
động của định Ấy, trí được sanh lên. Do trí Ấy, các lậu hoặc được cạn kiệt. Như 
thế, trước tiên là chỉ tịnh, sau đó là trí. Do trí ấy, có sự đoạn tận của các lậu 
hoặc. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về sự đoạn trừ các lậu hoặc do tính chất hoàn 
toàn trong sạch của sự không tản mạn là trí về định không giản đoạn.” 


Lậu hoặc: Các lậu hoặc ấy là gì? Là dục lậu, hữu lậu, (tà) kiến lậu, vô minh lậu. 
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Các lậu hoặc này được cạn kiệt tại đâu? Do Đạo Nhập Lưu, toàn thê (tà) kiến 
lậu được cạn kiệt, dục lậu đưa đến khô cảnh được cạn kiệt, hữu lậu đưa đến khổ 
cảnh được cạn kiệt, vô minh lậu đưa đến khổ cảnh được cạn kiệt; các lậu hoặc 
ấy được cạn kiệt tại đây. 


Do Đạo Nhất Lai, dục lậu thô thiển được cạn kiệt, ...(như trên)... 
Do Đạo Bắt Lai, toàn thể dục lậu được cạn kiệt, ...(như trên)... 


Do Đạo A-la-hán, toàn thể hữu lậu được cạn kiệt, toàn thể vô minh lậu được cạn 
kiệt; các lậu hoặc ấy được cạn kiệt tại đây. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọ1) là tuệ. Vì thể, được nói rằng: “Tuệ về sự đoạn trừ các lậu hoặc do tính chất 
hoàn toàn trong sạch của sự không tản mạn là trí về định không giản đoạn.” 


Phần giải thích “Trí về định không gián đoạn." 


--ooOoo-- 


33. Trí về sự an trú không uê nhiễm: 


Là pháp chủ đạo trong việc nhận thức và có sự an trú đặc chứng thanh tịnh, tuệ 
có khuynh hướng cao quý là trí về sự an trú không uế nhiễm là (có ý nghĩa) thế 
nào? 


Pháp chủ đạo trong việc nhận thức: Quán xét về vô thường là pháp chủ đạo 
trong việc nhận thức, quán xét về khô não ..., quán xét về vô ngã ..., quán xét về 
vô thường ở sắc ..., quán xét về khổ não ở sắc ..., quán xét về vô ngã ở sắc ..., 
quán xét về vô thường ở thọ ... ở tưởng ... ở các hành ... ở thức ... ở mắt là pháp 
chủ đạo trong việc nhận thức, quán xét về vô thường ở lão tử là pháp chủ đạo 
trong việc nhận thức, quán xét về khổ não ở lão tử ..., quán xét về vô ngã ở lão 
tử là pháp chủ đạo trong việc nhận thức. 


Sự an trú đắc chứng thanh tịnh: An trú không tánh là sự an trú đắc chứng 
thanh tịnh, an trú vô tướng là sự an trú đắc chứng thanh tịnh, an trú vô nguyện 
là sự an trú đắc chứng thanh tịnh. 
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Khuynh hướng cao quý: Khuynh hướng về không tánh là khuynh hướng cao 
quý, khuynh hướng về vô tướng là khuynh hướng cao quý, khuynh hướng về vô 
nguyện là khuynh hướng cao quý. 


Sự an trú không uế nhiễm: Sơ thiền là sự an trú không uế nhiễm, nhị thiền là 
sự an trú không uế nhiễm, tam thiền là sự an trú không uế nhiễm, tứ thiền là sự 
an trú không uế nhiễm, sự chứng đạt không vô biên xứ là sự an trú không uế 
nhiễm, ...(như trên)... sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ là sự an trú 
không uế nhiễm. 


Sự an trú không uế nhiễm: Sự an trú không uế nhiễm theo ý nghĩa gì? “Nhờ 
vào sơ thiền loại bỏ các pháp ngăn che" là sự an trú không uế nhiễm. “Nhờ vào 
nhị thiền loại bỏ tầm và tứ” là sự an trú không uế nhiễm. “Nhờ vào tam thiền 
loại bỏ hỷ? là sự an trú không uễ nhiễm. “Nhờ vào tứ thiền loại bỏ lạc và khổ" là 
sự an trú không uế nhiễm. “Nhờ vào sự chứng đạt không vô biên xứ loại bỏ sự 
nghĩ tưởng về sắc nghĩ tưởng về bất bình nghĩ tưởng về sự khác biệt” là sự an 
trú không uế nhiễm. “Nhờ vào sự chứng đạt thức vô biên xứ loại bỏ sự nghĩ 
tưởng về không vô biên xứ" là sự an trú không uế nhiễm. “Nhờ vào sự chứng đạt 
vô sở hữu xứ loại bỏ sự nghĩ tưởng về thức vô biên xứ" là sự an trú không uế 
nhiễm. “Nhờ vào sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ loại bỏ sự nghĩ tưởng 
về vô sở hữu xứ” là sự an trú không uế nhiễm. Đây là sự an trú không uề nhiễm. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Là pháp chủ đạo trong việc nhận thức và có 
sự an trú đắc chứng thanh tịnh, tuệ có khuynh hướng cao quý là trí về sự an trú 
không u nhiễm.” 


Phần giải thích “Trí về sự an trú không uế nhiễm.? 


-=ooOoo-- 


34. Trí về sự chứng đạt thiền diệt: 


Tuệ có tính chât hội đủ với hai lực và có ưu thê với sự tịnh lặng của ba hành, 
với mười sáu hành vi của trí, và với chín hành vị của định là trí vê sự chứng đạt 
thiên diệt là (có ý nghĩa) thê nào? 


Với hai lực: Hai lực: là lực của chỉ tịnh và lực của minh sát. 
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Lực của chỉ tịnh là gì? Do tác động của sự thoát ly, trạng thái chuyên nhất 
không tản mạn của tâm là lực của chỉ tịnh. Do tác động của sự không sân độc, 
trạng thái chuyên nhất không tản mạn của tâm là lực của chỉ tịnh. Do tác động 
của sự nghĩ tưởng đến ánh sáng trạng thái chuyên nhất không tản mạn của tâm 
là lực của chỉ tịnh. ...(như trên)... Quán xét về từ bỏ đo tác động của hơi thở vào, 
trạng thái chuyên nhất không tản mạn của tâm là lực của chỉ tịnh. Quán xét về 
từ bỏ do tác động của hơi thở ra, trạng thái chuyên nhất không tản mạn của tâm 
là lực của chỉ tịnh. 


Lực của chỉ tịnh: Lực của chỉ tịnh theo ý nghĩa gì? “Nhờ vào sơ thiền, (hành 
giả) không rung động đối với các pháp ngăn che' là lực của chỉ tịnh. “Nhờ vào 
nhị thiền, (hành giả) không rung động đối với tầm và tứ” là lực của chỉ tịnh. 
“Nhờ vào tam thiền, (hành giả) không rung động đối với hỷ' là lực của chỉ tịnh. 
“Nhờ vào tứ thiền, (hành giả) không rung động đối với lạc và khổ” là lực của chỉ 
tịnh. “Nhờ vào sự chứng đạt không vô biên xứ, (hành giả) không rung động đối 
với sự nghĩ tưởng về sắc, đối với sự nghĩ tưởng về bất bình, đối với sự nghĩ 
tưởng về sự khác biệt” là lực của chỉ tịnh. “Nhờ vào sự chứng đạt thức vô biên 
xứ, (hành giả) không rung động đối với sự nghĩ tưởng về không vô biên xứ' là 
lực của chỉ tịnh. “Nhờ vào sự chứng đạt vô sở hữu xứ, (hành giả) không rung 
động đối với sự nghĩ tưởng về thức vô biên xứ' là lực của chỉ tịnh. “Nhờ vào sự 
chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ, (hành giả) không rung động đối với sự 
nghĩ tưởng về vô sở hữu xứ' là lực của chỉ tịnh. “(Hành giả) không rung động 
không chuyên động không chao động đối với các sự phóng dật, đối với các 
phiền não và các uân đi cùng với phóng dật' là lực của chỉ tịnh. Đây là lực của 
chỉ tịnh. 


Lực của minh sát là gì? Quán xét về vô thường là lực của minh sát, quán xét về 
khổ não là lực của minh sát, quán xét về vô ngã là lực của minh sát, quán xét về 
nhàm chán là lực của minh sát, quán xét về ly tham ái là lực của minh sát, quán 
xét về diệt tận là lực của minh sát, quán xét về từ bỏ là lực của minh sát. Quán 
xét về vô thường ở sắc là lực của minh sát, ...(như trên)... quán xét về từ bỏ ở 
sắc là lực của minh sát, quán xét về từ bỏ ở thọ.... ở tưởng ... ở các hành ... ở 
thức ... ở mắt... ở lão tử là lực của minh sát. 


Lực của minh sát: Lực của minh sát theo ý nghĩa gì? 'Do quán xét về vô 
thường, (hành giả) không rung động đối với sự nghĩ tưởng về thường" là lực của 
minh sát. “Do quán xét về khổ não, (hành giả) không rung động đối với sự nghĩ 
tưởng về lạc” là lực của minh sát. “Do quán xét về vô ngã, (hành giả) không 


947 


rung động đối với sự nghĩ tưởng về ngã” là lực của minh sát. °Do quán xét về 
nhàm chán, (hành giả) không rung động đối với sự nghĩ tưởng về sự vui thích" 
là lực của minh sát. “Do quán xét về ly tham ái, (hành giả) không rung động đối 
với sự nghĩ tưởng về tham ái” là lực của minh sát. 'Do quán xét về diệt tận, 
(hành giả) không rung động đối với sự nghĩ tưởng về nhân sanh khởi" là lực của 
minh sát. °Do quán xét về từ bỏ, (hành giả) không rung động đối với sự nghĩ 
tưởng về năm giữ” là lực của minh sát. “(Hành giả) không rung động không 
chuyền động không chao động đối với vô minh, đối với các phiền não đi cùng 
với vô minh, và đối với các uân' là lực của minh sát. Điều này được gọi là lực 
của minh sát. 


Với sự tịnh lặng của ba hành: Với sự tịnh lặng của ba hành nào? Đối với 
(hành giả) thể nhập nhị thiền, các hành của khẩu là tầm và tứ được tịnh lặng. 
Đối với (hành giả) thể nhập tứ thiền, các hành của thân là hơi thở ra và hơi thở 
vào được tịnh lặng. Đối với (hành giả) thê nhập sự diệt tận của thọ và tưởng, các 
hành của tâm là tưởng và thọ được tịnh lặng. Là với sự tịnh lặng của ba hành 
này. 


Với mười sáu hành vi của trí: Với mười sáu hành vi gì của trí? Quán xét về vô 
thường là hành vi của trí, quán xét về khổ não là hành vi của trí, quán xét về vô 
ngã là hành vi của trí, quán xét về nhàm chán là hành vi của trí, quán xét về ly 
tham ái là hành vi của trí, quán xét về diệt tận là hành vi của trí, quán xét về từ 
bỏ là hành vi của trí, quán xét về ly khai là hành vi của trí, Đạo Nhập Lưu là 
hành vi của trí, sự chứng đạt Quả Nhập Lưu là hành vị của trí, Đạo Nhất Lai là 
hành vi của trí, sự chứng đạt Quả Nhất Lai là hành vi của trí, Đạo Bất Lai là 
hành vi của trí, sự chứng đạt Quả Bất Lai là hành vi của trí, Đạo A-la-hán là 
hành vi của trí, sự chứng đạt Quả A-la-hán là hành vi của trí. Là với mười sáu 
hành vi này của trí. 


Với chín hành vi của định: Với chín hành vi gì của định? Sơ thiền là hành vi 
của định, nhị thiền là hành vi của định, tam thiền là hành vi của định, tứ thiền là 
hành vi của định, sự chứng đạt không vô biên xứ ..., sự chứng đạt thức vô biên 
xứ ..., sự chứng đạt vô sở hữu xứ ..., sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ là 
hành vi của định, tầm tứ hỷ lạc và sự chuyên nhất của tâm nhằm mục đích thành 
tựu sơ thiền ...(như trên)... tầm tứ hỷ lạc và sự chuyên nhất của tâm nhằm mục 
đích thành tựu sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ (là hành vi của định). 
Là với chín hành vi này của định. 
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Sự thuần thục: Có năm sự thuần thục: Sự thuần thục về hướng tâm, sự thuần 
thục về thể nhập, sự thuần thục về chú nguyện, sự thuần thục về thoát ra, sự 
thuần thục về quán xét lại. 


(Hành giả) hướng tâm đến sơ thiền ở bất cứ đâu theo ước muốn, bất cứ khi nào 
theo ước muốn, và kéo đài theo ước muốn, “không có trạng thái bị trì trệ trong 
việc hướng tâm' là sự thuần thục về hướng tâm. (Hành giả) thể nhập sơ thiền ở 
bất cứ đâu ... 'không có trạng thái bị trì trệ trong việc thể nhập” là sự thuần thục 
về thể nhập. (Hành giả) chú nguyện sơ thiền ở bất cứ đâu ... 'không có trạng thái 
bị trì trệ trong việc chú nguyện" là sự thuần thục về chú nguyện. (Hành giả) 
thoát ra khỏi sơ thiền ở bất cứ đâu ... “không có trạng thái bị trì trệ trong việc 
thoát ra” là sự thuần thục về thoát ra. (Hành giả) quán xét lại sơ thiền ở bất cứ 
đâu ... “không có trạng thái bị trì trệ trong việc quán xét lại” là sự thuần thục về 
quán xét lại. 


(Hành giả) hướng tâm đến nhị thiền ...(như trên)... đến sự chứng đạt phi tưởng 
phi phi tưởng xứ ở bất cứ đâu theo ước muốn, bất cứ khi nào theo ước muốn, và 
kéo dài theo ước muốn, “không có trạng thái bị trì trệ trong việc hướng tâm' là 
sự thuần thục về hướng tâm. (Hành giả) thể nhập ...(như trên)... chú nguyện 
...(như trên)... thoát ra ...(như trên)... quán xét lại sự chứng đạt phi tưởng phi phi 
tưởng xứ ở bất cứ đâu theo ước muốn, bất cứ khi nào theo ước muốn, và kéo đài 
theo ước muốn, “không có trạng thái bị trì trệ trong việc quán xét lại” là sự thuần 
thục về quán xét lại. Đây là năm sự thuần thục. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọ!) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ có tính chất hội đủ với hai lực và có ưu 
thể với sự tịnh lặng của ba hành, với mười sảu hành vì của trí, và với chín hành 
vi của định là trí về sự chứng đạt thiên diệt.” 


Phần giải thích “Trí về sự chứng đạt thiền diệt.) 


-=ooOoo-- 


35. Trí về sự viên tịch Niết Bàn: 


Tuệ về sự châm dứt vận hành của vị có sự nhận biết rõ rệt] là trí về sự viên tịch 
Niệt Bàn là (có ý nghĩa) thê nào? 
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Ở đây, (hành giả) có sự nhận biết rõ rệt rằng: Do sự thoát ly, sự vận hành của 
ước muốn trong các dục được chấm dứt. Do không sân độc, sự vận hành của sân 
độc được chấm dứt. Do sự nghĩ tưởng đến ánh sáng, sự vận hành của lờ đờ buồn 
ngủ được chấm dứt. Do không tản mạn, sự vận hành của phóng dật được chấm 
dứt. Do xác định pháp, sự vận hành của hoài nghi được chấm dứt. ...(như trên)... 
Do trí, sự vận hành của vô minh được chấm dứt. Do hân hoan, sự vận hành của 
không hứng thú được chấm dứt. Do sơ thiền, sự vận hành của các pháp ngăn 
che được chấm dứt. ...(như trên)... Do Đạo A-la-hán, sự vận hành của toàn bộ 
phiền não được chấm dứt. 


Vả lại, đối với vị có sự nhận biết rõ rệt đang viên tịch Niết Bàn ở cảnh giới Niết 
Bàn không còn dư sót, chính sự vận hành này của mắt được chấm dứt và sự vận 
hành khác của mắt không sanh lên, chính sự vận hành này của tai ... của mũi... 
của lưỡi ... của thân ... của ý được chấm dứt và sự vận hành khác của ý không 
được sanh lên, tuệ về sự chấm dứt vận hành của vị có sự nhận biết rõ rệt điều 
này là trí về sự viên tịch Niết Bàn. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọ!) là tuệ. Vì thể, được nói rằng: “Tuệ về sự chấm dứt vận hành của vị có sự 
nhận biết rõ rệt là trí về sự viên tịch Niết Bàn.” 


Phần giải thích “Trí về sự viên tịch Niết Bàn. 
--ooOoo-- 
36. Trí về ý nghĩa của các pháp đứng đầu được 
tịnh lặng: 
Tuệ có tính chất không thiết lập ở sự đoạn trừ hoàn toàn và ở sự diệt tận đối với 


tất cả các pháp là trí về ý nghĩa của các pháp đứng đầu được tịnh lặng là (có ý 
nghĩa) thế nào? 


Đôi với tât cả các pháp: là năm uân, mười hai xứ, mười tám giới, các pháp 
thiện, các pháp bât thiện, các pháp vô ký, các pháp dục giới, các pháp sắc giới, 
các pháp vô sắc giới, các pháp không bị lệ thuộc. 
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Ở sự đoạn trừ hoàn toàn: Do sự thoát ly, (hành giả) đoạn trừ hoàn toàn ước 
muốn trong các dục. Do không sân độc, (hành giả) đoạn trừ hoàn toàn sân độc. 
Do sự nghĩ tưởng đến ánh sáng, ... sự lờ đờ buồn ngủ. Do không tản mạn, ... 
phóng dật. Do xác định pháp, ... hoài nghi. Do trí, ... vô minh. Do hân hoan, ... 
không hứng thú. Do sơ thiền, (hành giả) đoạn trừ hoàn toàn các pháp ngăn che. 
...(nÐ... Do Đạo A-la-hán, (hành giả) đoạn trừ hoàn toàn toàn bộ phiền não. 


Ở sự diệt tận: Do sự thoát ly, (hành giả) diệt tận ước muốn trong các dục. Do 
không sân độc, (hành giả) diệt tận sân độc. Do nghĩ tưởng ánh sáng, ... lờ đờ 
buồn ngủ. Do không tản mạn, ... phóng dật. Do xác định pháp, ... hoài nghi. Do 
trí, ... vô minh. Do hân hoan, ... không hứng thú. Do sơ thiền, (hành giả) diệt tận 
các pháp ngăn che. ...(nf)... Do Đạo A-la-hán, (hành giả) diệt tận toàn bộ phiền 
não. 


Tính chất không thiết lập: Ở vị đã thành tựu sự thoát ly, ước muốn trong các 
dục không thiết lập. Ở vị đã thành tựu không sân độc, sân độc không thiết lập. Ở 
vị đã thành tựu sự nghĩ tưởng đến ánh sáng, sự lờ đờ buồn ngủ... Ở vị đã thành 
tựu sự không tản mạn, sự phóng dật... Ở vị đã thành tựu sự xác định pháp, hoài 
nghỉ ... Ở vị đã thành tựu trí, vô minh không thiết lập. Ở vị đã thành tựu hân 
hoan, sự không hứng thú không thiết lập. Ở vị đã thành tựu sơ thiền, các pháp 
ngăn che không thiết lập. ...(như trên)... Ở vị đã thành tựu Đạo A-la-hán, toàn 
bộ phiền não không thiết lập. 


Được tịnh lặng: Do trạng thái dứt bỏ sự ước muốn các dục, sự thoát ly được 
tịnh lặng. Do trạng thái dứt bỏ sân độc, không sân độc được tịnh lặng. ... sự lờ 
đờ buồn ngủ, sự nghĩ tưởng đến ánh sáng ... phóng đật, sự không tản mạn ... 
hoải nghi, sự xác định pháp ... vô minh, trí ... sự không hứng thú, hân hoan ... 
Do trạng thái dứt bỏ các pháp ngăn che, sơ thiền được tịnh lặng. ...(như trên)... 
Do trạng thái dứt bỏ toàn bộ phiền não, Đạo A-la-hán được tịnh lặng. 


Pháp đứng đầu: Có mười ba pháp đứng đầu: Đứng đầu các sự vướng bận là ái, 
đứng đầu các sự trói buộc là ngã mạn, đứng đầu các pháp tiêm nhiễm là tà kiến, 
đứng đầu các sự tản mạn là phóng dật, đứng đầu các phiền não là vô minh, đứng 
đầu các sự cương quyết là tín, đứng đầu các sự ra sức là tấn, đứng đầu các sự 
thiết lập là nệm, đứng đầu các sự không tản mạn là định, đứng đầu các sự nhận 
thức là tuệ, đứng đầu các sự vận hành là mạng quyên, đứng đầu các hành xứ là 
giải thoát, đứng đầu các hành là sự diệt tận. 
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Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọ!) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ có tính chất không thiết lập ở sự đoạn 
trừ hoàn toàn và ở sự diệt tận ẩ%w tất cả các pháp là trí về ý nghĩa của các pháp 
đứng đầu được tịnh lặng.” 


Phần giải thích “Trí về ý nghĩa của các pháp đứng đầu được tịnh lặng. 


-=ooOoo-- 


37. Trí về ý nghĩa của việc dứt trừ: 


Tuệ về sự chấm dứt các quyền lực riêng biệt có bản chất khác nhau hoặc giống 
nhau là trí về ý nghĩa của việc dứt trừ là (có ý nghĩa) thế nào? 


Riêng biệt: Tham ái là riêng biệt, sân là riêng biệt, s1..., giận dữ ..., căm hận 
..., piêm pha ..., thù oán ..., ganh ghét ..., bỏn xẻn..., xảo trá ..., khoác lác...., 
bướng bỉnh ..., kiêu căng ..., ngã mạn ..., tự cao ..., tự phụ ..., buông lung ..., 
tất cả phiền não ..., tất cả ác hạnh ..., tất cả các thắng hành!” ...„ tất cả nghiệp 
đưa đến hữu là riêng biệt. 


Có bản chất khác nhau hoặc giống nhau: Ước muốn trong các dục là khác 
nhau, sự thoát ly là giống nhau. Sân độc là khác nhau, sự không sân độc là 
giống nhau. Sự lờ đờ buồn ngủ là khác nhau, sự nghĩ tưởng đến ánh sáng là 
giống nhau. Phóng dật... sự không tản mạn ... Hoài nghỉ ... sự xác định pháp ... 
Vô minh ... trí... Sự không hứng thú ... hân hoan ... Các pháp ngăn che ... sơ 
thiền ... Tất cả phiền não là khác nhau, Đạo A-la-hán là giống nhau. 


Quyền lực: Có 5 quyền lực: quyền lực của hạnh kiểm, quyền lực của đức độ, 
quyền lực của tuệ, quyền lực của phước, quyền lực của chánh pháp. Quyên lực 
của ác giới được chấm dứt do bị thiêu đốt bởi quyền lực của hạnh kiểm. Quyền 
lực của không đức độ ... bởi quyền lực của đức độ. Quyền lực của ác tuệ ... bởi 
quyền lực của tuệ. Quyền lực của vô phước ... bởi quyền lực của phước. Quyền 
lực của phi pháp được chấm dứt do bị thiêu đốt bởi quyền lực của chánh pháp. 


Dứt trừ: Ước muốn trong các dục là sự không dứt trừ, thoát ly là sự dứt trừ. 
Sân độc là sự không dứt trừ, không sân độc là sự dứt trừ. Lờ đờ buồn ngủ ... 
nghĩ tưởng đến ánh sáng ... Phóng dật... sự không tản mạn ... Hoài nghỉ ... sự 
xác định pháp ... Vô minh ... trí... Sự không hứng thú ... hân hoan ... Các pháp 
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ngăn che... sơ thiền ... Tất cả phiền não là sự không dứt trừ, Đạo A-la-hán là sự 
dứt trừ. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về sự chấm dứt các quyền lực riêng biệt 
có bản chất khác nhau hoặc giống nhau là trí về ý nghĩa của việc dứt trừ.” 


Phần giải thích “Trí về ý nghĩa của việc dút trừ. 


-=0oOoo-- 


38. Trí về việc khởi sự tỉnh tấn: 


Tuệ về ý nghĩa của việc ra sức có trạng thái không thối giảm và có tính năng 
động là trí về việc khởi sự tinh tấn là (có ý nghĩa) thế nào? 


Tuệ về ý nghĩa của việc ra sức có trạng thái không thối giảm và có tính năng 
động đưa đến việc không sanh khởi các pháp ác và bất thiện chưa được sanh 
khởi là trí về việc khởi sự tinh tấn. Tuệ về ý nghĩa của việc ra sức ... đưa đến 
việc dứt bỏ các pháp ác và bất thiện đã được sanh khởi ... đưa đến việc sanh 
khởi các pháp thiện chưa được sanh khởi ... đưa đến việc duy trì, đưa đến sự 
không lẫn lộn, đưa đến trạng thái phát triển, đưa đến sự tiến triển, đưa đến sự 
tăng trưởng, đưa đến sự toàn vẹn của các pháp thiện đã được sanh khởi là trí về 
việc khởi sự tỉnh tấn. 


Tuệ về ý nghĩa của việc ra sức có trạng thái không thối giảm và có tính năng 
động đưa đến việc không sanh khởi ước muốn trong các dục chưa được sanh 
khởi ... đưa đến việc đứt bỏ ước muốn trong các dục đã được sanh khởi ... đưa 
đến việc sanh khởi sự thoát ly chưa được sanh khởi ... đưa đến việc duy trì, đưa 
đến sự không lẫn lộn, đưa đến trạng thái phát triển, đưa đến sự tiến triển, đưa 
đến sự tăng trưởng, đưa đến sự toàn vẹn của sự thoát ly đã được sanh khởi là trí 
về việc khởi sự tinh tấn. ...(như trên)... Tuệ về ý nghĩa của việc ra sức có trạng 
thái không thối giảm và có tính năng động đưa đến việc không sanh khởi tất cả 
phiền não chưa được sanh khởi ... đưa đến việc dứt bỏ tất cả phiền não đã được 
sanh khởi ... đưa đến việc sanh khởi Đạo A-la-hán chưa được sanh khởi ... đưa 
đến việc duy trì, đưa đến sự không lẫn lộn, đưa đến trạng thái phát triển, đưa 
đến sự tiến triển, đưa đến sự tăng trưởng, đưa đến sự toàn vẹn của Đạo A-la-hán 
đã được sanh khởi là trí về việc khởi sự tỉnh tấn. 
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Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về ý nghĩa của việc ra sức có trạng thái 
không thối giảm và có tính năng động là trí về việc khởi sự tỉnh tấn.” 


Phần giải thích “Trí về việc khởi sự tỉnh tắn. 


-=ooOoo-- 


39. Trí về sự trực nhận ý nghĩa: 


Tuệ làm sáng tỏ các pháp khác biệt là trí về sự trực nhận ý nghĩa là (có ý nghĩa) 
thế nào? 


Các pháp khác biệt: là năm uấn, mười hai xứ, mười tám giới, các pháp thiện, 
các pháp bất thiện, các pháp vô ký, các pháp dục giới, các pháp sắc giới, các 
pháp vô sắc giới, các pháp không bị lệ thuộc. 


Sự làm sáng tỏ: (Hành giả) làm sáng tỏ sắc là vô thường, làm sáng tỏ sắc là 
khổ não, làm sáng tỏ sắc là vô ngã, làm sáng tỏ thọ ...(như trên)... tưởng ...(như 
trên)... các hành ...(như trên)... thức ...(như trên)... mắt ...(như trên)... làm sáng 
tỏ lão tử là vô thường, làm sáng tỏ lão tử là khổ não, làm sáng tỏ lão tử là vô 
ngã. 


Việc trực nhận ý nghĩa: Trong khi đứt bỏ ước muốn trong các dục, hành giả 
trực nhận ý nghĩa của thoát ly; trong khi dút bỏ sân độc, trực nhận ý nghĩa của 
không sân độc; trong khi dút bỏ sự lờ đờ buồn ngủ, trực nhận ý nghĩa của sự 
nghĩ tưởng đến ánh sáng; trong khi dứt bỏ phóng dật, trực nhận ý nghĩa của sự 
không tản mạn; trong khi dứt bỏ hoải nghị, trực nhận ý nghĩa của sự xác định 
pháp; trong khi dứt bỏ vô minh, trực nhận ý nghĩa của trí; trong khi dứt bỏ sự 
không hứng thú, trực nhận ý nghĩa của hân hoan; trong khi dứt bỏ các pháp 
ngăn che, trực nhận ý nghĩa của sơ thiền; trong khi dứt bỏ tất cả phiền não, trực 
nhận ý nghĩa của Đạo A-la-hán. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ làm sáng tỏ các pháp khác biệt là trí về 
sự trực nhận ý nghĩa.” 


Phần giải thích “Trí về sự trực nhận ý nghĩa. 
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-=ooOoo-- 


40. Trí về sự thanh tịnh trong việc nhận thức: 


Tuệ về sự thấu triệt tính tổng hợp chung và về bản chất khác nhau hoặc giống 
nhau của tất cả các pháp là trí về sự thanh tịnh trong việc nhận thức là (có ý 
nghĩa) thế nào? 


Tắt cả các pháp: là năm uẫn, mười hai xứ, ...(như trên)..., các pháp không bị lệ 
thuộc. 


Tính tổng hợp chung: Tất cả các pháp có tính tông hợp chung là với mười hai 
biểu hiện: theo ý nghĩa của thực thê, theo ý nghĩa của vô ngã, theo ý nghĩa của 
sự thật, theo ý nghĩa của sự thấu triệt, theo ý nghĩa của sự biết rõ, theo ý nghĩa 
của sự biết toàn diện, theo ý nghĩa của pháp, theo ý nghĩa của sự việc, theo ý 
nghĩa đã được biết, theo ý nghĩa của sự tác chứng, theo ý nghĩa của sự chạm 
đến, theo ý nghĩa của sự lãnh hội. Tất cả các pháp có tính tổng hợp chung là với 
mười hai biểu hiện này. 


Khanfiñananiddeso. 


Có bản chất khác nhau hoặc giống nhau: Ước muốn trong các dục là khác 
nhau, sự thoát ly là giống nhau. ...(như trên)... Tất cả phiền não là khác nhau, 
Đạo A-la-hán là giống nhau. 


Sự thấu triệt: (Hành giả) thấu triệt chân lý về Khổ với sự thấu triệt do biết toàn 
diện, (hành giả) thấu triệt chân lý về nhân sanh (Khổ) với sự thấu triệt do dứt 
bỏ, (hành giả) thấu triệt chân lý về sự diệt tận (Khổ) với sự thấu triệt do tác 
chứng, (hành giả) thấu triệt chân lý về Đạo với sự thấu triệt đo tu tập. 


Sự thanh tịnh trong việc nhận thức: Vào sát-na Đạo Nhập Lưu, sự nhận thức 
được thanh tịnh. Vào sát-na Quả Nhập Lưu, sự nhận thức được thanh tịnh. Vào 
sát-na Đạo Nhất Lai, sự nhận thức được thanh tịnh. Vào sát-na Quả Nhất Lai, sự 
nhận thức được thanh tịnh. Vào sát-na Đạo Bất Lai, sự nhận thức được thanh 
tịnh. Vào sát-na Quả Bắt Lai, sự nhận thức được thanh tịnh. Vào sát-na Đạo A- 
la-hán, sự nhận thức được thanh tịnh. Vào sát-na Quả A-la-hán, sự nhận thức 
được thanh tịnh. 
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Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói răng: “Tuệ về sự thấu triệt tính tổng hợp chung và 
về bản chất khác nhau hoặc giống nhau của tất cả các pháp là trí về sự thanh 
tịnh trong việc nhận thức.” 


Phần giải thích “Trí về sự thanh tịnh trong việc nhận thức.? 


-=ooOoo-- 


41. Trí về việc chầp nhận: 


Tuệ với trạng thái đã được biết là trí về việc chấp nhận là (có ý nghĩa) thế nào? 


Sắc là vô thường là điều đã được biết, sắc là khổ não là điều đã được biết, sắc là 
vô ngã là điều đã được biết, điều nào là đã được biết (hành giả) chấp nhận điều 
ấy, tuệ với trạng thái đã được biết là trí về việc chấp nhận. Thọ ... Tưởng ... Các 
hành ... Thức ... Mắt... Lão tử là vô thường là điều đã được biết, lão tử là khô 
não là điều đã được biết, lão tử là vô ngã là điều đã được biết, “điều nào là đã 
được biết (hành giả) chấp nhận điều ấy, như thế tuệ với trạng thái đã được biết 
là trí về việc chấp nhận. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọ1) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ với trạng thái đã được biết là trí về việc 
chấp nhận.” 


Phân giải thích “Trí về việc châp nhận.? 


-=ooOoo-- 


42. Trí về sự thâm nhập: 


Tuệ với trạng thái đã được chạm đến là trí về sự thâm nhập là (có ý nghĩa) thế 
nào? 


(Hành giả) chạm đên sắc là vô thường, chạm đên sắc là khô não, chạm đên sắc 
là vô ngã, “điêu nào chạm đên, (hành giả) thâm nhập điêu ây,` như thê tuệ với 
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trạng thái đã được chạm đến là trí về sự thâm nhập. ... thọ ... tưởng ... các hành 
... thức ... mắt... (Hành giả) chạm đến lão tử là vô thường, chạm đến lão tử là 
khổ não, chạm đến lão tử là vô ngã, “điều nào chạm đến, (hành giả) thâm nhập 
điều ấy, như thế tuệ với trạng thái đã được chạm đến là trí về sự thâm nhập. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọ!) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ với trạng thái đã được chạm đến là trí 
về sự thâm nhập.” 


Phần giải thích “Trí về sự thâm nhập.) 


-=ooOoo-- 


43. Trí về sự an trú vào các lãnh vực: 


Tuệ về sự phối hợp lại là trí về sự an trú vào các lãnh vực là (có ý nghĩa) thế 
nào? 


Do duyên tà kiến có được cảm thọ, cũng do duyên vắng lặng của tà kiến có 
được cảm thọ. Do duyên chánh kiến có được cảm thọ, cũng do duyên vắng lặng 
của chánh kiến có được cảm thọ. Do duyên tà tư duy có được cảm thọ, cũng do 
duyên vắng lặng của tà tư duy có được cảm thọ. Do duyên chánh tư duy có 
được cảm thọ, cũng do duyên văng lặng của chánh tư duy có được cảm thọ. 
...(như trên)... Do duyên tà giải thoát có được cảm thọ, cũng do duyên vắng lặng 
của tà giải thoát có được cảm thọ. Do duyên chánh giải thoát có được cảm thọ, 
cũng do duyên vắng lặng của chánh giải thoát có được cảm thọ. Do duyên ước 
muốn có được cảm thọ, cũng do duyên vắng lặng của ước muốn có được cảm 
thọ. Do duyên tầm có được cảm thọ, cũng do duyên vắng lặng của tầm có được 
cảm thọ. Do duyên tưởng có được cảm thọ, cũng do duyên vắng lặng của tưởng 
có được cảm thọ. 


Ước muốn là không vắng lặng, tầm là không vắng lặng, tưởng là không vắng 
lặng, cũng do duyên của việc ấy, có được cảm thọ. Ước muốn được vắng lặng, 
tầm là không vắng lặng, tưởng là không vắng lặng, ... Ước muốn được vắng 
lặng, tầm được văng lặng, tưởng là không vắng lặng, ... Ước muốn được vắng 
lặng, tầm được vắng lặng, tưởng được vắng lặng, .... Có sự nỗ lực nhằm đạt 
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được điều chưa đạt được (Quả A-la-hán), khi vị trí ấy chưa được đạt đến, cũng 
do duyên của việc ây có được cảm thọ. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọ1) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ vỀ sự phối hợp lại là trí vỀ sự an trú vào 
các lãnh vục.” 


Phân giải thích “Trí về sự an trú vào các lãnh vực.” 


-=ooOoo-- 


44-49. Nhóm sáu của Trí về sự ly khai: 
(44. Trí về sự ly khai do tưởng): 


Tuệ với tính chất chủ đạo là trí về sự ly khai do tưởng là (có ý nghĩa) thế nào? 


“Tuệ với thoát ly là tính chất chủ đạo ly khai khỏi ước muốn trong các dục do 
tưởng,° như thế tuệ với tính chất chủ đạo là trí về sự ly khai do tưởng. “Tuệ với 
không sân độc là tính chất chủ đạo ly khai khỏi sân độc do tưởng,” như thế tuệ 
với tính chất chủ đạo là trí về sự ly khai do tưởng. “Tuệ với sự nghĩ tưởng đến 
ánh sáng là tính chất chủ đạo ly khai khỏi sự lờ đờ buồn ngủ do tưởng,' ... “Tuệ 
với sự không tản mạn là tính chất chủ đạo ly khai khỏi phóng đật do tưởng,' ... 
“Tuệ với sự xác định pháp là tính chất chủ đạo ly khai khỏi hoài nghi do tưởng,) 
... “Tuệ với trí là tính chất chủ đạo ly khai khỏi vô minh do tưởng, ... “Tuệ với 
sự hân hoan là tính chất chủ đạo ly khai khỏi sự không hứng thú do tưởng," ... 
“Tuệ với sơ thiền là tính chất chủ đạo ly khai khỏi các pháp ngăn che do tưởng,) 
như thế tuệ với tính chất chủ đạo là trí về sự ly khai do tưởng. ...(như trên)... 
“Tuệ với tính chất Đạo A-la-hán ly khai khỏi toàn bộ phiền não đo tưởng,` như 
thế tuệ với tính chất chủ đạo là trí về sự ly khai do tưởng. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ với tính chất chủ đạo là trí về sự ly khai 
do tưởng.” 
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(45. Trí về sự ly khai do suy nghĩ): 


Tuệ về bản chất khác nhau là trí về sự ly khai do suy nghĩ là (có ý nghĩa) thế 
nào? 


“Ước muốn trong các dục là khác nhau, sự thoát ly là giống nhau. Trong khi suy 
nghĩ về bản chất giống nhau của sự thoát ly, tâm ly khai khỏi ước muốn trong 
các dục, như thế tuệ về bản chất khác nhau là trí về sự ly khai do suy nghĩ. “Sân 
độc là khác nhau, sự không sân độc là giống nhau. Trong khi suy nghĩ về bản 
chất giống nhau của không sân độc, tâm ly khai khỏi sân độc,° như thế tuệ về 
bản chất khác nhau là trí về sự ly khai do suy nghĩ. “Sự lờ đờ buồn ngủ là khác 
nhau, sự nghĩ tưởng đến ánh sáng là giống nhau. Trong khi suy nghĩ về bản chất 
giống nhau của sự nghĩ tưởng đến ánh sáng, tâm ly khai khỏi sự lờ đờ buồn 
ngủ,” như thế tuệ về bản chất khác nhau là trí về sự ly khai do suy nghĩ. ...(như 
trên)... “Tất cả phiền não là khác nhau, Đạo A-la-hán là giống nhau. Trong khi 
suy nghĩ về bản chất giống nhau của Đạo A-la-hán, tâm ly khai khỏi tất cả phiền 
não, như thế tuệ về bản chất khác nhau là trí về sự ly khai do suy nghĩ. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “7uệ về bản chất khác nhau là trí về sự ly 
khai do suy nghĩ.” 


(46. Trí về sự ly khai do tâm): 


Tuệ về sự khẳng định là trí về sự ly khai do tâm là (có ý nghĩa) thế nào? 


“Trong khi dứt bỏ ước muốn trong các dục, do tác động của sự thoát ly tâm 
được khăng định,' như thế tuệ về sự khẳng định là trí về sự ly khai do tâm. 
“Trong khi dứt bỏ sân độc, do tác động của sự không sân độc tâm được khăng 
định,'... “Trong khi dứt bỏ sự lờ đờ buồn ngủ, do tác động của sự nghĩ tưởng 
đến ánh sáng tâm được khăng định,” như thế tuệ về sự khăng định là trí về sự ly 
khai do tâm. ...(như trên)... “Trong khi đứt bỏ tất cả phiền não, do tác động của 
Đạo A-la-hán tâm được khăng định,” như thế tuệ về sự khẳng định là trí về sự ly 
khai do tâm. 
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Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọ!) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về sự khẳng định là trí về sự ly khai do 
tâm.” 


(47. Trí về sự ly khai do trí): 


Tuệ về không tánh là trí về sự ly khai do trí là (có ý nghĩa) thế nào? “Trong khi 
biết và thấy đúng theo thực thể rằng: “Mắt là rỗng không về bản ngã, về sở hữu 
của bản ngã, về thường còn, về vững chắc, về vĩnh viễn, hoặc về pháp không 
chuyển biến, trí ly khai khỏi sự có chấp về mắt,' như thế tuệ về không tánh là 
trí về sự ly khai đo trí. “Trong khi biết và thấy đúng theo thực thể răng: “Tai là 
rỗng không ... “Mũi là rỗng không ... 'Lưỡi là rỗng không ... “Thân là rỗng 
không ... “Ý là rỗng không về bản ngã, về sở hữu của bản ngã, về thường còn, 
về vững chắc, về vĩnh viễn, hoặc về pháp không chuyên biến,' trí ly khai khỏi 
sự có chấp về ý, như thế tuệ về không tánh là trí về sự ly khai đo trí. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về không tánh là trí về sự ly khai do trí.” 


(48. Trí về sự ly khai do giải thoát): 


Tuệ về sự xả ly là trí về sự ly khai do giải thoát là (có ý nghĩa) thế nào? 


“Xả ly ước muốn trong các dục nhờ vào sự thoát ly,` như thế tuệ về sự xả ly là 
trí VỀ sự ly khai do giải thoát. “Xả ly sân độc nhờ vào sự không sân độc,'... 'Xả 
ly sự lờ đờ buồn ngủ nhờ vào sự nghĩ tưởng đến ánh sáng,' ... “Xả ly phóng dật 
nhờ vảo sự không tản mạn, ... “Xả ly hoài nghi nhờ vào sự xác định pháp,` như 
thế tuệ về sự xả ly là trí về sự ly khai do giải thoát. ... “Xả ly tất cả phiền não 
nhờ vào Đạo A-la-hán,° như thế tuệ về sự xả ly là trí về sự ly khai do giải thoát. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “7ệ về sự xả ly là trí về sự ly khai do giải 
thoát.” 
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(49. Trí về sự ly khai do sự thật): 


Tuệ về ý nghĩa của thực thể là trí về sự ly khai do sự thật là (có ý nghĩa) thế 
nào? 


“Trong khi biết toàn diện về ý nghĩa áp bức, ý nghĩa tạo tác, ý nghĩa nóng nảy, ý 
nghĩa chuyên biến của khổ, (hành giả) ly khai,` như thế tuệ về ý nghĩa của thực 
thể là trí về sự ly khai do sự thật. “Trong khi dứt bỏ ý nghĩa (nghiệp) tích lũy, ý 
nghĩa căn nguyên, ý nghĩa ràng buộc, ý nghĩa vướng bận của nhân sanh, (hành 
giả) ly khai, như thế tuệ về ý nghĩa của thực thê là trí về sự ly khai do sự thật. 
“Trong khi tác chứng ý nghĩa xuất ly, ý nghĩa viễn ly, ý nghĩa không tạo tác, ý 
nghĩa bất tử của Niết Bàn, (hành giả) ly khai,' như thế tuệ về ý nghĩa của thực 
thể là trí về sự ly khai đo sự thật. “Trong khi tu tập ý nghĩa dẫn xuất, ý nghĩa 
chủng tử, ý nghĩa nhận thức, ý nghĩa pháp chủ đạo của Đạo, (hành giả) ly khai, “ 
như thế tuệ về ý nghĩa của thực thể là trí về sự ly khai do sự thật. 


Sự ly khai do tưởng, sự ly khai do suy nghĩ, sự ly khai do tâm, sự ly khai do trí, 
sự ly khai do giải thoát, sự ly khai do sự thật. “Trong khi suy tưởng, (hành giả) 
ly khai” là sự ly khai do tưởng. “Trong khi suy nghĩ, (hành giả) ly khai” là sự ly 
khai do suy nghĩ. “Trong khi nhận biết, (hành giả) ly khai” là sự ly khai do tâm. 
“Trong khi sử dụng trí, (hành giả) ly khai” là sự ly khai do trí. “Trong khi xả ly, 
(hành giả) ly khai' là sự ly khai do giải thoát. “Theo ý nghĩa của thực thể, (hành 
giả) ly khai” là sự ly khai do sự thật. 


Nơi nào có sự ly khai do tưởng, nơi ấy có sự ly khai đo suy nghĩ. Nơi nào có sự 
ly khai do suy nghĩ, nơi ấy có sự ly khai do tưởng. Nơi nào có sự ly khai do 
tưởng, có sự ly khai do suy nghĩ, nơi ấy có sự ly khai do tâm. Nơi nào có sự ly 
khai do tâm, nơi ấy có sự ly khai do tưởng, có sự ly khai đo suy nghĩ. Nơi nào 
có sự ly khai do tưởng, có sự ly khai do suy nghĩ, có sự ly khai do tâm, nơi ấy 
có sự ly khai do trí. Nơi nào có sự ly khai do trí, nơi ấy có sự ly khai do tưởng, 
có sự ly khai do suy nghĩ, có sự ly khai do tâm. Nơi nào có sự ly khai do tưởng, 
có sự ly khai do suy nghĩ, có sự ly khai do tâm,, có sự ly khai do trí, nơi ấy có 
sự ly khai do giải thoát. Nơi nào có sự ly khai do giải thoát, nơi ấy có sự ly khai 
do tưởng, có sự ly khai do suy nghĩ, có sự ly khai do tâm, có sự ly khai do trí. 
Nơi nào có sự ly khai do tưởng, có sự ly khai do suy nghĩ, có sự ly khai do tâm, 
có sự ly khai đo trí, có sự ly khai do giải thoát, nơi ấy có sự ly khai do sự thật. 
Nơi nào có sự ly khai do sự thật, nơi ấy có sự ly khai do tưởng, có sự ly khai do 
suy nghĩ, có sự ly khai do tâm, có sự ly khai do trí, có sự ly khai do giải thoát. 


9ó] 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về ý nghĩa của thực thể là trí về sự ly 
khai do sự thật.” 


Phần giải thích “Nhóm sáu của Trí về sự ly khai.” 


-=ooOoo-- 


50. Trí về các sự thành tựu: 


Với sự xác định cả thân lẫn tâm là một, tuệ về ý nghĩa của sự thành tựu do năng 
lực của sự chú nguyện lạc tưởng và khinh tưởng là trí về thể loại của thần thông 
là (có ý nghĩa) thế nào? 


Vị tỳ khưu trong Giáo Pháp này tu tập về nền tảng của thần thông Ì hội đủ (các 
yếu tố) định do ước muốn và các tạo tác do nỗ lực,Ì... hội đủ (các yếu tố) định 
do tỉnh tấn và các tạo tác do nỗ lực, ... hội đủ (các yếu tố) định do nhận thức và 
các tạo tác do nỗ lực, tu tập về nền tảng của thần thông hội đủ (các yếu tố) định 
do thẩm xét và các tạo tác do nỗ lực. Vị ấy làm cho tâm phát triển trọn vẹn, 
thuần hóa toàn diện, thành nhu nhuyến, có thể sử dụng được ở bốn nền tảng của 
thần thông này. Sau khi đã làm cho tâm phát triển trọn vẹn, thuần hóa toàn diện, 
thành nhu nhuyến, có thể sử dụng được ở bốn nền tảng của thần thông này, vị 
ấy kết hợp thân với tâm, kết hợp tâm với thân, uốn nắn tâm theo tác động của 
thân, uốn nắn thân theo tác động của tâm, chú nguyện tâm theo tác động của 
thân, chú nguyện thân theo tác động của tâm. Sau khi đã uốn năn tâm theo tác 
động của thân, sau khi đã uốn nắn thân theo tác động của tâm, sau khi đã chú 
nguyện tâm theo tác động của thân, sau khi đã chú nguyện thân theo tác động 
của tâm, vị ấy nhập vào lạc tưởng và khinh tưởng ở thân rồi an trú. Với tâm 
được tu tập, được hoàn toàn trong sạch, được tình khiết như thế, vị ây quả 
quyết, hướng dẫn tâm vào trí thuộc về thần thông. Vị ấy kinh nghiệm nhiều thể 
loại thần thông: là một hóa thành nhiều, là nhiều hóa thành một, hiện ra, biến 
mắt, đi xuyên qua vách nhà, qua tường thành, qua núi non không bị chướng 
ngại như là ở khoảng không, trồi lên và chìm xuống vào trong trái đất như ở 
trong nước, đi ở trên nước mà không làm chao động như ở trên đất, di chuyển 
với thế kiết già ở trên hư không như loài chim có cánh, bằng bàn tay sờ đến 
chạm vào ngay cả mặt trăng và mặt trời này (là những vật) có đại thần lực như 
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thế có đại oai lực như thế. Bằng thân vị ấy thể hiện sự tác động đến tận cõi 
Phạm Thiên. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọ!) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Với sự xác định cả thân lẫn tâm là một, tuệ 
về ý nghĩa của sự thành tựu do năng lực của sự chủ nguyện lạc tưởng và khinh 
tưởng là trí về thể loại của thần thông.” 


Phần giải thích “Trí về các sự thành tựu.? 


-=0ooOoo-- 


51. Trí thanh tịnh của nhĩ giới: 


Tuệ về sự thâm nhập các hiện tướng âm thanh có bản chất khác nhau hoặc 
giống nhau băng cách triển khai tầm là trí thanh tịnh của nhĩ giới là (có ý nghĩa) 
thế nào? 


Vị tỳ khưu trong Giáo Pháp này tu tập về nền tảng của thần thông hội đủ (các 
yếu tố) định do ước muốn... định do tinh tấn ... định do nhận thức ... định do 
thâm xét và các tạo tác do nỗ lực. Vị ấy làm cho tâm phát triển trọn vẹn, thuần 
hóa toàn diện, thành nhu nhuyền, có thể sử dụng được ở bốn nền tảng của thần 
thông này. Sau khi đã làm cho tâm phát triển trọn vẹn, thuần hóa toàn diện, 
thành nhu nhuyễn, có thể sử dụng được ở bốn nền tảng của thần thông này, vị 
ấy chú ý đến hiện tướng âm thanh của các âm thanh ở xa, chú ý đến hiện tướng 
âm thanh của các âm thanh ở kề cận, chú ý đến hiện tướng âm thanh của các âm 
thanh thô tháo, chú ý đến hiện tướng âm thanh của các âm thanh êm dịu, chú ý 
đến hiện tướng âm thanh của các âm thanh nhỏ nhẹ, chú ý đến hiện tướng âm 
thanh của các âm thanh ở hướng đông, chú ý đến hiện tướng âm thanh của các 
âm thanh ở hướng tây, chú ý đến hiện tướng âm thanh của các âm thanh ở 
hướng bắc, chú ý đến hiện tướng âm thanh của các âm thanh ở hướng nam, chú 
ý đến hiện tướng âm thanh của các âm thanh ở hướng đông nam, chú ý đến hiện 
tướng âm thanh của các âm thanh ở hướng tây bắc, chú ý đến hiện tướng âm 
thanh của các âm thanh ở hướng đông bắc, chú ý đến hiện tướng âm thanh của 
các âm thanh ở hướng tây nam, chú ý đến hiện tướng âm thanh của các âm 
thanh ở hướng dưới, chú ý đến hiện tướng âm thanh của các âm thanh ở hướng 
trên. 
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Với tâm được phát triển, hoàn toàn trong sạch, tính khiết như thế, VỊ ây quả 
quyết, hướng dẫn tâm vào trí thanh tịnh của nhĩ giới. Nhờ vào thiên nhĩ giới 
thanh tịnh vượt trội loài người, vị ẫy nghe được cả hai loại âm thanh ở cõi trời 
và ở loài người, ở xa và ở kề cận. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọn) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về sự thâm nhập các hiện tướng âm 
thanh có bản chất khác nhau hoặc giống nhau bằng cách triển khai tâm là trí 
thanh tịnh của nhĩ giới.” 


Phần giải thích “Trí thanh tịnh của nhĩ giới.) 


-=ooOoo-- 


52. Trí biết được tâm: 


Với tính chất triển khai của ba loại tâm, tuệ về sự thâm nhập các hành vi của 
thức có bản chất khác nhau hoặc giống nhau bằng năng lực tự tin của các quyền 
là trí biết được tâm là (có ý nghĩa) thế nào? 


Vị tỳ khưu trong Giáo Pháp này tu tập về nên tảng của thần thông hội đủ (các 
yếu tố) định do ước muốn... định do tinh tấn ... định do nhận thức ... định do 
thâm xét và các tạo tác do nỗ lực. Vị ấy làm cho tâm phát triển trọn vẹn, thuần 
hóa toàn diện, thành nhu nhuyền, có thể sử dụng được ở bốn nền tảng của thần 
thông này. Sau khi đã làm cho tâm phát triển trọn vẹn, thuần hóa toàn diện, 
thành nhu nhuyền, có thể sử dụng được ở bốn nền tảng của thần thông này, vị 
ấy biết rõ như vầy: “Đây là sắc được sanh khởi do hỷ quyên, đây là sắc được 
sanh khởi đo ưu quyên, đây là sắc được sanh khởi do xả quyền.) 


Với tâm được phát triển, hoàn toàn trong sạch, tinh khiết như thế, VỊ ây quả 
quyết, hướng dẫn tâm vào trí biết được tâm. Sau khi xem xét, vị ấy nhận biết 
tâm của các chúng sanh khác của các cá nhân khác bằng tâm. (Vị ấy) nhận biết 
tâm có tham ái là: “Tâm có tham ái, hoặc nhận biết tâm lìa khỏi tham ái là: 
“Tâm lìa khỏi tham ái,° hoặc nhận biết tâm có sân, ... tâm lìa khỏi sân ... tâm có 


sỉ... tâm lìa khỏi si, ... tâm bị thâu hẹp ... tâm bị tán loạn ... tâm đại hành]. 


tâm không đại hành ... tâm vô thượng ... tâm không vô thượng ... tâm định tĩnh 
... tâm không định tĩnh ... tâm giải thoát ..., hoặc nhận biết tâm không giải thoát 
là: “Tâm không giải thoát.” 
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Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọ!) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Với tính chất triển khai của ba loại tâm, tuệ 
về sự thâm nhập các hành vì của thức có bản chất khác nhau hoặc giống nhau 
bằng năng lực tự tin của các quyền là trí biết được tâm.” 


Phần giải thích “Trí biết được tâm.” 


-=ooOoo-- 
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53. Trí nhớ về các kiêp sông trước: 


Tuệ về sự thâm nhập bằng năng lực triển khai các nghiệp có bản chất khác nhau 
hoặc giống nhau đối với các pháp có sự vận hành do duyên là trí nhớ về các 
kiếp sống trước là (có ý nghĩa) thế nào? 


Vị tỳ khưu trong Giáo Pháp này tu tập về nền tảng của thần thông hội đủ (các 
yếu tố) định do ước muốn ...(nt)... sau khi làm thành nhu nhuyền có thể sử dụng 
được, vị ấy nhận biết như vây: “Khi điều này hiện hữu, điều kia hiện hữu, do sự 
sanh lên của điều này, điều kia sanh lên, tức là các hành do duyên vô minh, thức 
do duyên các hành, danh sắc do duyên thức, sáu xứ do duyên danh sắc, xúc do 
duyên sáu xứ, thọ do duyên xúc, ái do duyên thọ, thủ do duyên ái, hữu do duyên 
thủ, sanh do duyên hữu, lão tử do duyên sanh, sầu muộn-than vãn-khổ đau-ưu 
phiền-thất vọng hiện khởi. Như thế là sự sanh khởi của toàn bộ khổ uân này.” 


Với tâm được phát triển, hoàn toàn trong sạch, tính khiết như thế, VỊ ấy quả 
quyết, hướng dẫn tâm đến trí nhớ về các kiếp sống trước. Vị ấy nhớ lại nhiều 
kiếp sống trước như là một lần sanh, hai lần sanh, ba lần sanh, bốn lần sanh, 
năm lần sanh, mười lần sanh, hai mươi lần sanh, ba mươi lần sanh, bốn mươi 
lần sanh, năm mươi lần sanh, một trăm lần sanh, một ngản lần sanh, một trăm 
ngàn lần sanh, nhiều hoại kiếp, nhiều thành kiếp, nhiều hoại và thành kiếp: “Vào 
kiếp sống ấy, ta đã có tên như vầy, dòng họ như vây, giai cấp như vây, thức ăn 
như vầy, kinh nghiệm lạc và khổ như vây, có giới hạn tuổi thọ như vầy. Từ chỗ 
ấy, ta đây đã chết đi rồi đã sanh lên tại nơi này.” Như thế, vị ấy nhớ lại nhiều 
kiếp sống trước với các nét cá biệt và đại cương. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “Tuệ về sự thâm nhập bằng năng lực triển 
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khai các nghiệp có bản chát khác nhau hoặc giống nhau đổi với các pháp có sự 
vận hành do duyên là trí nhớ về các kiêệp sông trước.” 


Phần giải thích “Trí nhớ về các kiếp sống trước.” 


-=ooOoo-- 


54. Trí về thiên nhãn: 


Tuệ về ý nghĩa của việc nhìn thây các hiện tướng của sắc có bản chât khác nhau 
hoặc giông nhau nhờ vào năng lực của ánh sáng là trí vê thiên nhãn là (có ý 
nghĩa) thê nào? 


Vị tỳ khưu trong Giáo Pháp này tu tập về nền tảng của thần thông hội đủ (các 
yếu tố) định do ước muốn... định do tinh tấn ... định do nhận thức ... định do 
thâm xét và các tạo tác do nỗ lực. Vị ây làm cho tâm phát triển trọn vẹn, thuần 
hóa toàn diện, thành nhu nhuyền có thể sử dụng ở bốn nền tảng của thần thông 
này. Sau khi làm cho tâm phát triển trọn vẹn, thuần hóa toàn diện, thành nhu 
nhuyến có thể sử dụng ở bốn nên tảng của thần thông này, vị ấy chú ý đến 
tưởng về ánh sáng, chú nguyện tưởng về ban ngày: “Ban ngày thế nào, ban đêm 
thế ấy, ban đêm thế nào, ban ngày thế ấy. Với tâm được mở ra và không bị che 
lấp như thế, vị ấy phát triển tâm có ánh sáng. 


Với tâm được phát triển, hoàn toàn trong sạch, tính khiết như thế, VỊ ây quả 
quyết, hướng dẫn tâm đến trí về sự sanh tử của chúng sanh. Bằng thiên nhãn 
thanh tịnh vượt trội loài người, vị ấy nhìn thấy chúng sanh trong khi chết đi rồi 
sanh lại (trở thành) hạ tiện, cao quý, đẹp đẽ, xấu xí, và nhận biết răng chúng 
sanh đều đi theo nghiệp tương ứng đến chốn an vui, (hay) đọa vào cõi khổ: 
“Quả vậy, những chúng sanh đang hiện hữu này có thân ác hạnh, có khâu ác 
hạnh, có ý ác hạnh, vu khống các bậc Thánh, theo tà kiến, tán thành hành động 
do tà kiến, khi tan rã thân xác và chết đi, họ bị sanh vào bất hạnh, cõi khổ, đọa 
xứ, địa ngục. Trái lại, những chúng sanh đang hiện hữu này có thân thiện hạnh, 
có khẩu thiện hạnh, có ý thiện hạnh, không vu khống các bậc Thánh, theo chánh 
kiến, tán thành hành động do chánh kiến, khi tan rã thân xác và chết đi, họ được 
sanh vào chốn an vui, cõi trời, loài người." Như thế, bằng thiên nhãn thuần tịnh 
vượt trội loài người, vị ấy nhìn thấy chúng sanh trong khi chết đi rồi sanh lại 
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(trở thành) hạ tiện, cao quý, đẹp đẽ, xấu xí, và biết rõ răng chúng sanh đều đi 
theo nghiệp tương ứng đến chốn an vui, (hay) đọa vào cõi khổ. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “7uệ về ý nghĩa của việc nhìn thấy các hiện 
tướng của sắc có bản chất khác nhau hoặc giống nhau nhờ vào năng lực của 
ánh sáng là trí về thiên nhãn.” 


Phần giải thích “Trí về thiên nhãn.) 


-=ooOoo-- 


5Š. Trí vê sự đoạn tận của các lậu hoặc: 


Tuệ về chủ thê đôi với ba quyên theo sáu mươi bôn biêu hiện là trí vê sự đoạn 
tận của các lậu hoặc là (có ý nghĩa) thê nào? 


Của ba quyên nào? Của vị tri quyền, của dĩ tri quyên, của cụ tri quyền. 


Vị tri quyền đi đến bao nhiêu vị thế? Dĩ tri quyền đi đến bao nhiêu vị thế? Cụ tri 
quyền đi đến bao nhiêu vị thế? Vị tri quyền đi đến một vị thế là Đạo Nhập Lưu. 
Dĩ tri quyền đi đến sáu vị thế là Quả Nhập Lưu, Đạo Nhất Lai, Quả Nhất Lai, 
Đạo Bắt Lai, Quả Bắt Lai, Đạo A-la-hán. Cụ tri quyền đi đến một vị thế là Quả 
A-la-hán. 


Vào sát-na Đạo Nhập Lưu, đối với vị tri quyền, tín quyền có sự cương quyết là 
phụ trợ, tấn quyền có sự ra sức là phụ trợ, nệm quyền CÓ SỰ thiết lập là phụ trợ, 
định quyền có sự không tản mạn là phụ trợ, tuệ quyền có sự nhận thức là phụ 
trợ, ý quyền có sự nhận biết là phụ trợ, hỷ quyền có sự tràn ngập là phụ trợ, 
mạng quyền có pháp chủ đạo trong việc duy trì sự vận hành là phụ trợ. Vào sát- 
na Đạo Nhập Lưu, các pháp được sanh ra, ngoại trừ sắc có nguồn phát sanh là 
tâm, tất cả (các pháp còn lại) đều là thiện, tất cả đều không có lậu hoặc, tất cả 
đều có tánh dẫn xuất, tất cả đều đưa đến sự không tích lũy, tất cả đều là vượt 
trên thể gian, tất cả đều có cảnh là Niết Bàn. Vào sát-na Đạo Nhập Lưu, đối với 
vị tri quyền, tám quyền này là các phụ trợ đồng sanh, là các phụ trợ có sự (tác 
động) qua lại, là các phụ trợ có sự nương tựa, là các phụ trợ được liên kết, là 
đồng hành, là đồng sanh, là kết hợp, là liên kết. Chính tám quyền này vừa là 
biểu hiện vừa là phụ trợ của vị tr quyên. 
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Vào sát-na Quả Nhập Lưu, đối với đĩ tri quyền, tín quyền có sự cương quyết là 
phụ trợ, tấn quyền có sự ra sức là phụ trợ, nệm quyền CÓ SỰ thiết lập là phụ trợ, 
định quyền có sự không tản mạn là phụ trợ, tuệ quyền có sự nhận thức là phụ 
trợ, ý quyền có sự nhận biết là phụ trợ, hỷ quyền có sự tràn ngập là phụ trợ, 
mạng quyền có pháp chủ đạo trong việc duy trì sự vận hành là phụ trợ. Vào sát- 
na Quả Nhập Lưu, các pháp được sanh ra, ngoại trừ sắc có nguồn phát sanh là 
tâm, tất cả (các pháp còn lại) đều là vô ký, tất cả đều không có lậu hoặc, tất cả 
đều là vượt trên thế gian, tất cả đều có cảnh là Niết Bàn. Vào sát-na Quả Nhập 
Lưu, đối với dĩ tri quyền, tám quyền này là các phụ trợ đồng sanh, là các phụ trợ 
có sự (tác động) qua lại, là các phụ trợ có sự nương tựa, là các phụ trợ được liên 
kết, là đồng hành, là đồng sanh, là kết hợp, là liên kết. Chính tám quyên này vừa 
là biểu hiện vừa là phụ trợ của đĩ tri quyền. 


Vào sát-na Đạo Nhất Lai, ..(như trên)... Vào sát-na Quả Nhất Lai, ...(như 
trên)... Vào sát-na Đạo Bất Lai, ...(như trên)... Vào sát-na Quả Bất Lai, ...(như 
trên)... Vào sát-na Đạo A-la-hán, đối với đĩ tri quyền, tín quyền của có sự cương 
quyết là phụ trợ, ...(như trên)... mạng quyền có pháp chủ đạo trong việc duy trì 
sự vận hành là phụ trợ. 


Vào sát-na Đạo A-la-hán, các pháp được sanh ra ngoại trừ sắc có nguồn phát 
sanh là tâm, tất cả (các pháp còn lại) đều là thiện, tất cả đều không có lậu hoặc, 
tất cả đều có tánh dẫn xuất, tất cả đều đưa đến sự không tích lũy, tất cả đều là 
vượt trên thế gian, tất cả đều có cảnh là Niết Bàn. Vào sát-na Đạo A-la-hán, đối 
với dĩ tri quyền, tám quyền nàyÌ là các phụ trợ đồng sanh, là các phụ trợ có sự 
(tác động) qua lại, là các phụ trợ có sự nương tựa, là các phụ trợ được liên kết, 
là đồng hành, là đồng sanh, là kết hợp, là liên kết. Chính tám quyền này vừa là 
biểu hiện vừa là phụ trợ của đĨĩ tri quyên. 


Vào sát-na Quả A-la-hán, đối với cụ tri quyên, tín quyền có sự cương quyết là 
phụ trợ, tấn quyên ...(nt)... mạng quyền có pháp chủ đạo trong việc duy trì sự 
vận hành là phụ trợ. Vào sát-na Quả A-la-hán, các pháp được sanh ra, ngoại trừ 
sắc có nguồn phát sanh là tâm, tất cả (các pháp còn lại) đều là vô ký, tất cả đều 
không có lậu hoặc, tất cả đều là vượt trên thế gian, tất cả đều có cảnh là Niết 
Bàn. Vào sát-na Quả A-la-hán, đối với cụ tri quyền, tám quyên này là các phụ 
trợ đồng sanh, ...(nt)... là liên kết. Chính tám quyền này vừa là biểu hiện vừa là 
phụ trợ của cụ tri quyền. Như thế, § lần 8 này là 64. 


Lậu hoặc: Các lậu hoặc ấy là gì? Là dục lậu, hữu lậu, (tà) kiến lậu, vô minh lậu. 
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Các lậu hoặc ấy được cạn kiệt tại đâu? Do Đạo Nhập Lưu, toàn thể (tà) kiến lậu 
được cạn kiệt, dục lậu đưa đến khổ cảnh được cạn kiệt, hữu lậu đưa đến khổ 
cảnh được cạn kiệt, vô minh lậu đưa đến khổ cảnh được cạn kiệt. Các lậu hoặc 
ấy được cạn kiệt tại đây. 


Do Đạo Nhất Lai, dục lậu thô thiền được cạn kiệt, hữu lậu có cùng ý nghĩa với 
điều ấy được cạn kiệt, vô minh lậu có cùng ý nghĩa với điều ấy được cạn kiệt. 
Các lậu hoặc ấy được cạn kiệt tại đây. 


Do Đạo Bât Lai, toàn thê dục lậu được cạn kiệt, hữu lậu có cùng ý nghĩa với 
điều ấy được cạn kiệt, vô minh lậu có cùng ý nghĩa với điều ấy được cạn kiệt. 
Các lậu hoặc ây được cạn kiệt tại đây. 


Do Đạo A-la-hán, toàn thể hữu lậu được cạn kiệt, toàn thể vô minh lậu được cạn 
kiệt. Các lậu hoặc ấy được cạn kiệt tại đây. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “7uệ về chủ thể đối với ba quyên theo sáu 
mươi bón biểu hiện là trí về sự đoạn tận của các lậu hoặc.” 


Phân giải thích “Trí về sự đoạn tận của các lậu hoặc.? 


-=ooOoo-- 


56-63. Hai nhóm bốn của trí về chân lý: 


Tuệ về ý nghĩa biết toàn diện là trí về Khổ, tuệ về ý nghĩa dứt bỏ là trí về nhân 
sanh (Khổ), tuệ về ý nghĩa tác chứng là trí về sự diệt tận (Khô), tuệ về ý nghĩa 
tu tập là trí về Đạo là (có ý nghĩa) thế nào? 

Đối với Khổ là ý nghĩa áp bức, là ý nghĩa tạo tác, là ý nghĩa nóng nảy, là ý 
nghĩa chuyền biến, là ý nghĩa biết toàn diện. 

Đối với nhân sanh (Khô) là ý nghĩa (nghiệp) tích lũy, là ý nghĩa căn nguyên, là 
ý nghĩa ràng buộc, là ý nghĩa vướng bận, là ý nghĩa dút bỏ. 


Đối với sự diệt tận (Khô) là ý nghĩa xuất ly, là ý nghĩa viễn ly, là ý nghĩa vô vi, 
là ý nghĩa bất tử, là ý nghĩa tác chứng. 
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Đối với Đạo là ý nghĩa dẫn xuất, là ý nghĩa chủng tử, là ý nghĩa nhận thức, là ý 
nghĩa pháp chủ đạo, là ý nghĩa tu tập. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói răng: “7uệ về ý nghĩa biết toàn diện là trí về Khổ; 
Tuệ về ý nghĩa dứt bỏ là trí về nhân sanh (Khô); Tuệ vê ý nghĩa tác chứng là trí 
về sự diệt tận (Khô); Tuệ về ý nghĩa tu tập là trí về Đạo.” 


Trí về Khỏ, trí về nhân sanh Khô, trí về sự diệt tận Khô, trí về sự thực hành đưa 
đến sự diệt tận Khổ là (có ý nghĩa) thế nào? 


Trí của vị có dự phần ở Đạo cũng là trí về Khổ, đây cũng là trí về nhân sanh 
Khổ, đây cũng là trí về sự diệt tận Khổ, đây cũng là trí về sự thực hành đưa đến 
sự diệt tận Khô. 


Trong trường hợp ấy, trí về Khổ là gì? Điều gì sanh lên có liên quan đến Khô: 
sự nhận biết (của trí), sự nhận biết (của tuệ), sự chọn lọc, sự tuyển lựa, sự chọn 
lọc pháp, sự suy xét, sự khảo cứu, sự khảo sát, sự thông thái, sự rành rẽ, sự khôn 
ngoan, sự sáng suốt, sự suy nghĩ, sự nghiên cứu, sự uyên thâm, sự mẫn tiỆp, Sự 
lãnh đạo, sự minh sát, sự tỉnh giác, sự sắc sảo, tuệ, tuệ quyên, tuệ lực, tuệ là vũ 
khí, tuệ là thành trì, tuệ là ánh sáng, tuệ là hào quang, tuệ là ngọn đẻn, tuệ là báu 
vật, sự vô si, sự chọn lọc pháp, chánh kiến, (mỗi một) điều ấy được gọi là trí về 
Khô. Điều gì sanh lên có liên quan đến nhân sanh Khổ: ...(nt)... Điều gì sanh lên 
có liên quan đến sự diệt tận Khô: ...(nt)... Điều gì sanh lên có liên quan đến sự 
thực hành đưa đến sự diệt tận Khô: ...(nf)... Sự vô s1, sự chọn lọc pháp, chánh 
kiến, (mỗi một) điều ấy được gọi là trí về sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khô. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “7í về Khổ, trí về nhân sanh Khổ, trí về sự 
diệt tận Khổ, trí về sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ.” 


Phần giải thích “Hai nhóm bốn của trí về chân lý. 


-=ooOoo-- 
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64-67. Trí về các sự phân tích thuân túy: 


Trí về sự phân tích ý nghĩa, trí về sự phân tích pháp, trí về sự phân tích ngôn từ, 
trí về sự phân tích phép biện giải là (có ý nghĩa) thế nào? 


Trí về các ý nghĩa là sự phân tích ý nghĩa, trí về các pháp là sự phân tích pháp, 
trí về các ngôn từ là sự phân tích ngôn từ, trí về các phép biện giải là sự phân 
tích phép biện giải. 


Tuệ về bản chất khác nhau của các ý nghĩa là trí về sự phân tích ý nghĩa, tuệ về 
bản chất khác nhau của các pháp là trí về sự phân tích pháp, tuệ về bản chất 
khác nhau của các ngôn từ là trí về sự phân tích ngôn từ, tuệ về bản chất khác 
nhau của các phép biện giải là trí về sự phân tích phép biện giải. 


Tuệ về sự xác định ý nghĩa là trí về sự phân tích ý nghĩa, tuệ về sự xác định 
pháp là trí về sự phân tích pháp, tuệ về sự xác định ngôn từ là trí về sự phân tích 
ngôn từ, tuệ về sự xác định phép biện giải là trí về sự phân tích phép biện giải. 


Tuệ về sự suy xét ý nghĩa là trí về sự phân tích ý nghĩa, tuệ về sự suy xét pháp 
là trí về sự phân tích pháp, tuệ về sự suy xét ngôn từ là trí về sự phân tích ngôn 
từ, tuệ về sự suy xét phép biện giải là trí về sự phân tích phép biện giải. 


Tuệ về sự khảo cứu ý nghĩa là trí về sự phân tích ý nghĩa, tuệ về sự khảo cứu 
pháp là trí về sự phân tích pháp, tuệ về sự khảo cứu ngôn từ là trí về sự phân 
tích ngôn từ, tuệ về sự khảo cứu phép biện giải là trí về sự phân tích phép biện 
giải. 


Tuệ về sự phân loại ý nghĩa là trí về sự phân tích ý nghĩa, tuệ về sự phân loại 
pháp là trí về sự phân tích pháp, tuệ về sự phân loại ngôn từ là trí về sự phân 
tích ngôn từ, tuệ về sự phân loại phép biện giải là trí về sự phân tích phép biện 
giải. 


Tuệ về sự thê hiện ý nghĩa là trí về sự phân tích ý nghĩa, tuệ về sự thể hiện pháp 
là trí về sự phân tích pháp, tuệ về sự thể hiện ngôn từ là trí về sự phân tích ngôn 
từ, tuệ về sự thê hiện phép biện giải là trí về sự phân tích phép biện giải. 


Tuệ về sự làm sáng tỏ ý nghĩa là trí về sự phân tích ý nghĩa, tuệ về sự làm sáng 
tỏ pháp là trí về sự phân tích pháp, tuệ về sự làm sáng tỏ ngôn từ là trí về sự 
phân tích ngôn từ, tuệ về sự làm sáng tỏ phép biện giải là trí về sự phân tích 
phép biện giải. 
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Tuệ về sự làm rõ rệt ý nghĩa là trí về sự phân tích ý nghĩa, tuệ về sự làm rõ rệt 
pháp là trí về sự phân tích pháp, tuệ về sự làm rõ rệt ngôn từ là trí về sự phân 
tích ngôn từ, tuệ về sự làm rõ rệt phép biện giải là trí về sự phân tích phép biện 
giải. 


Tuệ về sự công bố ý nghĩa là trí về sự phân tích ý nghĩa, tuệ về sự công bố pháp 
là trí về sự phân tích pháp, tuệ về sự công bố ngôn từ là trí về sự phân tích ngôn 
từ, tuệ về sự công bố phép biện giải là trí về sự phân tích phép biện giải. 


Điều ấy, theo ý nghĩa đã được biết (thì gọi) là trí, theo ý nghĩa nhận biết (thì 
gọi) là tuệ. Vì thế, được nói rằng: “7í về sự phân tích ý nghĩa, trí về sự phân 
tích pháp, trí về sự phân tích ngôn từ, trí về sự phân tích phép biện giải.” 


Phần giải thích “Trí về các sự phân tích thuần túy. 


-=ooOoo-- 


68. Trí biết được khả năng của người khác: 


Trí biết được khả năng của người khác của đức Như Lai là (có ý nghĩa) thế nào? 


Ở đây, đức Như Lai nhìn thấy các chúng sanh: có tầm nhìn bị vấy bụi ít, có tầm 
nhìn bị vấy bụi nhiều, có giác quan sắc sảo, có giác quan cùn lụt, có tánh khí tốt, 
có tánh khí tồi, đễ hướng dẫn, khó hướng dẫn, một số chúng sanh thấy được sự 
sợ hãi ở tội lỗi và sự (tái sanh) vào thế giới khác, một số chúng sanh không thấy 
được sự sợ hãi ở tội lỗi và sự (tái sanh) vào thế giới khác. 


Có tầm nhìn bị vấy bụi ít, có tầm nhìn bị vấy bụi nhiều: Người có đức tin là 
có tầm nhìn bị vấy bụi ít, người không có đức tin là có tầm nhìn bị vấy bụi 
nhiều. Người có sự cố gắng tỉnh tấn là có tầm nhìn bị vấy bụi ít, người biếng 
nhác là có tầm nhìn bị vấy bụi nhiều. Người có niệm được thiết lập là có tầm 
nhìn bị vấy bụi ít, người có niệm bị quên lãng là có tầm nhìn bị vấy bụi nhiều. 
Người được định tĩnh là có tầm nhìn bị vấy bụi ít, người không được định tĩnh 
là có tầm nhìn bị vấy bụi nhiều. Người có tuệ là có tầm nhìn bị vấy bụi ít, người 
có tuệ kém là có tầm nhìn bị vấy bụi nhiều. 


Có giác quan sắc sảo, có giác quan cùn lụt: Người có đức tin là có giác quan 
sắc sảo, người không có đức tin là có giác quan cùn lụt. Người có sự cô găng 
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tỉnh tấn là có giác quan sắc sảo, người biếng nhác là có giác quan cùn lụt. Người 
có niệm được thiết lập là có giác quan sắc sảo, người có niệm bị quên lãng là có 
giác quan cùn lụt. Người được định tĩnh là có giác quan sắc sảo, người không 
được định tĩnh là có giác quan cùn lụt. Người có tuệ là có giác quan sắc sảo, 
người có tuệ kém là có giác quan cùn lụt. 


Có tánh khí tốt, có tánh khí tồi: Người có đức tin là có tánh khí tốt, người 
không có đức tin là có tánh khí tồi. Người có sự cố gắng tỉnh tấn là có tánh khí 
tốt, người biếng nhác là có tánh khí tôi. Người có niệm được thiết lập là có tánh 
khí tốt, người có niệm bị quên lãng là có tánh khí tồi. Người được định tĩnh là 
có tánh khí tốt, người không được định tĩnh là có tánh khí tồi. Người có tuệ là 
có tánh khí tốt, người có tuệ kém là có tánh khí tôi. 


Dễ hướng dẫn, khó hướng dẫn: Người có đức tin là dễ hướng dẫn, người 
không có đức tin là khó hướng dẫn. Người có sự cố gắng tinh tấn là dễ hướng 
dẫn, người biếng nhác là khó hướng dẫn. Người có niệm được thiết lập là dễ 
hướng dẫn, người có niệm bị quên lãng là khó hướng dẫn. Người được định tĩnh 
là dễ hướng dẫn, người không được định tĩnh là khó hướng dẫn. Người có tuệ là 
dễ hướng dẫn, người có tuệ kém là khó hướng dẫn. 


Một số chúng sanh thấy được sự sợ hãi ở tội lỗi và sự (tái sanh) vào thế giới 
khác, một số chúng sanh không thấy được sự sợ hãi ở tội lỗi và sự (tái sanh) 
vào thế giới khác: Người có đức tin là thấy được sự sợ hãi ở tội lỗi và sự (tái 
sanh) vào thế giới khác, người không có đức tin là không thấy được sự sợ hãi ở 
tội lỗi và sự (tái sanh) vào thế giới khác. Người có sự cô găng tinh tấn là thấy 
được sự sợ hãi ở tội lỗi và sự (tái sanh) vào thế giới khác, người biếng nhác là 
không thấy được sự sợ hãi ở tội lỗi và sự (tái sanh) vào thế giới khác. Người có 
niệm được thiết lập là thấy được sự sợ hãi ở tội lỗi và sự (tái sanh) vào thế giới 
khác, người có niệm bị quên lãng là không thấy được sự sợ hãi ở tội lỗi và sự 
(tái sanh) vào thế giới khác. Người được định tĩnh là thấy được sự sợ hãi ở tội 
lỗi và sự (tái sanh) vào thế giới khác, người không được định tĩnh là không thấy 
được sự sợ hãi ở tội lỗi và sự (tái sanh) vào thế giới khác. Người có tuệ là thấy 
được sự sợ hãi ở tội lỗi và sự (tái sanh) vào thế giới khác, người có tuệ kém là 
không thấy được sự sợ hãi ở tội lỗi và sự (tái sanh) vào thế giới khác. 


Thế giới: Thế giới của các uân, thế giới của các giới, thế giới của các xứ, thế 
giới có sự bât hạnh, thê giới đem lại sự bât hạnh, thê giới có sự thuận lợi, thế 
giới đem lại sự thuận lợi. 
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Một thế giới là tất cả chúng sanh được tồn tại nhờ vật thực. Hai thế giới là danh 
và sắc. Ba thế giới là ba thọ. Bốn thế giới là bốn loại vật thực. Năm thế giới là 
năm thủ uân. Sáu thế giới là sáu nội xứ. Bảy thế giới là bảy trụ xứ của thức. 
Tám thế giới là tám pháp thế gian. Chín thế giới là chín nơi cư trú của chúng 
sanh. Mười thế giới là mười xứ.Ì Mười hai thế giới là mười hai xứ.ŸÌ Mười tám 
thế giới là mười tám giới. 


Tội lỗi: Tắt cả ô nhiễm là tội lỗi, tất cả ác hạnh là tội lỗi, tất cả các thắng hành 
là tội lỗi, tất cả nghiệp đưa đến hữu là tội lỗi. 


Như thế, tưởng đến sự kinh hãi sắc bén về thế giới này và về tội lỗi này đã được 
đề cập, cũng giống như (tưởng đến sự kinh hãi) về cuộc chém giết có thanh 
gươm đã được vung lên. Đức Như Lai biết được, thấy được, hiểu được, thấu 
triệt năm quyền này thông qua năm mươi biểu hiện”Ì này. 


Đây là trí biết được khả năng của người khác của đức Như Lai. 
Phần giải thích “Trí biết được khả năng của người khác. 


-=0oOoo-- 


69. Trí về thiên kiến và xu hướng ngủ ngầm: 


Trí của đức Như Lai về thiên kiến và xu hướng ngủ ngầm của chúng sanh là (có 
ý nghĩa) thế nào? 


Ở đây, đức Như Lai biết thiên kiến của chúng sanh, biết xu hướng ngủ ngầm, 
biết sở hành, biết tánh khí, biết chúng sanh có khả năng hay không có khả năng. 


Thiên kiến gì của chúng sanh? “Thế giới là thường còn,' “Thế giới là không 
thường còn,' “Thế giới là có giới hạn,' “Thế giới là không có giới hạn, “Mạng 
sống là vật ấy thân thể là vật ấy, “Mạng sống là vật khác thân thể là vật khác,' 
“Có phải đức Như Lai hiện hữu ở nơi khác sau khi chết? “Có phải đức Như Lai 
không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết? “Có phải đức Như Lai hiện hữu và 
không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết?? hay “Có phải đức Như Lai không hiện 
hữu và không phải là không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết?” chúng sanh 
nương tựa vào hữu kiến hoặc nương tựa vào phi hữu kiến là như thế. 
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Trái lại, có những chúng sanh không tiếp cận hai thái cực này rồi thành tựu sự 
chấp nhận hợp theo các pháp được tùy thuận sanh lên do tính chất của duyên ấy, 
hoặc (đạt được) trí đúng theo thực thê. 


Ngài biết về người đang theo đuôi (ngũ) dục răng: “Người này nặng về dục, có 
thiên kiến về dục, có tánh khí về dục;” biết về người đang theo đuôi (ngũ) dục 
rằng: “Người này nặng về thoát ly, có thiên kiến về thoát ly, có tánh khí về thoát 
ly;` biết về người đang theo đuổi thoát ly rằng: “Người này nặng về thoát ly, có 
thiên kiến về thoát ly, có tánh khí về thoát ly;” biết về người đang theo đuôi 
thoát ly rằng: “Người này nặng về dục, có thiên kiến về dục, có tánh khí về dục.) 


Ngài biết về người đang theo đuôi sân độc rằng: “Người này nặng về sân độc, có 
thiên kiến về sân độc, có tánh khí về sân độc;° biết về người đang theo đuôi sân 
độc rằng: “Người này nặng về không sân độc, có thiên kiến về không sân độc, 
có tánh khí về không sân độc;” biết về người đang theo đuổi không sân độc 
rằng: “Người này nặng về không sân độc, có thiên kiến về không sân độc, có 
tánh khí về không sân độc;° biết về người đang theo đuôi không sân độc rằng: 
“Người này nặng về sân độc, có thiên kiến về sân độc, có tánh khí về sân độc. 


Ngài biết về người đang theo đuôi sự lờ đờ và buồn ngủ răng: “Người này nặng 
về lờ đờ và buồn ngủ, có thiên kiến về lờ đờ và buồn ngủ, có tánh khí về lờ đờ 
và buồn ngủ;” biết về người đang theo đuôi sự lờ đờ và buồn ngủ rằng: “Người 
này nặng về quang tưởng, có thiên kiến về quang tưởng, có tánh khí về quang 
tưởng:' biết về người đang theo đuổi quang tưởng răng: “Người này nặng về 
quang tưởng, có thiên kiến về quang tưởng, có tánh khí về quang tưởng:' biết về 
người đang theo đuôi quang tưởng răng: “Người này nặng về lờ đờ và buồn ngủ, 
có thiên kiến về lờ đờ và buồn ngủ, có tánh khí về lờ đờ và buồn ngủ." Đây là 
thiên kiến của chúng sanh. 


Xu hướng ngủ ngâm gì của chúng sanh? Có bảy xu hướng ngủ ngâm: AI dục 
ngủ ngầm, bất bình ngủ ngầm, ngã mạn ngủ ngầm, tà kiến ngủ ngầm, hoài nghỉ 
ngủ ngầm, ái hữu ngủ ngầm, vô minh ngủ ngầm. 


Ở đời, có sắc gì đáng yêu đáng mến, ái dục ngủ ngầm của chúng sanh tiềm ấn ở 
sắc ấy. Ở đời, có sắc gì không đáng yêu không đáng mến, bất bình ngủ ngầm 
của chúng sanh tiềm ấn ở sắc ấy. Như thế vô minh khởi lên ở hai pháp này; ngã 
mạn, tà kiến, và hoài nghi có cùng ý nghĩa với điều ấy cần được nhìn thấy. Đây 
là xu hướng ngủ ngầm của chúng sanh. 
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Sở hành gì của chúng sanh? Sự tạo tác đem lại phước báu, sự tạo tác không đem 
lại phước báu, sự tạo tác có kết quả không thay đổi có nền tảng nhỏ bé hoặc có 
nên tảng to lớn. Đây là sở hành của chúng sanh. 


Tánh khí gì của chúng sanh? Có các chúng sanh có tánh khí thấp kém, có các 
chúng sanh có tánh khí cao quý. Các chúng sanh có tánh khí thấp kém giao 
thiệp, gần gũi, thân cận với các chúng sanh có tánh khí thấp kém, các chúng 
sanh có tánh khí cao quý giao thiệp, gần gũi, thân cận với các chúng sanh có 
tánh khí cao quý. Vào thời quá khứ xa xăm, các chúng sanh có tánh khí thấp 
kém cũng đã giao thiệp, gần gũi, thân cận với các chúng sanh có tánh khí thấp 
kém, các chúng sanh có tánh khí cao quý cũng đã giao thiệp, gần gũi, thân cận 
với các chúng sanh có tánh khí cao quý. Vào thời tương lai xa xăm, các chúng 
sanh có tánh khí thấp kém cũng sẽ giao thiệp, gần gũi, thân cận với các chúng 
sanh có tánh khí thấp kém, các chúng sanh có tánh khí cao quý cũng sẽ giao 
thiệp, gần gũi, thân cận với các chúng sanh có tánh khí cao quý. Đây là tánh khí 
của chúng sanh. 


Chúng sanh nào không có khả năng? Những chúng sanh nảo có sự chướng ngại 
do nghiệp, có sự chướng ngại do phiền não, có sự chướng ngại do quả thành tựu 
(của nghiệp), không có đức tin, không có ước muốn, tuệ kém, không chắc chăn 
có khả năng nhập vào bản thể chơn chánh trong các thiện pháp, những chúng 
sanh này đây là không có khả năng. 


Chúng sanh nào có khả năng? Những chúng sanh nào không có sự chướng ngại 
do nghiệp, không có sự chướng ngại do phiền não, không có sự chướng ngại do 
quả thành tựu, có đức tin, có ước muốn, có tuệ, chắc chăn có khả năng nhập vào 
bản thể chơn chánh trong các thiện pháp; những chúng sanh này đây là có khả 
năng. 


Đây là trí của đức Như Lai về thiên kiến và xu hướng ngủ ngầm của chúng 
sanh. 


Phần giải thích về “Trí về thiên kiến và xu hướng ngủ ngầm. 


-=ooOoo-- 
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70. Trí về song thông: 


Trí về song thông của đức Như Lai là (có ý nghĩa) thế nào? 


Ở đây, đức Như Lai thực hiện song thông không phổ cập đến các Thinh Văn: 
Ngài phát ra khối lửa từ phần thân phía trên, phát ra nguồn nước từ phần thân 
phía dưới. Ngài phát ra khối lửa từ phần thân phía dưới, phát ra nguồn nước từ 
phần thân phía trên. Ngài phát ra khối lửa từ phần thân phía trước, phát ra 
nguồn nước từ phần thân phía sau. Ngài phát ra khối lửa từ phần thân phía sau, 
phát ra nguồn nước từ phần thân phía trước. Ngài phát ra khối lửa từ con mắt 
bên phải, phát ra nguồn nước từ con mắt bên trái. Ngài phát ra khối lửa từ con 
mắt bên trái, phát ra nguồn nước từ con mắt bên phải. Ngài phát ra khối lửa từ 
lỗ tai bên phải, phát ra nguồn nước từ lỗ tai bên trái. Ngài phát ra khối lửa từ lỗ 
tai bên trái, phát ra nguồn nước từ lỗ tai bên phải. Ngài phát ra khối lửa từ lỗ 
mũi bên phải, phát ra nguồn nước từ lỗ mũi bên trái. Ngài phát ra khối lửa từ lỗ 
mũi bên trái, phát ra nguồn nước từ lỗ mũi bên phải. Ngài phát ra khối lửa từ 
chóp vai bên phải, phát ra nguồn nước từ chóp vai bên trái. Ngài phát ra khối 
lửa từ chóp vai bên trái, phát ra nguồn nước từ chóp vai bên phải. Ngài phát ra 
khối lửa từ cánh tay phải, phát ra nguồn nước từ cánh tay trái. Ngài phát ra khối 
lửa từ cánh tay trái, phát ra nguồn nước từ cánh tay phải. Ngài phát ra khối lửa 
từ hông bên phải, phát ra nguồn nước từ hông bên trái. Ngài phát ra khối lửa từ 
hông bên trái, phát ra nguồn nước từ hông bên phải. Ngài phát ra khối lửa từ 
bàn chân phải, phát ra nguồn nước từ bàn chân trái. Ngài phát ra khối lửa từ bàn 
chân trái, phát ra nguồn nước từ bàn chân phải. Ngài phát ra khối lửa từ các 
ngón tay và ngón chân, phát ra nguồn nước từ các kẻ của các ngón tay và ngón 
chân. Ngài phát ra khối lửa từ các kẻ của các ngón tay và ngón chân, phát ra 
nguồn nước từ các ngón tay và ngón chân. Ngài phát ra khối lửa từ mỗi một sợi 
lông, phát ra nguồn nước từ mỗi một sợi lông. Ngài phát ra khối lửa từ từng lỗ 
chân lông, phát ra nguồn nước từ từng lỗ chân lông gồm có sáu màu sắc là xanh, 
vàng, đỏ, trắng, đỏ tía, màu ánh sáng. 


Đức Thế Tôn đi kinh hành, còn hình biến hóa (của Ngài) đứng, hoặc ngồi, hoặc 
ở tư thế nằm; đức Thế Tôn đứng, còn hình biến hóa đi kinh hành, hoặc ngồi, 
hoặc ở tư thế nằm; đức Thế Tôn ngồi, còn hình biến hóa đi kinh hành, hoặc 
đứng, hoặc ở tư thế nằm; đức Thế Tôn ở tư thế nằm, còn hình biến hóa đi kinh 
hành, hoặc đứng, hoặc ngồi; hình biến hóa đi kinh hành, còn đức Thế Tôn đứng, 
hoặc ngồi, hoặc ở tư thế nằm; hình biến hóa đứng, còn đức Thế Tôn đi kinh 
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hành, hoặc ngồi, hoặc ở tư thế nằm; hình biến hóa ngồi, còn đức Thế Tôn đi 
kinh hành, hoặc đứng, hoặc ở tư thế nằm; hình biến hóa ở tư thế năm, còn đức 
Thế Tôn đứng, hoặc ngồi, hoặc đi kinh hành. 


Đây là trí về song thông của đức Như Lai. 
Phần giải thích “Trí về song thông. 


-=ooOoo-- 


71. Trí thể nhập đại bỉ: 


Trí về sự thể nhập đại bi của đức Như Lai là (có ý nghĩa) thế nào? 


Lòng đại bi đối với chúng sanh hiện khởi ở chư Phật Thế Tôn trong lúc xem xét 
theo nhiều phương thức. Lòng đại bi đối với chúng sanh hiện khởi ở chư Phật 
Thế Tôn trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị đốt cháy.” Lòng đại bi 
đối với chúng sanh hiện khởi ở chư Phật Thế Tôn trong lúc xem xét răng: “Đời 
sống ở thế gian bị bận rộn.” Lòng đại bi đối với chúng sanh hiện khởi ở chư 
Phật Thế Tôn trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian diễn tiến.'.... trong 
lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian thực hành theo đạo lộ xấu xa.”.... trong 
lúc xem xét rằng: “Thế gian đưa đến (già chết) và không bên vững." ... trong lúc 
xem xét rằng: “Thế gian là không có sự bảo vệ, không có chủ thê." ... trong lúc 
xem xét răng: “Thế gian là không có sở hữu chủ, mọi thứ sẽ dứt bỏ và ra đi.`.... 
trong lúc xem xét rằng: “Thế gian là thiếu thốn, không được thỏa mãn, là nô lệ 
của tham ái. .... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian là không nơi bảo 
vệ.`... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian là không nơi cư trú.'... 
trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian là không nơi nương tựa." ... trong 
lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian là tình trạng không có sự nương tựa... 


... trong lúc xem xét rằng: “Thế gian là hỗn độn, không bình lặng." ... trong lúc 
xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian có mũi tên, bị xuyên thủng bởi những mũi 


DI ngoại trừ ta không có kẻ khác ở thế gian là người nhồ lên những 


tên to lớn, 
mũi tên... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian có sự che phủ bởi bóng 
tối của vô minh, là ở trong quả trứng, là bị ném vào ngục tù của phiền não, 
ngoại trừ ta không có kẻ khác ở thế gian là người chỉ cho thấy ánh sáng." ... 
trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian là đi đến vô minh, là ở trong quả 
trứng, bị che đậy, như là ỗ kén, như là tổ chim, được làm bằng các thứ cỏ đại, 
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không vượt khỏi luân hôi là tình trạng gánh chịu đọa xứ, khô cảnh." ... trong lúc 
xem xét răng: “Đời sông ở thê gian là bị vây bân bởi sự độc hại vả xâu xa của vô 
minh, là vũng bùn của phiên não.” ... 


... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị quấn vào cuộn rối của tham ái 
sân hận si mê, ngoại trừ ta không có kẻ khác ở thế gian là người tháo gỡ cuộn 
rôi.`.... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị trói chặt vào sự kết nối 
của ái.`... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị bao bọc bởi mạng 
lưới của ái..... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị cuốn trôi bởi 
giòng nước của ái. ... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị ràng buộc 
bởi sự ràng buộc của ái." ... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị tiềm 
ân bởi xu hướng ngủ ngầm của ái.`.... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế 
gian bị nung nóng bởi ngọn lửa của ái.`... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở 
thế gian bị thiêu đốt bởi nguồn nhiệt của ái." ... 


... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị trói chặt vào sự kết nối của tà 
kiến." .... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị bao bọc bởi mạng lưới 
tà kiến.".... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị cuốn trôi bởi giòng 
nước tà kiến.” .... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị ràng buộc bởi 
sự ràng buộc của tà kiến.”.... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị 
tiềm ân bởi xu hướng ngủ ngầm của tà kiến.'... trong lúc xem xét rằng: “Đời 
sống ở thế gian bị nung nóng bởi ngọn lửa của tà kiến.”.... trong lúc xem xét 
rằng: “Đời sống ở thế gian bị thiêu đốt bởi nguồn nhiệt của tà kiến. 


... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị tiếp nối bởi sự sanh." ... trong 
lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị đeo đuôi bởi sự già.'... trong lúc xem 
xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị cai trị bởi bệnh tật.” ... trong lúc xem xét rằng: 
“Đời sống ở thế gian bị thống trị bởi sự chết... trong lúc xem xét răng: “Đời 
sống ở thế gian bị thiết lập ở trong đau khô.) 


... trong lúc xem xét răng: “Đời sống ở thế gian bị chộp lấy bởi ái.`... trong lúc 
xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị vây quanh bởi hàng rào của sự già... 
trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị vây quanh bởi bẫy sập của tử 
thần.”.... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị trói buộc bởi những sự 
trói buộc lớn là sự trói buộc của tham ái, sự trói buộc của sân, sự trói buộc của 
S1, sự trói buộc của ngã mạn, sự trói buộc của tà kiến, sự trói buộc của phiền 
não, sự trói buộc của ác hạnh, ngoại trừ ta không có kẻ khác ở thế gian là người 
mở ra sự trói buộc.".... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian đi vào sự 
chật chội đông đúc, ngoại trừ ta không có kẻ khác ở thế gian là người chỉ cho 
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thấy khoảng trống." .... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị vướng 
bận bởi sự vướng bận lớn, ngoại trừ ta không có kẻ khác ở thế gian là người cắt 
đứt sự vướng bận." ... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị rơi vào 
vực thăm lớn, ngoại trừ ta không có kẻ khác ở thế gian là người đưa lên khỏi 
vực thắm." ... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian là đi vào khu rừng 
lớn, ngoại trừ ta không có kẻ khác ở thế gian là người giúp cho vượt qua khu 
rừng.”... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian là đi vào luân hồi vĩ đại, 
ngoại trừ ta không có kẻ khác ở thế gian là người giúp cho giải thoát khỏi luân 
hồi.'... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị quay vòng trong pháo 
đài rộng lớn, ngoại trừ ta không có kẻ khác ở thế gian là người đưa lên khỏi 
pháo đài.”... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị chìm vào vũng lầy 
rộng lớn, ngoại trừ ta không có kẻ khác ở thế gian là người đưa lên khỏi vũng 
lây.” 


.. trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian là bị thống trị.`... trong lúc xem 
xét rằng: “Đời sống ở thế gian là bị thiêu đốt bởi lửa tham ái, bởi lửa sân, bởi 
lửa si, bởi sự sanh, bởi sự già, bởi sự chết, bởi sầu muộn, bởi than vãn, bởi khổ 
đau, bởi ưu phiền, bởi thất vọng, ngoại trừ ta không có kẻ khác ở thế gian là 
người dập tắt. ... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian là kẻ bị lôi kéo 
đi, bị giết chết, thường xuyên bị hành hạ, là kẻ trộm thọ lãnh hành phạt. 


.. trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian là bị trói buộc bởi sự trói buộc 
của tội lỗi, được tồn tại ở sự hãm hại, ngoại trừ ta không có kẻ khác ở thế gian 
là người làm cho giải thoát.'.... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian là 
không có người cai quản, đã đạt đến trạng thái vô cùng thảm hại, ngoại trừ ta 
không có kẻ khác ở thế gian là người bảo hộ. .... trong lúc xem xét rằng: “Đời 
sống ở thế gian là tràn ngập khổ đau, đã bị hành hạ thời gian dài lâu.”.... trong 
lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian là đòi hỏi, thường xuyên bị đói khát.” 


. trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian là tối tăm không có sự nhìn 
thấy.”.... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian đã bị mất người hướng 
dẫn, không có người lãnh đạo." ... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian 
có sự rơi vào đạo lộ sai trái, đã đi sái đường, ngoại trừ ta không có kẻ khác ở thế 
gian là người đem lại đạo lộ của các bậc Thánh.' ... trong lúc xem xét rằng: “Đời 
sống ở thế gian có sự rơi vào cơn lũ lớn, ngoại trừ ta không có kẻ khác ở thế 
gian là người nâng lên ra khỏi cơn lũ.” 


. trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị xâm nhập bởi hai (tà) 


kiến... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian thực hành sái quấy theo 
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ba ác hạnh.°!'”1... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị quàng vào bởi 
bốn ách, bị máng vào bởi bốn ách.'Í"?Ì... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở 
thế gian bị bó buộc bởi bốn phược.°!*! ... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở 
thế gian bị chấp chặt bởi bốn thú, trong lúc xem xét răng: “Đời sống ở thế 
gian là bị đọa vào năm cảnh giới. ... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế 
gian bị nhiễm bởi năm phần dục lạc.”... “Đời sống ở thế gian bị bao bọc bởi 
°Ù”Ì... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian tranh cãi 
›[18] 


năm sự ngăn che. 
với sáu nguồn gốc của tranh cãi.''”Ï... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế 
gian bị nhiễm bởi sáu nhóm ái.' ... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian 
bị xâm nhập bởi sáu (tà) kiến.” ... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian 
bị tiềm ấn bởi bảy xu hướng ngủ ngầm.' ... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở 
thế gian bị ràng buộc bởi bảy sự ràng buộc. .... trong lúc xem xét rằng: “Đời 
sống ở thế gian là kiêu hãnh với bảy ngã mạn." ... trong lúc xem xét rằng: “Đời 
sống ở thế gian bị quay cuồng bởi tám pháp thế gian. ... trong lúc xem xét rằng: 
“Đời sống ở thế gian bị dẫn dắt bởi tám sự sai trái.”... trong lúc xem xét rằng: 
“Đời sống ở thế gian bị hư hỏng bởi tám sự hư hỏng của con người. ... trong lúc 
xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị hãm hại bởi chín nền tảng của sự hãm 
hại.... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian là kiêu hãnh với chín cách 
ngã mạn." .... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị ái nhiễm bởi chín 
nguồn gốc của ái. .... trong lúc xem xét răng: “Đời sống ở thế gian bị ô nhiễm 
bởi mười nền tảng của phiền não." ... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế 
gian bị hăm hại bởi mười nên tảng của sự hãm hại.`... trong lúc xem xét rằng: 
“Đời sống ở thế gian hội đủ mười phương thức của nghiệp bắt thiện." ... trong 
lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị ràng buộc bởi mười sự ràng buộc. 


... trong lúc xem xét răng: “Đời sống ở thế gian bị dẫn dắt bởi mười sự sai trái.” 


... trong lúc xem xét răng: “Đời sông ở thê gian hội đủ tà kiên theo mười nên 


U#Ì" ... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian hội đủ hữu biên kiến 


[20] › 


tảng 
theo mười nền tảng ... trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị trì 
hoãn bởi sự trì hoãn của một trăm lẻ tám ái.` Lòng đại bi đối với chúng sanh 
hiện khởi ở chư Phật Thế Tôn trong lúc xem xét rằng: “Đời sống ở thế gian bị 
xâm nhập bởi sáu mươi hai tà kiến. 


Lòng đại bi đối với chúng sanh hiện khởi ở chư Phật Thế Tôn trong lúc xem xét 
rằng: “Ta đã vượt qua và thế gian là chưa vượt qua. Ta đã giải thoát và thế gian 
chưa giải thoát. Ta đã được rèn luyện và thế gian chưa được rèn luyện. Ta được 
an tịnh và thế gian chưa được an tịnh. Ta được tự tại và thế gian chưa được tự 
tại. Ta đã được hoàn toàn dập tắt và thế gian chưa được hoàn toàn dập tắt. Quả 
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vậy, Ta đã vượt qua đề làm cho vượt qua, đã giải thoát để làm cho giải thoát, đã 
được rèn luyện để làm cho được rèn luyện, đã được an tịnh để làm cho được an 
tịnh, đã được tự tại để làm cho tự tại, đã được hoàn toàn đập tắt để làm cho hoàn 
toàn dập tắt.) 


Đây là trí về sự thể nhập đại bi của đức Như Lai. 
Phần giải thích về “Trí thể nhập đại bi.” 


-=0oOoo-- 


72 - 73. Trí Toàn Giác - không bị ngăn che: 


Trí Toàn Giác của đức Như Lai là (có ý nghĩa) thế nào? 


“Biết tất cả (pháp) hữu vi và vô vi không có thiếu sót” là trí Toàn Giác, 'không 
có sự ngăn che về điều ấy' là trí không bị ngăn che. 


“Biệt tât cả việc đã qua" là trí Toàn Giác, “không có sự ngăn che về điêu ây' là 
trí không bị ngăn che. 


“Biệt tât cả việc chưa đên' là trí Toàn Giác, “không có sự ngăn che về điêu ây' 
là trí không bị ngăn che. 


“Biệt tât cả việc hiện tại” là trí Toàn Giác, “không có sự ngăn che về điêu ây” là 
trí không bị ngăn che. 


“Mắt và luôn cả các sắc, biết tất cả điều ấy' là trí Toàn Giác, “không có sự ngăn 
che về điều ấy' là trí không bị ngăn che. “Tai và luôn cả các thỉnh, ... “Mũi và 
luôn cả các khí, ... “Lưỡi và luôn cả các vị, ... “Thân và luôn cả các xúc, ... “Ý và 
luôn cả các pháp, biết tất cả điều ấy' là trí Toàn Giác, “không có sự ngăn che về 
điều ấy' là trí không bị ngăn che. 

“Cho đến ý nghĩa của vô thường, ý nghĩa của khổ não, ý nghĩa của vô ngã, biết 
tất cả điều ấy' là trí Toàn Giác, 'không có sự ngăn che về điều ấy' là trí không 
bị ngăn che. “Cho đến ý nghĩa vô thường, ý nghĩa khổ não, ý nghĩa vô ngã của 
sắc, biết tất cả điều ấy" là trí Toàn Giác, “không có sự ngăn che về điều ấy' là trí 
không bị ngăn che. “Cho đến ý nghĩa vô thường, ý nghĩa khổ não, ý nghĩa vô 
ngã của thọ, ... của tưởng, ... của các hành, ... của thức, ... của mắt, ... của lão tử, 
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biết tất cả điều ấy' là trí Toàn Giác, “không có sự ngăn che về điều ấy' là trí 
không bị ngăn che. 

“Cho đến ý nghĩa của sự biết rõ đối với sự biết rõ, biết tất cả điều ấy? là trí Toàn 
Giác, “không có sự ngăn che về điều ấy' là trí không bị ngăn che. “Cho đến ý 
nghĩa của sự biết toàn diện đối với sự biết toàn diện... 'Cho đến ý nghĩa của sự 
dứt bỏ đối với sự dứt bỏ ... 'Cho đến ý nghĩa của sự tu tập đối với sự tu tập ... 
“Cho đến ý nghĩa của sự tác chứng đối với sự tác chứng, ... 

“Cho đến ý nghĩa của uân đối với các uân, ... 'Cho đến ý nghĩa của giới đối với 
các giới ... 'Cho đến ý nghĩa của xứ đối với các xứ ... 'Cho đến ý nghĩa của pháp 
hữu vi đối với các pháp hữu vi ... 'Cho đến ý nghĩa của pháp vô vi đối với pháp 
vô vi, biết tất cả điều ấy' là trí Toàn Giác, 'không có sự ngăn che về điều ấy' là 
trí không bị ngăn che. 

“Cho đến các pháp thiện, biết tất cả điều ấy? là trí Toàn Giác, “không có sự ngăn 
che về điều ấy' là trí không bị ngăn che. “Cho đến các pháp bất thiện ... 'Cho 
đến các pháp vô ký, ... 


“Cho đến các pháp dục giới, .... 'Cho đến các pháp sắc giới, ... “Cho đến các 
pháp vô sắc giới, ... 'Cho đến các pháp không bị lệ thuộc, biết tất cả điều ấy' là 
trí Toàn Giác, 'không có sự ngăn che về điều ấy' là trí không bị ngăn che. 


“Cho đến ý nghĩa của Khổ đối với Khô, ... 'Cho đến ý nghĩa về nhân sanh (Khổ) 
đối với nhân sanh (Khổ), ... 'Cho đến ý nghĩa về sự diệt tận (Khổ) đối với sự 
diệt tận (Khổ), ... 'Cho đến ý nghĩa về Đạo của Đạo, biết tất cả điều ấy' là trí 
Toàn Giác, “không có sự ngăn che về điều ấy' là trí không bị ngăn che. 


“Cho đến ý nghĩa về sự phân tích ý nghĩa đối với sự phân tích ý nghĩa, ... 'Cho 
đến ý nghĩa về sự phân tích pháp đối với sự phân tích pháp, ... 'Cho đến ý nghĩa 
về sự phân tích ngôn từ đối với sự phân tích ngôn từ, ... 'Cho đến ý nghĩa về sự 
phân tích phép biện giải đối với sự phân tích phép biện giải, biết tất cả điều ấy” 
là trí Toàn Giác, 'không có sự ngăn che về điều ấy' là trí không bị ngăn che. 
“Cho đến trí biết được khả năng của người khác, ... “Cho đến trí về thiên kiến và 
xu hướng ngủ ngầm của chúng sanh, ... 'Cho đến trí về song thông, ... 'Cho đến 
trí về sự thể nhập đại bi, biết tất cả điều ấy' là trí Toàn Giác, “không có sự ngăn 
che về điều ấy' là trí không bị ngăn che. 


“Cho đến điều đã được thấy, đã được nghe, đã được cảm giác, đã được nhận 
thức, đã đạt đến, đã được tầm cầu, đã được đeo đuôi bởi tâm trí của thế gian tính 
luôn cõi chư thiên, cõi Ma Vương, cõi Phạm thiên, cho đến dòng dõi Sa-môn, 
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Bà-la-môn, chư thiên và loài người, biết tất cả điều ấy' là trí Toàn Giác, “không 
có sự ngăn che về điều ấy' là trí không bị ngăn che. 
1. Không gì ở nơi đây 
không được thấy bởi Ngài, 
hoặc không nhận thức được, 
hoặc không thể biết đến. 
Ngài biết rõ tắt cả 
mọi điều có thể biết, 
vì thế đức Như Lai 
là vị có Toàn Nhãn. 
Toàn Nhấn: Toàn Nhãn theo ý nghĩa gì? 


Mười bốn Phật trí: Trí về Khổ là Phật trí. Trí về nhân sanh Khô là Phật trí. Trí 
về sự diệt tận Khổ là Phật trí. Trí về sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ là 
Phật trí. Trí về sự phân tích ý nghĩa ... Trí về sự phân tích pháp ... Trí về sự phân 
tích ngôn từ ... Trí về sự phân tích phép biện giải ... Trí biết được khả năng của 
người khác ... Trí về thiên kiến và xu hướng ngủ ngầm của chúng sanh .... Trí về 
song thông ... Trí về sự thê nhập đại bi... Trí Toàn Giác là Phật trí. Trí không bị 
ngăn che là Phật trí. Đây là mười bốn Phật trí. Trong số mười bốn Phật trí này, 
tám loại trí là phố thông đến các vị Thinh Văn, sáu loại trí là không phố thông 
đến các vị Thinh Văn. 


“Cho đến ý nghĩa về Khổ của Khỏ, tất cả đã được biết. Không có ý nghĩa về 
Khổ là không được biết” là trí Toàn Giác, “không có sự ngăn che về điều ấy' là 
trí không bị ngăn che. 


“Cho đến ý nghĩa về Khổ của Khỏ, tất cả đã được thấy, ... đã được hiểu, ... đã 
được tác chứng, ... đã được chạm đến bởi tuệ. Không có ý nghĩa về Khổ là 
không được chạm đến bởi tuệ” là trí Toàn Giác, 'không có sự ngăn che về điều 
ấy' là trí không bị ngăn che. 


“Cho đến ý nghĩa về nhân sanh của nhân sanh, ... 'Cho đến ý nghĩa về diệt tận 
của diệt tận, ... 'Cho đến ý nghĩa về đạo của Đạo, ... 'Cho đến ý nghĩa về phân 
tích ý nghĩa của sự phân tích ý nghĩa, ... 'Cho đến ý nghĩa về phân tích pháp của 
sự phân tích pháp, ... 'Cho đến ý nghĩa về phân tích ngôn từ của sự phân tích 
ngôn từ, ... 'Cho đến ý nghĩa về phân tích phép biện giải của sự phân tích phép 
biện giải, tất cả đã được biết, ... tất cả đã được thấy, ... tất cả đã được hiểu, ... tất 
cả đã được tác chứng, ... tất cả đã được chạm đến bởi tuệ. Không có ý nghĩa của 
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sự phân tích phép biện giải là không được chạm đến bởi tuệ” là trí Toàn Giác, 
“không có sự ngăn che về điều ấy' là trí không bị ngăn che. 


“Cho đến trí biết được khả năng của người khác, ... “Cho đến trí về thiên kiến 
và xu hướng ngủ ngầm của chúng sanh, ... 'Cho đến trí về song thông, ... “Cho 
đến trí về sự thể nhập đại bi, tất cả đã được biết, ... tất cả đã được thấy, ... tất cả 
đã được hiểu, ... tất cả đã được tác chứng, ... tất cả đã được chạm đến bởi tuệ. 
Không có trí về sự thể nhập đại bi là không được chạm đến bởi tuệ” là trí Toàn 
Giác, “không có sự ngăn che về điều ấy' là trí không bị ngăn che. 


“Cho đến điều đã được thấy, đã được nghe, đã được cảm giác, đã được nhận 
thức, đã đạt, đã tầm cầu, đã đeo đuôi bởi tâm trí của thế gian tính luôn cõi chư 
thiên, cõi Ma Vương, cõi Phạm thiên, cho đến dòng dõi Sa-môn, Bà-la-môn, 
chư thiên và loài người, tất cả đã được biết, ... tất cả đã được thấy, ... tất cả đã 
được hiểu, ... tất cả đã được tác chứng, ... tất cả đã được chạm đến bởi tuệ. 
Không có trí về sự thể nhập đại bi là không được chạm đến bởi tuệ” là trí Toàn 
Giác, “không có sự ngăn che về điều ấy' là trí không bị ngăn che. 

Không gì ở nơi đây 

không được thấy bởi Ngài, 

hoặc không nhận thức được, 

hoặc không thể biết đến. 

Ngài biết rõ tắt cả 

mọi điều có thể biết, 

vì thế đức Như Lai 

là vị có Toàn Nhãn. 


Phần giải thích “Trí Toàn Giác.) 
Phần giảng về Trí được đầy đủ. 


-=ooOoo-- 


IL GLÁNG VÉ KIÊN 


Kiên là gì? Có bao nhiêu cơ sở của kiên? Có bao nhiêu cơ sở xâm nhập của 
kiên? Có bao nhiêu loại kiên? Có bao nhiêu sự cô châp của kiên? Điêu gì là sự 
tiêu diệt cơ sở của kiên? 

1. Kiên là gì? Sự cô châp và bám víu là kiên. 
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2. Có bao nhiêu cơ sở của kiên? Có tám cơ sở của kiên. 


3. Có bao nhiêu cơ sở xâm nhập của kiên? Có mười tám cơ sở xâm nhập của 
kiên. 


4. Có bao nhiêu loại kiên? Có mười sáu loại kiên. 
5. Có bao nhiêu sự cô châp của kiên? Có ba trăm sự cô châp của kiên. 


6. Điêu gì là sự tiêu diệt cơ sở của kiên? Đạo Nhập Lưu là sự tiêu diệt cơ sở của 
kiến. 


Sự cô chấp và bám víu là kiến là (có ý nghĩa) thế nào? 


Sự cố chấp và bám víu về sắc rằng: “Cái này là của tôi, cái nảy là tôi, cái này là 
tự ngã của tôi” là kiến. Sự cố chấp và bám víu về thọ rằng: “Cái này là của tôi .. 
về tưởng rằng: “Cái này là của tôi ... về các hành răng: “Cái này là của tôi... về 
thức răng: “Cái này là của tôi, cái này là tôi, cái này là tự ngã của tôi” là kiến. 


Sự cô châp và bám víu vê mắt răng: “Cái này là của tôi ... về tai răng: “Cái này 
là của tôi ... về mũi răng: “Cái này là của tôi ... vê lưỡi răng: “Cái này là của tôi 

. về thân răng: “Cái này là của tôi... về ý răng: “Cái này là của tôi, cái này là 
tôi, cái này là tự ngã của tôi” là kiên. Sự cô châp và bám víu về cảnh sắc răng: 
“Cái này là của tôi ... về cảnh thĩnh răng: “Cái này là của tôi ... vê cảnh khí răng: 
“Cái này là của tôi... về cảnh vị răng: “Cái này là của tôi ... về cảnh xúc răng: 
“Cái này là của tôi ... về cảnh pháp răng: “Cái này là của tôi, cái này là tôi, cái 
này là tự ngã của tôi” là kiên. 


Sự cô chấp và bám víu về nhãn thức rằng: “Cái này là của tôi ... về nhĩ thức 
rằng: “Cái này là của tôi ... về tỷ thức rằng: “Cái này là của tôi ... về thiệt thức 
rằng: “Cái này là của tôi ... về thân thức răng: “Cái này là của tôi ... về ý thức 
rằng: “Cái này là của tôi, cái này là tôi, cái này là tự ngã của tôi” là kiến. 

Sự cố chấp và bám víu về nhãn xúc rằng: “Cái này là của tôi ... về nhĩ xúc rằng: 
“Cái này là của tôi ... về tỷ xúc rằng: “Cái này là của tôi ... về thiệt xúc rằng: 
“Cái này là của tôi ... về thân xúc răng: “Cái này là của tôi ... về ý xúc rằng: “Cái 
này là của tôi, cái này là tôi, cái này là tự ngã của tôi” là kiến. 

Sự cô chấp và bám víu về thọ sanh ra từ nhãn xúc rằng: “Cái này là của tôi ... về 
thọ sanh ra từ nhĩ xúc ... về thọ sanh ra từ tỷ xúc... về thọ sanh ra từ thiệt xúc ... 
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về thọ sanh ra từ thân xúc ... vê thọ sanh ra từ ý xúc răng: “Cái này là của tôi, cái 
này là tôi, cái này là tự ngã của tôi” là kiên. 


Sự cô châp và bám víu về sắc tưởng răng: “Cái này là của tôi... vê thình tưởng 
răng: “Cái này là của tôi ... vê khí tưởng ... vê vị tưởng ... về xúc tưởng ... vê 
pháp tưởng răng: “Cái này là của tôi, cái này là tôi, cái này là tự ngã của tôi” là 
kiến. 


Sự có chấp và bám víu về sắc tư rằng: “Cái này là của tôi ... về thinh tư răng: 
“Cái này là của tôi ... về khí tư răng: “Cái này là của tôi ... về vị tư răng: “Cái 
này là của tôi ... về xúc tư rằng: “Cái này là của tôi ... về pháp tư răng: “Cái này 
là của tôi, cái này là tôi, cái này là tự ngã của tôi' là kiến. 


Sự có chấp và bám víu về sắc ái rằng: “Cái này là của tôi ... về thỉnh ái răng: 
“Cái này là của tôi... về khí ái rằng: “Cái này là của tôi ... về vị ái... về xúc ái .... 
về pháp ái rằng: “Cái này là của tôi, cái này là tôi, cái này là tự ngã của tôi” là 
kiến. 


Sự cô chấp và bám víu về sắc tầm rằng: “Cái này là của tôi ... về thỉnh tầm rằng: 
“Cái này là của tôi ... về khí tầm rằng: “Cái này là của tôi ... về vị tầm rằng: “Cái 
này là của tôi ... về xúc tầm răng: “Cái này là của tôi ... về pháp tầm rằng: “Cái 
này là của tôi, cái này là tôi, cái này là tự ngã của tôi” là kiến. 


Sự có chấp và bám víu về sắc tứ rằng: “Cái này là của tôi ... về thinh tứ răng: 
“Cái này là của tôi ... về khí tứ rằng: “Cái này là của tôi ... về vị tứ ... về xúc tứ 
... về pháp tứ răng: “Cái này là của tôi, cái này là tôi, cái này là tự ngã của tôi” là 
kiến. 


Sự cô châp và bám víu về địa giới răng: “Cái này là của tôi... vê thủy giới răng: 
“Cái này là của tôi ... về hỏa giới ... về phong giới ... về hư không giới ... vê thức 
giới răng: “Cái này là của tôi, cái này là tôi, cái này là tự ngã của tôi” là kiên. 


Sự cố chấp và bám víu về đề mục đất rằng: “Cái này là của tôi ... về đề mục 
nước rằng: “Cái này là của tôi... về đề mục lửa ... về đề mục gIÓ.... về đề mục 
xanh ... về đề mục vàng ... về đề mục đỏ ... về đề mục trắng ... về đề mục hư 
không rằng: “Cái này là của tôi ... về đề mục thức rằng: “Cái này là của tôi, cái 
này là tôi, cái này là tự ngã của tôi” là kiến. 


Sự cô châp và bám víu về tóc răng: “Cái này là của tôi ... về lông răng: “Cái này 
là của tôi ... vê móng răng: “Cái này là của tôi ... vê răng răng: “Cái này là của 
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tôi ... về đa rằng: “Cái này là của tôi ... về thịt rằng: “Cái này là của tôi ... về gân 
... VỀ xương ... về tủy xương ... về thận ... về tim rằng: “Cái này là của tôi ... về 
gan răng: “Cái này là của tôi ... về cơ hoành răng: “Cái này là của tôi ... về lá 
lách răng: “Cái này là của tôi ... về phối rằng: “Cái này là của tôi ... về ruột răng: 
“Cái này là của tôi ... về màng ruột rằng: “Cái này là của tôi ... về thực phẩm 
chưa tiêu răng: “Cái này là của tôi ... về phân rằng: “Cái này là của tôi ... về mật 
rằng: “Cái này là của tôi ... về đàm răng: “Cái này là của tôi ... về mủ rằng: “Cái 
này là của tôi ... về máu rằng: “Cái này là của tôi ... về mô hôi rằng: “Cái này là 
của tôi ... về mỡ ... về nước mắt ... về nước mỡ (huyết tương) ... về nước miếng 
... về nước mũi ... về nước ở khớp xương ... về nước tiểu... về tủy não răng: “Cái 
này là của tôi, cái này là tôi, cái này là tự ngã của tôi” là kiến. 


Sự cố chấp và bám víu về nhãn xứ rằng: “Cái này là của tôi ... về sắc xứ răng: 
“Cái này là của tôi ... về nhĩ xứ rằng: “Cái này là của tôi ... về thinh xứ răng: 
“Cái này là của tôi ... về tỷ xứ rằng: “Cái này là của tôi ... về khí xứ rằng: “Cái 
này là của tôi ... về thiệt xứ rằng: “Cái này là của tôi ... về vị xứ rằng: “Cái này là 
của tôi ... về thân xứ rằng: “Cái này là của tôi ... về xúc xứ răng: “Cái này là của 
tôi ... về ý xứ rằng: “Cái này là của tôi ... về pháp xứ răng: “Cái này là của tôi, 
cái này là tôi, cái này là tự ngã của tôi” là kiến. 


Sự cô chấp và bám víu về nhãn giới rằng: “Cái này là của tôi ... về sắc giới rằng: 
“Cái này là của tôi ... về nhãn thức giới rằng: “Cái này là của tôi ... về nhĩ giới 
rằng: “Cái này là của tôi ... về thính giới rằng: “Cái này là của tôi ... về nhĩ thức 
giới rằng: “Cái này là của tôi ... về tỷ giới rằng: “Cái này là của tôi ... về khí giới 
rằng: “Cái này là của tôi ... về tỷ thức giới rằng: “Cái này là của tôi ... về thiệt 
giới rằng: “Cái này là của tôi ... về vị giới rằng: “Cái này là của tôi ... về thiệt 
thức giới rằng: “Cái này là của tôi ... về thân giới răng: “Cái này là của tôi ... về 
xúc giới rằng: “Cái này là của tôi ... về thân thức giới răng: “Cái này là của tôi... 
về ý giới rằng: “Cái này là của tôi ... về pháp giới rằng: “Cái này là của tôi ... về 
ý thức giới rằng: “Cái này là của tôi, cái này là tôi, cái này là tự ngã của tôi' là 
kiên. 


Sự cố chấp và bám víu về nhãn quyên rằng: “Cái này là của tôi ... về nhĩ quyền 
... về tỷ quyền ... về thiệt quyền ... về thân quyền ... về ý quyền ... về mạng 
quyên ... về nữ quyền ... về nam quyền ... về lạc quyền ... về khổ quyền ... về hỷ 
quyền ... về ưu quyên ... về xả quyền ... về tín quyên ... về tấn quyên ... về niệm 
quyền ... về định quyền ... về tuệ quyền răng: “Cái này là của tôi, cái này là tôi, 
cái này là tự ngã của tôi” là kiến. 
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Sự cố chấp và bám víu về dục giới rằng: “Cái này là của tôi ... về sắc giới rằng: 
“Cái này là của tôi ... về vô sắc giới rằng: “Cái này là của tôi ... về dục hữu rằng: 
“Cái này là của tôi ... về sắc hữu rằng: “Cái này là của tôi ... về vô sắc hữu rằng: 
“Cái này là của tôi ... về tưởng hữu rằng: “Cái này là của tôi ... về phi tưởng hữu 
rằng: “Cái này là của tôi ... về phi tưởng phi phi tưởng hữu rằng: “Cái này là của 
tôi ... về nhất uân hữu rằng: “Cái này là của tôi ... về tứ uân hữu rằng: “Cái này 
là của tôi ... về ngũ uẫn hữu rằng: “Cái này là của tôi, cái này là tôi, cái này là tự 
ngã của tôi” là kiến. 


Sự cố chấp và bám víu về sơ thiền răng: “Cái này là của tôi ... về nhị thiền rằng: 
“Cái này là của tôi ... về tam thiền rằng: “Cái này là của tôi ... về tứ thiền rằng: 
“Cái này là của tôi ... về từ tâm giải thoát rằng: “Cái này là của tôi ... về bi tâm 
giải thoát rằng: “Cái này là của tôi ... về hỷ tâm giải thoát rằng: “Cái này là của 
tôi ... về xả tâm giải thoát rằng: “Cái này là của tôi ... về sự chứng đạt không vô 
biên xứ rằng: “Cái này là của tôi ... về sự chứng đạt thức vô biên xứ rằng: “Cái 
này là của tôi ... về sự chứng đạt vô sở hữu xứ rằng: “Cái này là của tôi ... về sự 
chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ rằng: “Cái này là của tôi, cái này là tôi, cái 
này là tự ngã của tôi” là kiến. 

Sự cô chấp và bám víu về vô minh rằng: “Cái này là của tôi ... về các hành rằng: 
“Cái này là của tôi ... về thức ... về danh sắc ... về sáu xứ ... về xúc ... về thọ... 
về ái ... về thủ ... về hữu ... về sanh rằng: “Cái này là của tôi ... về lão tử rằng: 
“Cái này là của tôi, cái này là tôi, cái này là tự ngã của tôi' là kiến. 


Sự có chấp và bám víu là kiến là (có ý nghĩa) như thế. 
Tám cơ sở của kiến là gì? 


Uấn là cơ sở của kiến, vô minh cũng là cơ sở của kiến, xúc cũng là cơ sở của 
kiến, tưởng cũng là cơ sở của kiến, tầm cũng là cơ sở của kiến, tác ý không 
đúng đắn cũng là cơ sở của kiến, bạn xấu cũng là cơ sở của kiến, lời nói của kẻ 
khác cũng là cơ sở của kiến. 


Các uân là nhân, các uân là duyên, có liên quan đên cơ sở của kiên theo ý nghĩa 
nguôn sanh khởi; như thê các uân là cơ sở của kiên. 


Vô minh là nhân, vô minh là duyên, có liên quan đên cơ sở của kiên theo ý 
nghĩa nguôn sanh khởi; như thê vô minh cũng là cơ sở của kiên. 
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Xúc là nhân, xúc là duyên, có liên quan đên cơ sở của kiên theo ý nghĩa nguôn 
sanh khởi; như thê xúc cũng là cơ sở của kiên. 


Tưởng là nhân, tưởng là duyên, có liên quan đên cơ sở của kiên theo ý nghĩa 
nguôn sanh khởi; như thê tưởng cũng là cơ sở của kiên. 


Tâm là nhân, tâm là duyên, có liên quan đên cơ sở của kiên theo ý nghĩa nguôn 
sanh khởi; như thê tâm cũng là cơ sở của kiên. 


Tác ý không đúng đắn là nhân, tác ý không đúng đẫn là duyên, có liên quan đến 
cơ sở của kiến theo ý nghĩa nguồn sanh khởi; như thế tác ý không đúng đắn 
cũng là cơ sở của kiến. 


Bạn xâu là nhân, bạn xâu là duyên, có liên quan đên cơ sở của kiên theo ý nghĩa 
nguôn sanh khởi; như thê bạn xâu cũng là cơ sở của kiên. 


Lời nói của kẻ khác là nhân, lời nói của kẻ khác là duyên, có liên quan đên cơ 
sở của kiên theo ý nghĩa nguôn sanh khởi; như thê lời nói của kẻ khác cũng là 
cơ sở của kiên. 


Đây là tám cơ sở của kiên. 
Mười tám cơ sở xâm nhập của kiên là gì? 


Kiến (tạo nên) thiên lệch, kiến (tạo nên) năm giữ, kiến (tạo nên) hiểm độc, kiến 
(tạo nên) mâu thuẫn, kiến (tạo nên) dao động, kiến (tạo nên) ràng buộc, kiến 
(tạo nên) xuyên suốt, kiến (tạo nên) áp chế, kiến (tạo nên) vướng bận, kiến (tạo 
nên) trói buộc, kiến (tạo nên) sa đọa, kiến (tạo nên) ngủ ngầm, kiến (tạo nên) 
thiêu đốt, kiến (tạo nên) thống khỏ, kiến (tạo nên) khúc mắc, kiến (tạo nên) chấp 
thủ, kiến (tạo nên) cô chấp, kiến (tạo nên) bám víu. 


Đây là mười tám cơ sở xâm nhập của kiên. 
Mười sáu loại kiến là gì? 


Khoái lạc kiến, tùy ngã kiến, tà kiến, thân kiến, thường kiến lẫy thân làm nền 
tảng, đoạn kiến lấy thân làm nền tảng, hữu biên kiến, quá khứ hữu biên kiến, vị 
lai hữu biên kiến, kiến có sự ràng buộc, kiến có sự tự hào và gắn bó về “tôi,” 
kiến có sự tự hào và gắn bó về “của tôi, kiến có liên hệ đến luận thuyết về tự 
ngã, kiến có liên hệ đến luận thuyết về thế giới, hữu kiến, phi hữu kiến. 


Đây là mười sáu loại kiến. 
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Ba trăm sự cô chấp của kiến là gì? 

Do khoái lạc kiến, có sự cố chấp với bao nhiêu biểu hiện? 

Do tùy ngã kiến, có sự có chấp với bao nhiêu biểu hiện? 

Do tà kiến, có sự cố chấp với bao nhiêu biểu hiện? 

Do thân kiến, có sự cố chấp với bao nhiêu biểu hiện? 

Do thường kiến lấy thân làm nền tảng, có sự cô chấp với bao nhiêu biểu hiện? 
Do đoạn kiến lấy thân làm nền tảng, có sự có chấp với bao nhiêu biểu hiện? 

Do hữu biên kiến, có sự cố chấp với bao nhiêu biểu hiện? 

Do quá khứ hữu biên kiến, có sự cô chấp với bao nhiêu biểu hiện? 

Do vị lai hữu biên kiến, có sự có chấp với bao nhiêu biểu hiện? 

Do kiến có sự ràng buộc, có sự cô chấp với bao nhiêu biểu hiện? 

Do kiến có sự tự hào và gắn bó về “tôi,` có sự cố chấp với bao nhiêu biểu hiện? 
Do kiến có sự tự hào và gắn bó về “của tôi,” có sự cố chấp với bao nhiêu biểu 
hiện? 

Do kiến có liên hệ đến luận thuyết về tự ngã, có sự cô chấp với bao nhiêu biểu 
hiện? 

Do kiến có liên hệ đến luận thuyết về thế giới, có sự cố chấp với bao nhiêu biểu 
hiện? 

Do hữu kiến, có sự cố chấp với bao nhiêu biểu hiện? 

Do phi hữu kiến, có sự cố chấp với bao nhiêu biểu hiện? 

Do khoái lạc kiến, có sự cố chấp với 35 biểu hiện. 

Do tùy ngã kiến, có sự cô chấp với 20 biểu hiện. 

Do tà kiến, có sự cố chấp với 10 biểu hiện. 

Do thân kiến, có sự cố chấp với 20 biểu hiện. 

Do thường kiến lẫy thân làm nền tảng, có sự cô chấp với 15 biểu hiện. 

Do đoạn kiến lấy thân làm nền tảng, có sự cô chấp với 5 biểu hiện. 

Do hữu biên kiến, có sự cố chấp với 50 biểu hiện. 

Do quá khứ hữu biên kiến, có sự cô chấp với 18 biểu hiện. 


Do vị lai hữu biên kiên, có sự cô châp với 44 biêu hiện. 
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Do kiến có sự ràng buộc, có sự cô chấp với 18 biểu hiện. 

Do kiến có sự tự hào và gắn bó về “tôi, có sự cố chấp với 18 biểu hiện. 

Do kiến có sự tự hào và gắn bó về “của tôi,” có sự cô chấp với 18 biểu hiện. 
Do kiến có liên hệ đến luận thuyết về tự ngã, có sự cô chấp với 20 biểu hiện. 
Do kiến có liên hệ đến luận thuyết về thế giới, có sự cố chấp với 8 biểu hiện. 
Do hữu kiến, có sự cố chấp với 1 biểu hiện. 


Do phi hữu kiên, có sự cô châp với I biêu hiện. 


kxw«w 


1. Khoái Lạc Kiến 


Do khoái lạc kiên, có sự cô châp với 35 biêu hiện gì? 


Sự có chấp và bám víu rằng: “Lạc và hỷ tâm sanh lên tùy thuộc vào sắc là sự 
khoái lạc đối với sắc” là kiến. Kiến không phải là sự khoái lạc, sự khoái lạc 
không phải là kiến; kiến là điều khác, sự khoái lạc là điều khác; (cả hai) kiến và 
sự khoái lạc được gọi là Khoái Lạc Kiến. 


Khoái lạc kiến là tà kiến, tà kiến là sự hư hỏng về kiến, người có sự hư hỏng về 
kiến ấy là (người) bị hư hỏng về kiến. Không nên tiếp cận, không nên kết thân, 
không nên gần gũi người bị hư hỏng về kiến. Điều ấy có nguyên nhân thế nào? 
Bởi vì kiến của người này là ác. Ái nào do kiến, ái ấy không phải là kiến, kiến 
không phải là ái, kiến là điều khác, ái là điều khác, (cả hai) kiến và ái được gọi 
là ái do kiến. Người có kiến ấy và ái ấy là (người) bị nhiễm ái do kiến. Vật thí 
cho đến người bị nhiễm ái do kiến không có quả báu lớn, không có lợi ích lớn. 
Điều ấy có nguyên nhân thế nào? Bởi vì kiến của người này là ác. 


Khoái lạc kiến là tà kiến. Có hai cảnh giới (tái sanh) đối với người có tà kiến là 
địa ngục hoặc loài súc sanh. Thân nghiệp nào bị tác động toàn diện bởi kiến như 
thế ấy, khẩu nghiệp nào ..., ý nghiệp nào bị tác động toàn diện bởi kiến như thế 
ấy, ý định nào, ước muốn nào, nguyện vọng nảo, và các hành nào của người có 
tà kiến, tất cả các pháp ấy đều đưa đến điều không muốn, không thích, không 
vừa ý, không tốt đẹp, khô đau. Điều ấy có nguyên nhân thế nào? Bởi vì kiến của 
người này là ác. Cũng giống như hạt giống cây øửmba hoặc hạt giống 
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cây kosatakr, hoặc hạt giống cây /iakaläbu được gieo xuống đất ẩm. Vị nào 
của đất đã được tiếp thâu và vị nào của nước đã được tiếp thâu, tất cả (các) vị ấy 
đều đưa đến tính chất chát, tính chất cay, tính chất không dịu ngọt. Điều ấy có 
nguyên nhân thế nào? Bởi vì hạt giỗng của cây ấy là ác. Tương tợ như thế, thân 
nghiệp nào bị tác động toàn diện bởi kiến như thế ấy, khâu nghiệp nào ..., ý 
nghiệp nào bị tác động toàn diện bởi kiến như thế ấy, ý định nào, ước muốn 
nào, nguyện vọng nào, và các hành nào của người có tà kiến, tất cả các pháp ấy 
đều đưa đến điều không muốn, không thích, không vừa ý, không tốt đẹp, khổ 
đau. Điều ấy có nguyên nhân thế nào? Bởi vì kiến của người này là ác. 


Khoái lạc kiến là tà kiến, tà kiến là kiến (tạo nên) thiên lệch, kiến (tạo nên) nắm 
giữ, kiến (tạo nên) hiểm độc, kiến (tạo nên) mâu thuẫn, kiến (tạo nên) dao động, 
kiến (tạo nên) ràng buộc, kiến (tạo nên) xuyên suốt, kiến (tạo nên) áp đặt, kiến 
(tạo nên) vướng bận, kiến (tạo nên) trói buộc, kiến (tạo nên) sa đọa, kiến (tạo 
nên) ngủ ngầm, kiến (tạo nên) thiêu đốt, kiến (tạo nên) thống khỏ, kiến (tạo nên) 
khúc mắc, kiến (tạo nên) chấp thủ, kiến (tạo nên) có chấp, kiến (tạo nên) bám 
víu. 


Có những ràng buộc là kiến, và có những ràng buộc không phải là kiến. 


Những ràng buộc nào là kiên? Thân kiên, sự cô châp vào giới và nghi thức; 
những điêu này vừa là sự ràng buộc vừa là kiên. 


Những ràng buộc nào không phải là kiến? Sự ràng buộc với ái dục, sự ràng buộc 
với bất bình, sự ràng buộc với ngã mạn, sự ràng buộc với hoài nghỉ, sự ràng 
buộc với hữu ái, sự ràng buộc với ganh ty, sự ràng buộc với bỏn xẻn, sự ràng 
buộc với tình quyền luyến, sự ràng buộc với vô minh; những điều này là sự ràng 
buộc, không phải là kiến. 


Sự cô chấp và bám víu rằng: “Lạc và hỷ tâm nào sanh lên tùy thuộc vào thọ, 
..(như trên)... tùy thuộc vào tưởng, ...(như trên)... tùy thuộc vào các hành, 
..(như trên)... tùy thuộc vào thức, ...(như trên)... tùy thuộc vào mắt, ...(như 
trên)... tùy thuộc vào tal, ...(như trên)... tùy thuộc vào mũi, ...(như trên)... tùy 
thuộc vào lưỡi, ...(như trên)... tùy thuộc vào thân, ...(như trên)... tùy thuộc vào ý, 
..(như trên)... tùy thuộc vào các sắc, ..(như trên)... tùy thuộc vào các thinh, 
...(như trên)... tùy thuộc vào các khí, ...(như trên)... tùy thuộc vào các vị, ...(như 
trên)... tùy thuộc vào các xúc, ...(như trên)... tùy thuộc vào các pháp, ...(như 
trên)... tùy thuộc vào nhãn thức, ...(như trên)... tùy thuộc vào nhĩ thức, ...(như 
trên)... tùy thuộc vào tỷ thức, ...(như trên)... tùy thuộc vào thiệt thức, ...(như 
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trên)... tùy thuộc vào thân thức, ...(như trên)... tùy thuộc vào ý thức, ...(như 
trên)... tùy thuộc vào nhãn xúc, ...(như trên)... tùy thuộc vào nhĩ xúc, ...(như 
trên)... tùy thuộc vào tỷ xúc, ...(như trên)... tùy thuộc vào thiệt xúc, ...(như 
trên)... tùy thuộc vào thân xúc, ...(như trên)... tùy thuộc vào ý xúc, ...(như trên)... 
tùy thuộc vào thọ sanh ra từ nhãn xúc, ...(như trên)... tùy thuộc vào thọ sanh ra 
từ nhĩ xúc, ...(như trên)... tùy thuộc vào thọ sanh ra từ tỷ xúc, ...(như trên)... tùy 
thuộc vào thọ sanh ra từ thiệt xúc, ...(như trên)... tùy thuộc vào thọ sanh ra từ 
thân xúc, ...(như trên)... tùy thuộc vào thọ sanh ra từ ý xúc, điều ấy là sự khoái 
lạc đối với thọ sanh ra từ ý xúc” là kiến. Kiến không phải là sự khoái lạc, sự 
khoái lạc không phải là kiến; kiến là điều khác, sự khoái lạc là điều khác; (cả 
hai) kiến và sự khoái lạc được gọi là Khoái Lạc Kiến. 


Khoái lạc kiến là tà kiến, tà kiến là sự hư hỏng về kiến. Người có sự hư hỏng về 
kiến ấy là (người) bị hư hỏng về kiến. Không nên tiếp cận, không nên kết thân, 
không nên gần gũi người bị hư hỏng về kiến. Điều ấy có nguyên nhân thế nào? 
Bởi vì kiến của người này là ác. Ái nào do kiến, ái ấy không phải là kiến, kiến 
không phải là ái, kiến là điều khác, ái là điều khác; (cả hai) kiến và ái được gọi 
là ái do kiến. Người có kiến ấy và ái ấy là (người) bị nhiễm ái do kiến. Vật thí 
cho đến người bị nhiễm ái do kiến không có quả báu lớn, không có lợi ích lớn. 
Điều ấy có nguyên nhân thế nào? Bởi vì kiến của người này là ác. 


Khoái lạc kiến là tà kiến. Có hai cảnh giới (tái sanh) đối với người có tà kiến là 
địa ngục hoặc loài súc sanh. Thân nghiệp nào bị tác động toàn diện bởi kiến như 
thế ấy, khẩu nghiệp nào ...(như trên)..., ý nghiệp nào bị tác động toàn diện bởi 
kiến như thế Ấy, ý định nào, ước muốn nào, nguyện vọng nào, và các hành nào 
của người có tà kiến, tất cả các pháp ấy đều đưa đến điều không muốn, không 
thích, không vừa ý, không tốt đẹp, khổ đau. Điều ấy có nguyên nhân thế nào? 
Bởi vì kiến của người này là ác. Cũng giống như hạt giống cây nimba hoặc hạt 
giống cây kosãfakĩ, hoặc hạt giống cây iakãläbu được gieo xuống đất âm. Vị 
nào của đất đã được tiếp thâu và vị nào của nước đã được tiếp thâu, tất cả (các) 
vị ấy đều đưa đến tính chất chát, tính chất cay, tính chất không dịu ngọt. Điều 
ấy có nguyên nhân thế nào? Bởi vì hạt giống của cây ấy là ác. Tương tợ như thế, 
thân nghiệp nào bị tác động toàn diện bởi kiến như thế ấy, khẩu nghiệp nào 
..(như trên)..., ý nghiệp nào bị tác động toàn diện bởi kiến như thế ấy, ý định 
nào, ước muốn nào, nguyện vọng nảo, và các hành nào của người có tà kiến, tất 
cả các pháp ấy đều đưa đến điều không muốn, không thích, không vừa ý, không 
tốt đẹp, khổ đau. Điều ấy có nguyên nhân thế nào? Bởi vì kiến của người này là 
ác. Khoái lạc kiến là tà kiến. Tà kiến là kiến (tạo nên) thiên lệch, kiến (tạo nên) 
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năm giữ, ...(như trên)..., kiên (tạo nên) cô chập, kiên (tạo nên) bám víu. Có sự 
ràng buộc đôi với tâm đã bị xâm nhập với 18 biêu hiện này. 


Có những ràng buộc là kiên, và có những ràng buộc không phải là kiên. Những 
ràng buộc nào là kiên? Thân kiên, sự cô châp vào giới và nghi thức; những điêu 
này vừa là sự ràng buộc vừa là kiên. 


Những ràng buộc nào không phải là kiến? Sự ràng buộc với ái dục, sự ràng buộc 
với bất bình, sự ràng buộc với ngã mạn, sự ràng buộc với hoài nghỉ, sự ràng 
buộc với hữu ái, sự ràng buộc với ganh ty, sự ràng buộc với bỏn xẻn, sự ràng 
buộc với tình quyền luyến, sự ràng buộc với vô minh; những điều này là sự ràng 
buộc, không phải là kiến. 


Do khoái lạc kiên, có sự cô châp với 35 biêu hiện này. 


2. Tùy Ngã Kiên 
Do tùy ngã kiến, có sự cố chấp với 20 biểu hiện g? 


Ở đây, kẻ phàm phu không lắng nghe, không có sự nhận thức của các bậc 
Thánh, không rành rẽ Thánh pháp, không được huấn luyện về Thánh pháp, 
không có sự nhận thức của các bậc chân nhân, không rành rẽ pháp chân nhân, 
không được huấn luyện về pháp chân nhân nhận thấy sắc là tự ngã, hoặc tự ngã 
có sắc, hoặc sắc ở trong tự ngã, hoặc tự ngã ở trong sắc; nhận thấy thọ ... nhận 
thấy tưởng ... nhận thấy các hành ... nhận thấy thức là tự ngã, hoặc tự ngã có 
thức, hoặc thức ở trong tự ngã, hoặc tự ngã ở trong thức. 


Nhận thấy sắc là tự ngã là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận thấy đề 
mục đất là tự ngã rằng: “Cái gì là đề mục đắt, cái ấy là tôi; cái gì là tôi, cái ấy là 
đề mục đất,” (vị ấy) nhận thấy đề mục đất và tự ngã chỉ là một. Cũng giống như 
đối với ngọn đèn dầu đang cháy sáng (nghĩ rằng): “Cái gì là ngọn lửa, cái ấy là 
ánh sáng; cái gì là ánh sáng, cái ấy là ngọn lửa,” (vị ấy) nhận thấy ngọn lửa và 
ánh sáng chỉ là một. Tương tợ như thế, có người nhận thấy đề mục đất là tự ngã 
rằng: “Cái gì là đề mục đất, cái ấy là tôi; cái gì là tôi, cái ấy là đề mục đất,” (vị 
ấy) nhận thấy đề mục đất và tự ngã chỉ là một. Sự cô chấp và bám víu là kiến. 
Kiến không phải là nền tảng, nền tảng không phải là kiến; kiến là điều khác, nền 
tảng là điều khác; (cả hai) kiến và nền tảng là—tùy ngã kiến có sắc là nền 
tảng—thứ nhất. Tùy ngã kiến là tà kiến, tà kiến là sự hư hỏng về kiến. ...(như 
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trên)... Tùy ngã kiến là tà kiến. Đối với người có tùy ngã kiến, có hai cảnh giới 
(tái sanh) ...(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. 


Ở đây, có người nhận thấy đề mục nước ... đề mục lửa ... đề mục gió ... đề mục 
xanh ... đề mục vàng ... đề mục đỏ ... đề mục trăng là tự ngã răng: “Cái gì là đề 
mục trắng, cái ấy là tôi; cái gì là tôi, cái ấy là đề mục trăng,” (vị ấy) nhận thấy 
đề mục trắng và tự ngã chỉ là một. Cũng giống như đối với ngọn đèn dầu đang 
cháy sáng (nghĩ rằng): “Cái gì là ngọn lửa, cái ấy là ánh sáng: cái gì là ánh sáng, 
cái ấy là ngọn lửa,” (vị ấy) nhận thấy ngọn lửa và ánh sáng chỉ là một. Tương tợ 
như thế, có người ...(như trên)... nhận thấy đề mục trắng và tự ngã chỉ là một. 
Sự cô chấp và bám víu là kiến. Kiến không phải là nền tảng, nền tảng không 
phải là kiến; kiến là điều khác, nền tảng là điều khác; (cả haï) kiến và nền tảng 
là— tùy ngã kiến có sắc là nền tảng—thứ nhất. Tùy ngã kiến là tà kiến, tà kiến là 
sự hư hỏng về kiến. ...(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải 
là kiến. Nhận thấy sắc là tự ngã là (có ý nghĩa) như thế. 


Nhận thấy tự ngã có sắc là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận thấy thọ, 
tưởng, các hành, thức là tự ngã. Vị ấy khởi ý như vây: “Cái này quả thật là tự 
ngã của ta. Hơn nữa, tự ngã này đây của ta quả thật có sắc bởi vì sắc này;” (vị 
ấy) nhận thấy tự ngã có sắc. Cũng giống như cội cây là có bóng cây, vị này có 
thể nói về điều ấy như vây: “Cái này là cội cây, cái này là bóng cây, cội cây là 
cái khác, bóng cây là cái khác. Hơn nữa, cội cây này đây quả thật là có bóng cây 
bởi vì bóng cây này;” (vị ấy) nhận thấy cội cây là có bóng cây. Tương tợ như 
thế, ở đây có người nhận thấy thọ, tưởng, các hành, thức là tự ngã. Vị ấy khởi ý 
như vầy: “Cái này quả thật là tự ngã của ta. Hơn nữa, tự ngã này đây của ta quả 
thật có sắc bởi vì sắc này;” (vị ấy) nhận thấy tự ngã có sắc. Sự cô chấp và bám 
víu là kiến. Kiến không phải là nền tảng, nền tảng không phải là kiến; kiến là 
điều khác, nền tảng là điều khác; (cả hai) kiến và nền tảng là—tùy ngã kiến có 
sắc là nền tảng—thứ nhì. Tùy ngã kiến là tà kiến, tà kiến là sự hư hỏng về kiến. 
..(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. Nhận thấy 
tự ngã có sắc là (có ý nghĩa) như thế. 


Nhận thấy sắc ở trong tự ngã là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận thấy 
thọ, tưởng, các hành, thức là tự ngã. Vị ấy khởi ý như vầy: “Cái này quả thật là 
tự ngã của ta. Hơn nữa, sắc này là ở trong tự ngã này;” (vị ấy) nhận thấy sắc ở 
trong tự ngã. Cũng giống như bông hoa là có mùi thơm, vị này có thể nói về 
điều ấy như vây: “Cái này là bông hoa, cái này là mùi thơm; bông hoa là cái 
khác, mùi thơm là cái khác; hơn nữa, mùi thơm này đây là ở trong bông hoa 
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này;” (vị ấy) nhận thấy mùi thơm ở trong bông hoa. Tương tợ như thế, ở đây có 
người nhận thấy thọ, tưởng, các hành, thức là tự ngã. Vị ấy ...(nt)... nhận thấy 
sắc ở trong tự ngã. Sự cô chấp và bám víu là kiến. Kiến không phải là nền tảng, 
nền tảng không phải là kiến; kiến là điều khác, nền tảng là điều khác; (cả hai) 
kiến và nền tảng là—tùy ngã kiến có sắc là nền tảng—thứ ba. Tùy ngã kiến là tà 
kiến, tà kiến là sự hư hỏng về kiến. ...(nt)...; những điều này là sự ràng buộc, 
không phải là kiến. Nhận thấy sắc ở trong tự ngã là (có ý nghĩa) như thế. 


Nhận thấy tự ngã ở trong sắc là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận thấy 
thọ, tưởng, các hành, thức là tự ngã. Vị ấy khởi ý như vầy: “Cái này quả thật là 
tự ngã của ta. Hơn nữa, tự ngã này đây của ta quả thật là ở trong sắc này;” (vị 
ấy) nhận thấy tự ngã ở trong sắc. Cũng giống như viên ngọc ma-ni được đặt 
trong cái hộp, vị này có thể nói về điều ấy như vây: “Cái này là viên ngọc ma- 
m1, cái này là cái hộp; viên ngọc ma-mI là cái khác, cái hộp là cái khác; hơn nữa, 
viên ngọc ma-ni này đây quả thật là ở trong cái hộp này;” (vị ấy) nhận thấy viên 
ngọc ma-ni ở trong cái hộp. Tương tợ như thế, ở đây có người nhận thấy thọ, 
tưởng, các hành, thức là tự ngã. Vị ấy ...(như trên)... nhận thấy tự ngã ở trong 
sắc. Sự cố chấp và bám víu là kiến. ...(như trên)... (cả hai) kiến và nền tảng là— 
tùy ngã kiến có sắc là nền tảng—thứ tư. Tùy ngã kiến là tà kiến, tà kiến là sự hư 
hỏng về kiến. ...(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là 
kiến. Nhận thấy tự ngã ở trong sắc là (có ý nghĩa) như thế. 


Nhận thấy thọ là tự ngã là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận thấy thọ 
sanh ra từ nhãn xúc ... thọ sanh ra từ nhĩ xúc ... thọ sanh ra từ tỷ xúc ... thọ sanh 
ra từ thiệt xúc ... thọ sanh ra từ thân xúc ... thọ sanh ra từ ý xúc là tự ngã rằng: 
“Cái gì là thọ sanh ra từ ý xúc, cái ấy là ta; cái gì là ta, cái ấy là thọ sanh ra từ ý 
xúc,” (vị ấy) nhận thấy thọ sanh ra từ ý xúc và tự ngã chỉ là một. Cũng giống 
như đối với ngọn đèn dầu đang cháy sáng (nghĩ rằng): “Cái gì là ngọn lửa, cái 
ấy là ánh sáng; cái gì là ánh sáng, cái ấy là ngọn lửa,” (vị ấy) nhận thấy ngọn 
lửa và ánh sáng chỉ là một. Tương tợ như thế, ở đây có người nhận thấy thọ 
sanh ra từ ý xúc là tự ngã rằng: “Cái gì là thọ sanh ra từ ý xúc, cái ấy là ta; cái gì 
là ta, cái ấy là thọ sanh ra từ ý xúc,” (vị ấy) nhận thấy thọ sanh ra từ ý xúc và tự 
ngã chỉ là một. Sự cố chấp và bám víu là kiến. ...(nÐ)... (cả hai) kiến và nền tảng 
là— tùy ngã kiến có thọ là nền tảng—thứ nhất. Tùy ngã kiến là tà kiến, tà kiến là 
sự hư hỏng về kiến. ...(nt)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là 
kiến. Nhận thấy thọ là tự ngã là (có ý nghĩa) như thế. 


997 


Nhận thấy tự ngã có thọ là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận thấy 
tưởng, các hành, thức, sắc là tự ngã. Vị ấy khởi ý như vây: “Cái này quả thật là 
tự ngã của ta. Hơn nữa, tự ngã này đây của ta quả thật là có thọ bởi vì thọ này;” 
(vị ấy) nhận thấy tự ngã có thọ. Cũng giống như cội cây là có bóng cây, vị này 
có thể nói về điều ấy như vây: “Cái này là cội cây, cái này là bóng cây; cội cây 
là cái khác, bóng cây là cái khác. Hơn nữa, cội cây này đây quả thật là có bóng 
cây bởi vì bóng cây này;” (vị ấy) nhận thấy cội cây là có bóng cây. Tương tợ 
như thế, ở đây có người nhận thấy tưởng, các hành, thức, sắc là tự ngã. Vị ấy 
...(như trên)... nhận thấy tự ngã có thọ. Sự cố chấp và bám víu là kiến. Kiến 
không phải là nền tảng, nền tảng không phải là kiến; kiến là điều khác, nền tảng 
là điều khác; (cả haï) kiến và nền tảng là—tùy ngã kiến có thọ là nền tảng—thứ 
nhì. Tùy ngã kiến là tà kiến, tà kiến là sự hư hỏng về kiến. ...(như trên)...; những 
điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. Nhận thấy tự ngã có thọ là (có ý 
nghĩa) như thế. 


Nhận thấy thọ ở trong tự ngã là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận thấy 
tưởng, các hành, thức, sắc là tự ngã. Vị ấy khởi ý như vầy: “Cái này quả thật là 
tự ngã của ta. Hơn nữa, thọ này ở trong tự ngã này;” (vị ấy) nhận thấy thọ ở 
trong tự ngã. Cũng giống như bông hoa là có mùi thơm, vị này có thể nói về 
điều ấy như vây: “Cái này là bông hoa, cái này là mùi thơm; bông hoa là cái 
khác, mùi thơm là cái khác. Hơn nữa, mùi thơm này đây là ở trong bông hoa 
này;” (vị ấy) nhận thấy mùi thơm ở trong bông hoa. Tương tợ như thế, ở đây có 
người nhận thấy tưởng, các hành, thức, thọ là tự ngã. Vị ấy ...(nt)... nhận thấy 
thọ ở trong tự ngã. Sự cố chấp và bám víu là kiến. Kiến không phải là nền tảng, 
nền tảng không phải là kiến; kiến là điều khác, nền tảng là điều khác; (cả hai) 
kiến và nền tảng là—tùy ngã kiến có thọ là nền tảng—thứ ba. Tùy ngã kiến là tà 
kiến, tà kiến là sự hư hỏng về kiến. ...(nt)... những điều này là sự ràng buộc, 
không phải là kiến. Nhận thấy thọ ở trong tự ngã là (có ý nghĩa) như thế. 


Nhận thấy tự ngã ở trong thọ là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận thấy 
tưởng, các hành, thức, sắc là tự ngã. Vị ấy khởi ý như vây: “Cái này quả thật là 
tự ngã của ta. Hơn nữa, tự ngã này đây của ta quả thật là ở trong thọ nảy;” (vị 
ấy) nhận thấy tự ngã ở trong thọ. Cũng giống như viên ngọc ma-ni được đặt 
trong cái hộp, vị này có thể nói về điều ấy như vầy: “Cái này là viên ngọc ma- 
m1, cái này là cái hộp; viên ngọc ma-m1 là cái khác, cái hộp là cái khác. Hơn nữa, 
viên ngọc ma-ni này đây quả thật là ở trong cái hộp này;” (vị ấy) nhận thấy viên 
ngọc ma-ni ở trong cái hộp. Tương tợ như thế, ở đây có người nhận thấy tưởng, 
các hành, thức, sắc là tự ngã. VỊ ấy ...(như trên)... nhận thấy tự ngã ở trong thọ. 
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Sự cô chấp và bám víu là kiến. Kiến không phải là nền tảng, nền tảng không 
phải là kiến; kiến là điều khác, nền tảng là điều khác; (cả haï) kiến và nền tảng 
là—tùy ngã kiến có thọ là nền tảng—thứ tư. Tùy ngã kiến là tà kiến, tà kiến là 
sự hư hỏng về kiến. ...(nt)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là 
kiến. Nhận thấy tự ngã ở trong thọ là (có ý nghĩa) như thế. 


Nhận thấy tưởng là tự ngã là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận thấy 
tưởng sanh ra từ nhãn xúc ... tưởng sanh ra từ nhĩ xúc ... tưởng sanh ra từ tỷ xúc 
... tưởng sanh ra từ thiệt xúc ... tưởng sanh ra từ thân xúc ... tưởng sanh ra từ ý 
xúc là tự ngã rằng: “Cái gì là tưởng sanh ra từ ý xúc, cái ấy là ta; cái gì là ta, cái 
ấy là tưởng sanh ra từ ý xúc,” (vị ấy) nhận thấy tưởng sanh ra từ ý xúc và tự ngã 
chỉ là một. Cũng giống như đối với ngọn đèn dầu đang cháy sáng (nghĩ rằng): 
“Cái gì là ngọn lửa, cái ấy là ánh sáng; cái gì là ánh sáng, cái ấy là ngọn lửa,” 
(vị ấy) nhận thấy ngọn lửa và ánh sáng chỉ là một. Tương tợ như thế, ở đây có 
người nhận thấy ...(như trên)... tưởng sanh ra từ ý xúc và tự ngã chỉ là một. Sự 
có chấp và bám víu là kiến. Kiến không phải là nền tảng, nền tảng không phải là 
kiến; kiến là điều khác, nền tảng là điều khác; (cả hai) kiến và nền tảng là— tùy 
ngã kiến có tưởng là nền tảng—thứ nhất. Tùy ngã kiến là tà kiến, tà kiến là sự 
hư hỏng về kiến. ...(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là 
kiến. Nhận thấy tưởng là tự ngã là (có ý nghĩa) như thế. 


Nhận thấy tự ngã có tưởng là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận thấy 
các hành, thức, sắc, thọ là tự ngã. Vị ấy khởi ý như vầy: “Cái này quả thật là tự 
ngã của ta. Hơn nữa, tự ngã này đây của ta là có tưởng bởi vì tưởng này;” (vị 
ấy) nhận thấy tự ngã có tưởng. Cũng giống như cội cây là có bóng cây, vị này 
có thể nói về điều ấy như vây: “Cái này là cội cây, cái này là bóng cây; cội cây 
là cái khác, bóng cây là cái khác. Hơn nữa, cội cây này đây quả thật là có bóng 
cây bởi vì bóng cây này;” (vị ấy) nhận thấy cội cây là có bóng cây. Tương tợ 
như thế, ở đây có người nhận thấy ...( như trên)... tự ngã có tưởng. Sự cô chấp 
và bám víu là kiến. Kiến không phải là nền tảng, nền tảng không phải là kiến; 
kiến là điều khác, nền tảng là điều khác; (cả haï) kiến và nền tảng là—tùy ngã 
kiến có tưởng là nền tảng—thứ nhì. Tùy ngã kiến là tà kiến, tà kiến là sự hư 
hỏng về kiến. ...(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là 
kiến. Nhận thấy tự ngã có tưởng là (có ý nghĩa) như thế. 


Nhận thấy tưởng ở trong tự ngã là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận 
thấy các hành, thức, sắc, thọ là tự ngã. Vị ấy khởi ý như vầy: “Cái này quả thật 
là tự ngã của ta. Hơn nữa, tưởng này ở trong tự ngã này;” (vị ấy) nhận thấy 
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tưởng ở trong tự ngã. Cũng giống như bông hoa là có mùi thơm, vị này có thể 
nói về điều ấy như vầy: “Cái này là bông hoa, cái này là mùi thơm; bông hoa là 
cái khác, mùi thơm là cái khác. Hơn nữa, mùi thơm này đây là ở trong bông hoa 
này;” (vị ấy) nhận thấy mùi thơm ở trong bông hoa. Tương tợ như thế, ở đây có 
người nhận thấy ...(như trên)... tưởng ở trong tự ngã. Sự cố chấp và bám víu là 
kiến. Kiến không phải là nền tảng, nền tảng không phải là kiến; kiến là điều 
khác, nền tảng là điều khác; (cả hai) kiến và nền tảng là—tùy ngã kiến có tưởng 
là nền tảng—thứ ba. Tùy ngã kiến là tà kiến, tà kiến là sự hư hỏng về kiến. 
..(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. Nhận thấy 
tưởng ở trong tự ngã là (có ý nghĩa) như thế. 


Nhận thấy tự ngã ở trong tưởng là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận 
thấy các hành, thức, sắc, thọ là tự ngã. Vị ấy khởi ý như vầy: “Cái này quả thật 
là tự ngã của ta. Hơn nữa, tự ngã này đây của ta quả thật là ở trong tưởng này;” 
(vị ấy) nhận thấy tự ngã ở trong tưởng. Cũng giống như viên ngọc ma-ni được 
đặt trong cái hộp, vị này có thể nói về điều ấy như vầy: “Cái này là viên ngọc 
ma-mi, cái này là cái hộp; viên ngọc ma-mi là cái khác, cái hộp là cái khác. Hơn 
nữa, viên ngọc ma-ni này đây quả thật là ở trong cái hộp này;” (vị ấy) nhận thấy 
viên ngọc ma-ni ở trong cái hộp. Tương tợ như thế, ở đây có người nhận thấy 
các hành, thức, sắc, thọ là tự ngã. Vị ấy ...(nt)... nhận thấy tự ngã ở trong tưởng. 
Sự cô chấp và bám víu là kiến. Kiến không phải là nền tảng, nền tảng không 
phải là kiến; kiến là điều khác, nền tảng là điều khác; (cả haï) kiến và nền tảng 
là—tùy ngã kiến có tưởng là nền tảng—thứ tư. Tùy ngã kiến là tà kiến, tà kiến 
là sự hư hỏng về kiến. ...(nf)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là 
kiến. Nhận thấy tự ngã ở trong tưởng là (có ý nghĩa) như thế. 


Nhận thấy các hành là tự ngã là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận thấy 
tư sanh ra từ nhãn xúc ... tư sanh ra từ nhĩ xúc ... tư sanh ra từ tỷ xúc ... tư sanh 
ra từ thiệt xúc ... tư sanh ra từ thân xúc ... tư sanh ra từ ý xúc là tự ngã rằng: 
“Cái gì là tư sanh ra từ ý xúc, cái ấy là ta; cái gì là ta, cái ấy là tư sanh ra từ ý 
xúc,” (vị ấy) nhận thấy tư sanh ra từ ý xúc và tự ngã chỉ là một. Cũng giống như 
đối với ngọn đèn dầu đang cháy sáng (nghĩ rằng): “Cái gì là ngọn lửa, cái ấy là 
ánh sáng: cái gì là ánh sáng, cái ấy là ngọn lửa,” (vị ấy) nhận thấy ngọn lửa và 
ánh sáng chỉ là một. Tương tợ như thế, ở đây có người nhận thấy ...(như trên)... 
tư sanh ra từ ý xúc và tự ngã chỉ là một. Sự cố chấp và bám víu là kiến. Kiễn 
không phải là nền tảng, nền tảng không phải là kiến; kiến là điều khác, nền tảng 
là điều khác; (cả hai) kiến và nền tảng là—tùy ngã kiến có hành là nền tảng— 
thứ nhất. Tùy ngã kiến là tà kiến, tà kiến là sự hư hỏng về kiến. ...(như trên)...; 
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những điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. Nhận thấy các hành là tự 
ngã là (có ý nghĩa) như thế. 


Nhận thấy tự ngã có hành là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận thấy 
thức, sắc, thọ, tưởng là tự ngã. Vị ấy khởi ý như vầy: “Cái này quả thật là tự ngã 
của ta. Hơn nữa, tự ngã này đây của ta quả thật là có hành bởi vì các hành này;” 
(vị ấy) nhận thấy tự ngã có hành. Cũng giống như cội cây là có bóng cây, vị này 
có thể nói về điều ấy như vây: “Cái này là cội cây, cái này là bóng cây; cội cây 
là cái khác, bóng cây là cái khác. Hơn nữa, cội cây này đây quả thật là có bóng 
cây bởi vì bóng cây này;” (vị ấy) nhận thấy cội cây là có bóng cây. Tương tợ 
như thế, ở đây có người nhận thấy ...(như trên)... tự ngã có hành. Sự cố chấp và 
bám víu là kiến. Kiến không phải là nền tảng, nên tảng không phải là kiến; kiến 
là điều khác, nền tảng là điều khác; (cả hai) kiến và nền tảng là—tùy ngã kiến 
có hành là nền tảng—thứ nhì. Tùy ngã kiến là tà kiến, tà kiến là sự hư hỏng về 
kiến. ...(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. Nhận 
thấy tự ngã có hành là (có ý nghĩa) như thế. 


Nhận thấy các hành ở trong tự ngã là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người 
nhận thấy thức, sắc, thọ, tưởng là tự ngã. Vị ấy khởi ý như vây: “Cái này quả 
thật là tự ngã của ta. Hơn nữa, các hành này là ở trong tự ngã này;” (vị ấy) nhận 
thấy các hành ở trong tự ngã. Cũng giống như bông hoa là có mùi thơm, vị này 
có thê nói về điều ấy như vầy: “Cái này là bông hoa, cái này là mùi thơm; bông 
hoa là cái khác, mùi thơm là cái khác. Hơn nữa, mùi thơm này đây là ở trong 
bông hoa này;” (vị ấy) nhận thấy mùi thơm ở trong bông hoa. Tương tợ như thế, 
ở đây có người nhận thấy ...(như trên)... các hành ở trong tự ngã. Sự cố chấp và 
bám víu là kiến. Kiến không phải là nền tảng, nên tảng không phải là kiến; kiến 
là điều khác, nền tảng là điều khác; (cả hai) kiến và nền tảng là—tùy ngã kiến 
có hành là nền tảng—thứ ba. Tùy ngã kiến là tà kiến, tà kiến là sự hư hỏng về 
kiến. ...(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. Nhận 
thấy các hành ở trong tự ngã là (có ý nghĩa) như thế. 


Nhận thấy tự ngã ở trong các hành là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người 
nhận thấy thức, sắc, thọ, tưởng là tự ngã. Vị ấy khởi ý như vây: “Cái này quả 
thật là tự ngã của ta. Hơn nữa, tự ngã này đây của ta quả thật là ở trong các hành 
này;” (vị ấy) nhận thấy tự ngã ở trong các hành. Cũng giống như viên ngọc ma- 
ni được đặt trong cái hộp, vị này có thể nói về điều ấy như vây: “Cái này là viên 
ngọc ma~-m, cái này là cái hộp; viên ngọc ma-m1 là cái khác, cái hộp là cái khác. 
Hơn nữa, viên ngọc ma-ni này đây quả thật là ở trong cái hộp này;” (vị ấy) nhận 
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thấy viên ngọc ma-ni ở trong cái hộp. Tương tợ như thế, ở đây có người nhận 
thấy ...(như trên)... tự ngã ở trong các hành. Sự cố chấp và bám víu là kiến. Kiến 
không phải là nền tảng, nền tảng không phải là kiến; kiến là điều khác, nền tảng 
là điều khác; (cả hai) kiến và nền tảng là—tùy ngã kiến có hành là nền tảng— 
thứ tư. Tùy ngã kiến là tà kiến, tà kiến là sự hư hỏng về kiến. ...(như trên)...; 
những điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. Nhận thấy tự ngã ở trong 
các hành là (có ý nghĩa) như thế. 


Nhận thấy thức là tự ngã là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận thấy 
nhãn thức ... nhĩ thức ... tỷ thức ... thiệt thức ... thân thức ... ý thức là tự ngã 
rằng: “Cái gì là ý thức, cái ấy là ta; cái gì là ta, cái ấy là ý thức,” (vị ấy) nhận 
thấy ý thức và tự ngã chỉ là một. Cũng giống như đối với ngọn đèn dầu đang 
cháy sáng (nghĩ rằng): “Cái gì là ngọn lửa, cái ấy là ánh sáng: cái gì là ánh sáng, 
cái ấy là ngọn lửa,” (vị ấy) nhận thấy ngọn lửa và ánh sáng chỉ là một. Tương tợ 
như thế, ở đây có người nhận thấy nhãn thức ... nhĩ thức ... tỷ thức ... thiệt thức 
... thân thức ... ý thức là tự ngã rằng: “Cái gì là ý thức, cái ấy là ta. Cái gì là ta, 
cái ấy là ý thức,” (vị ấy) nhận thấy ý thức và tự ngã chỉ là một. Sự cỗ chấp và 
bám víu là kiến. Kiến không phải là nên tảng, nền tảng không phải là kiến; kiến 
là điều khác, nền tảng là điều khác; (cả hai) kiến và nền tảng là—tùy ngã kiến 
có thức là nền tảng—thứ nhất. Tùy ngã kiến là tà kiến, tà kiến là sự hư hỏng về 
kiến. ...(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. Nhận 
thấy thức là tự ngã là (có ý nghĩa) như thế. 


Nhận thấy tự ngã có thức là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận thấy 
sắc, thọ, tưởng, các hành là tự ngã. Vị ấy khởi ý như vầy: “Cái này quả thật là tự 
ngã của ta. Hơn nữa, tự ngã này đây của ta quả thật là có thức bởi vì thức này;” 
(vị ấy) nhận thấy tự ngã có thức. Cũng giống như cội cây là có bóng cây, vị này 
có thể nói về điều ấy như vây: “Cái này là cội cây, cái này là bóng cây; cội cây 
là cái khác, bóng cây là cái khác. Hơn nữa, cội cây này đây quả thật là có bóng 
cây bởi vì bóng cây này;” (vị ấy) nhận thấy cội cây là có bóng cây. Tương tợ 
như thế, ở đây có người nhận thấy ...(như trên)... tự ngã có thức. Sự có chấp và 
bám víu là kiến. Kiến không phải là nền tảng, nền tảng không phải là kiến; kiến 
là điều khác, nền tảng là điều khác; (cả hai) kiến và nền tảng là—tùy ngã kiến 
có thức là nền tảng—thứ nhì. Tùy ngã kiến là tà kiến, tà kiến là sự hư hỏng về 
kiến. ...(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. Nhận 
thấy tự ngã có thức là (có ý nghĩa) như thế. 
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Nhận thấy thức ở trong tự ngã là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận 
thấy sắc, thọ, tưởng, các hành là tự ngã. Vị ấy khởi ý như vầy: “Cái này quả thật 
là tự ngã của ta. Hơn nữa, thức này là ở trong tự ngã này;” (vị ấy) nhận thấy 
thức ở trong tự ngã. Cũng giống như bông hoa là có mùi thơm, vị này có thể nói 
về điều ấy như vầy: “Cái này là bông hoa, cái này là mùi thơm; bông hoa là cái 
khác, mùi thơm là cái khác. Hơn nữa, mùi thơm này đây là ở trong bông hoa 
này;” (vị ấy) nhận thấy mùi thơm ở trong bông hoa. Tương tợ như thế, ở đây có 
người nhận thấy ...(như trên)... thức ở trong tự ngã. Sự cô chấp và bám víu là 
kiến. Kiến không phải là nền tảng, nền tảng không phải là kiến; kiến là điều 
khác, nền tảng là điều khác; (cả hai) kiến và nền tảng là—tùy ngã kiến có thức 
là nền tảng—thứ ba. Tùy ngã kiến là tà kiến, tà kiến là sự hư hỏng về kiến. 
...(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. Nhận thấy 
thức ở trong tự ngã là (có ý nghĩa) như thế. 


Nhận thấy tự ngã ở trong thức là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận 
thấy sắc, thọ, tưởng, các hành là tự ngã. Vị ấy khởi ý như vầy: “Cái này quả thật 
là tự ngã của ta. Hơn nữa, tự ngã này đây của ta quả thật là ở trong thức này;” 
(vị ấy) nhận thấy tự ngã ở trong thức. Cũng giống như viên ngọc ma-ni được đặt 
trong cái hộp, vị này có thể nói về điều ấy như vây: “Cái này là viên ngọc ma- 
m1, cái này là cái hộp; viên ngọc ma-m1 là cái khác, cái hộp là cái khác. Hơn nữa, 
viên ngọc ma-ni này đây quả thật là ở trong cái hộp này;” (vị ấy) nhận thấy viên 
ngọc ma-ni ở trong cái hộp. Tương tợ như thế, ở đây có người nhận thấy ...(như 
trên)... tự ngã ở trong thức. Sự cố chấp và bám víu là kiến. Kiến không phải là 
nên tảng, nền tảng không phải là kiến; kiến là điều khác, nền tảng là điều khác; 
(cả hai) kiến và nền tảng là—tùy ngã kiến có thức là nền tảng—thứ tư. Tùy ngã 
kiến là tà kiến, tà kiến là sự hư hỏng về kiến. ...(như trên)...; những điều này là 
sự ràng buộc, không phải là kiến. Nhận thấy tự ngã ở trong thức là (có ý nghĩa) 
như thê. 


Do tùy ngã kiên, có sự cô châp với 20 biêu hiện này. 
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3. Tà Kiên 
Do tà kiến, có sự có chấp với 10 biểu hiện gì? 


Nói rằng: “Không có bố thí,” luận thuyết như thế có sự cô chấp và bám víu vào 
sai trái là kiến. Kiến không phải là nền tảng, nền tảng không phải là kiến; kiến 
là điều khác, nền tảng là điều khác; (cả hai) kiến và nền tảng là—tà kiến có nền 
tảng sai trá—thứ nhất. Tà kiến là sự hư hỏng về kiến. ...(như trên)...; những 
điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. 


Nói rằng: “Không có cúng dường” ...(như trên)... Nói rằng: “Không có tế lễ,” 
..(nÐ... Nói rằng: “Không có quả thành tựu của các hành động được làm tốt 
hoặc được làm xấu,” ...(nt)... Nói rằng: “Không có đời này,” ...(nt)... Nói rằng: 
“Không có đời sau,” ..(nt)... Nói rằng: “Không có mẹ,” ...(mt)... Nói rằng: 
“Không có cha,” ...(nt)... Nói rằng: “Không có sự sanh ra từ nhân của nghiệp,” 
..(nÐ... Nói rằng: “Ở đời, không có các Sa-môn, Bà-la-môn sống chân chánh, 
thực hành chân chánh, sau khi tác chứng nhờ vào thắng trí của bản thân, sẽ công 
bố về đời này và đời sau,” luận thuyết như thế có sự cố chấp và bám víu vào sai 
trái là kiến. Kiến không phải là nền tảng, nền tảng không phải là kiến; kiến là 
điều khác, nền tảng là điều khác; (cả hai) kiến và nền tảng là—tà kiến có nền 
tảng sai trá—thứ mười. Tà kiến là sự hư hỏng về kiến. ...(nt)... Đối với người 
có tà kiến, có hai cảnh giới (tái sanh) ...(nÐ...; những điều này là sự ràng buộc, 
không phải là kiến. Do tà kiến, có sự cố chấp với 10 biểu hiện này. 


4. Thần Kiên 
Do thân kiến, có sự cố chấp với 20 biểu hiện gì? 


Ở đây, kẻ phàm phu không lắng nghe, không có sự nhận thức của các bậc 
Thánh, không rành rẽ Thánh pháp, không được huấn luyện về Thánh pháp, 
không có sự nhận thức của các bậc chân nhân, không rành rẽ pháp chân nhân, 
không được huấn luyện về pháp chân nhân nhận thấy sắc là tự ngã, hoặc tự ngã 
có sắc, hoặc sắc ở trong tự ngã, hoặc tự ngã ở trong sắc; nhận thấy thọ ...(nt)...; 
nhận thấy tưởng ...(nt)...; nhận thấy các hành ...(nt)...; nhận thấy thức là tự ngã, 
hoặc tự ngã có thức, hoặc thức ở trong tự ngã, hoặc tự ngã ở trong thức. 
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Nhận thấy sắc là tự ngã là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận thấy đề 
mục đất ...(như trên)... đề mục trăng là tự ngã rằng: “Cái gì là đề mục trắng, cái 
ấy là tôi; cái gì là tôi, cái ấy là đề mục trắng,” (vị ấy) nhận thấy đề mục trắng và 
tự ngã chỉ là một. Cũng giống như đối với ngọn đèn dầu đang cháy sáng ...(như 
trên)... Tương tợ như thế, có người nhận thấy đề mục trăng là tự ngã. Sự cố chấp 
và bám víu là kiến. ...(nt)... Đây là—thân kiến có sắc là nền tảng—thứ nhất. 
Thân kiến là tà kiến, ...(nt)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là 
kiến. Nhận thấy sắc là tự ngã là (có ý nghĩa) như thế. ...(nt)... Do thân kiến, có 
sự cố chấp với 20 biểu hiện này. 


5. Thường Kiến lấy Thân làm Nền Tảng 


Do thường kiến lấy thân làm nền tảng, có sự cô chấp với 15 biểu hiện gì? 


Ở đây, kẻ phàm phu không lắng nghe, không có sự nhận thức của các bậc 
Thánh, không rành rẽ Thánh pháp, không được huấn luyện về Thánh pháp, 
không có sự nhận thức của các bậc chân nhân, không rành rẽ pháp chân nhân, 
không được huấn luyện về pháp chân nhân nhận thấy tự ngã có sắc, hoặc sắc ở 
trong tự ngã, hoặc tự ngã ở trong sắc; nhận thấy tự ngã có thọ ...(như trên)...; 
nhận thấy tự ngã có tưởng ...(nt)...; nhận thấy tự ngã có các hành ...(nt)...; nhận 
thấy tự ngã có thức, hoặc thức ở trong tự ngã, hoặc tự ngã ở trong thức. 


Nhận thấy tự ngã có sắc là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận thấy thọ, 
tưởng, các hành, thức là tự ngã. Vị ấy khởi ý như vây: “Cái này quả thật là tự 
ngã của ta. Hơn nữa, tự ngã này đây của ta quả thật có sắc bởi vì sắc này;” (vị 
ấy) nhận thấy tự ngã có sắc. Cũng giống như cội cây là có bóng cây, vị này có 
thể nói về điều ấy như vầy: “Cái này là cội cây, cái này là bóng cây; cội cây là 
cái khác, bóng cây là cái khác. Hơn nữa, cội cây này đây quả thật là có bóng cây 
bởi vì bóng cây này;” (vị ấy) nhận thấy cội cây là có bóng cây. Tương tợ như 
thế, ở đây có người nhận thấy thọ ...(như trên)... Đây là—thường kiến lấy thân 
làm nền tảng—thứ nhất. Thường kiến là tà kiến, ...(như trên)... những điều này 
là sự ràng buộc, không phải là kiến. Nhận thấy tự ngã có sắc là (có ý nghĩa) như 
thế. ...(như trên)... Do thường kiến lấy thân làm nền tảng, có sự cố chấp với 15 
biểu hiện này. 
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6. Đoạn Kiến lấy Thân làm Nền Tảng 


Do đoạn kiên lây thân làm nên tảng, có sự cô châp với 5 biêu hiện gì? 


Ở đây, kẻ phàm phu không lắng nghe, không có sự nhận thức của các bậc 
Thánh, không rành rẽ Thánh pháp, không được huấn luyện về Thánh pháp, 
không có sự nhận thức của các bậc chân nhân, không rành rẽ pháp chân nhân, 
không được huấn luyện về pháp chân nhân nhận thấy sắc là tự ngã, nhận thấy 
thọ là tự ngã, nhận thấy tưởng là tự ngã, nhận thấy các hành là tự ngã, nhận thấy 
thức là tự ngã. 


Nhận thấy sắc là tự ngã là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận thấy đề 
mục đất ...(như trên)... đề mục trăng là tự ngã rằng: “Cái gì là đề mục trăng, cái 
ấy là tôi; cái gì là tôi, cái ấy là đề mục trắng,” (vị ấy) nhận thấy đề mục trắng và 
tự ngã chỉ là một. Cũng giống như đối với ngọn đèn dầu đang cháy sáng ...(nt)... 
Đây là— đoạn kiến lấy thân làm nền tảng—thứ nhất. Đoạn kiến là tà kiến, 
...(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. Nhận thấy 
sắc là tự ngã là (có ý nghĩa) như thế. ...(như trên)... Do đoạn kiến lấy thân làm 
nên tảng, có sự cô chấp với 5 biểu hiện này. 


7. Hữu Biên Kiến 


Do hữu biên kiên, có sự cô châp với 50 biêu hiện gì? 


Do hữu biên kiến “Thế giới là thường còn,°! có sự cỗ chấp với bao nhiêu biểu 
hiện? Do hữu biên kiến “Thế giới là không thường còn," ... “Thế giới là có giới 
hạn,'.... “Thế giới là không có giới hạn,'... “Mạng sống ấy, thân thể ấy,`... 
“Mạng sống khác, thân thể khác,” ... 'Có phải đức Như Lai hiện hữu ở nơi khác 
sau khi chết?'.... 'Có phải đức Như Lai không hiện hữu ở nơi khác sau khi 
chết?'... “Có phải đức Như Lai hiện hữu và không hiện hữu ở nơi khác sau khi 
chết?'.... 'Có phải đức Như Lai không hiện hữu và không phải là không hiện 
hữu ở nơi khác sau khi chết?” có sự cô chấp với bao nhiêu biểu hiện? 

Do hữu biên kiến “Thế giới là thường còn,” có sự cố chấp với 5 biểu hiện. ... Do 
hữu biên kiến “Có phải đức Như Lai không hiện hữu và không phải là không 
hiện hữu ở nơi khác sau khi chết?? có sự cô chấp với 5 biểu hiện. 
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Do hữu biên kiến “Thế giới là thường còn,” có sự cố chấp với 5 biểu hiện gì? Sự 
có chấp và bám víu răng: “Sắc là thế giới và là thường còn" là kiến. Do kiến ấy, 
' giới hạn ấy được chấp nhận là hữu biên kiến. Kiến không phải là nền tảng, nền 
tảng không phải là kiến; kiến là điều khác, nền tảng là điều khác; (cả hai) kiến 
và nền tảng là—hữu biên kiến về “Thế giới là thường cònˆ—thứ nhất. Hữu biên 
kiến là tà kiến, ... những điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. 


Sự có chấp và bám víu rằng: “Thọ là thế giới và là thường còn" ...(như trên)... 
“Tưởng là thế giới và là thường còn' ...(như trên)... “Hành là thế giới và là 
thường còn' ...(như trên)... “Thức là thế giới và là thường còn" ...(như trên)... là 
kiến. Do kiến ấy, “giới hạn ấy được chấp nhận' là hữu biên kiến. Kiến không 
phải là nền tảng, nền tảng không phải là kiến; kiến là điều khác, nền tảng là điều 
khác; (cả hai) kiến và nền tảng là—hữu biên kiến về “Thế giới là thường còn"— 
thứ năm. Hữu biên kiến là tà kiến, ...(như trên)...; những điều này là sự ràng 
buộc, không phải là kiến. Do hữu biên kiến “Thế giới là thường còn,” có sự cố 
chấp với 5 biểu hiện này. 


Do hữu biên kiến “Thế giới là không thường còn,” có sự có chấp với 5 biểu hiện 
gì? Sự cố chấp và bám víu rằng: “Sắc là thế giới và là không thường còn là 
kiến. Do kiến ấy, “giới hạn ấy được chấp nhận” là hữu biên kiến. ...(như trên)... 
là—hữu biên kiến về “Thế giới là không thường cònˆ—thứ nhất. Hữu biên kiến 
là tà kiến, tà kiến là sự hư hỏng về kiến. ...(như trên)...; những điều này là sự 
ràng buộc, không phải là kiến. 


Sự có chấp và bám víu rằng: “Thọ là thế giới và là không thường còn" ...(như 
trên)... “Tưởng là thế giới và là không thường còn' ... “Hành là thế giới và là 
không thường còn' ... “Thức là thế giới và là không thường còn” ... là kiến. Do 
kiến ấy, “giới hạn ấy được chấp nhận" là hữu biên kiến. Hữu biên kiến là tà kiến, 
...(nÐ)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. Do hữu biên kiến 
“Thế giới là không thường còn," có sự cô chấp với 5 biểu hiện này. 


Do hữu biên kiến “Thế giới là có giới hạn,' có sự có chấp với 5 biểu hiện gì? Ở 
đây, có người quan niệm bầu trời là hạn hẹp và có màu xanh. Vị ấy khởi ý như 
vây: “Thế giới này là có giới hạn, được bao quanh” là có suy tưởng về giới hạn. 
Sự cô chấp và bám víu rằng: “Quan niệm về vật gì, vật ấy vừa là nền tảng vừa là 
thế giới. Quan niệm nhờ vào vật gì, vật ấy vừa là tự ngã vừa là thế giới' là kiến. 
Do kiến ấy, “giới hạn ấy được chấp nhận” là hữu biên kiến. Kiến không phải là 
nên tảng, nền tảng không phải là kiến; kiến là điều khác, nền tảng là điều khác; 
(cả hai) kiến và nền tảng là—hữu biên kiến về “Thế giới là có giới hạn°—thứ 
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nhất. Hữu biên kiến là tà kiến, ...(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, 
không phải là kiến. 


Ở đây, có người quan niệm bầu trời là hạn hẹp và có màu vàng. ... có màu đỏ ... 
có màu trắng ... có màu ánh sáng. Vị ấy khởi ý như vây: “Thế giới này là có giới 
hạn, được bao quanhˆ là có suy tưởng về giới hạn. Sự cô chấp và bám víu rằng: 
“Quan niệm về vật gì, vật ấy vừa là nền tảng vừa là thế giới. Quan niệm nhờ vào 
vật gì, vật ấy vừa là tự ngã vừa là thế giới” là kiến. Do kiến ấy, “giới hạn ấy 
được chấp nhận' là hữu biên kiến. ...(như trên)... Do hữu biên kiến “Thế giới là 
có giới hạn,” có sự cô chấp với 5 biểu hiện này. 


Do hữu biên kiến “Thế giới là không có giới hạn,” có sự có chấp với 5 biểu hiện 
gì? Ở đây, có người quan niệm bầu trời là bao la và có màu xanh. Vị ấy khởi ý 
như vây: “Thế giới này là không có giới hạn, không được bao quanhˆ là có suy 
tưởng về không có giới hạn. Sự cố chấp và bám víu rằng: “Quan niệm về vật gì, 
vật ấy vừa là nền tảng vừa là thế giới. Quan niệm nhờ vào vật gì, vật ấy vừa là 
tự ngã vừa là thế giới' là kiến. Do kiến ấy, “giới hạn ấy được chấp nhận” là hữu 
biên kiến. ...(như trên)... là—hữu biên kiến về “Thế giới là không có giới hạn"— 
thứ nhất. Hữu biên kiến là tà kiến, ...(như trên)...; những điều này là sự ràng 
buộc, không phải là kiến. 


Ở đây, có người quan niệm bầu trời là bao la và có màu vàng ... có màu đỏ ... có 
màu trắng ... có màu ánh sáng. Vị ấy khởi ý như vây: “Thế giới này là không có 
giới hạn, không được bao quanh" là có suy tưởng về không có giới hạn. Sự cố 
chấp và bám víu răng: “Quan niệm về vật gì, vật ấy vừa là nền tảng vừa là thế 
giới. Quan niệm nhờ vào vật gì, vật ấy vừa là tự ngã vừa là thế giới là kiến. Do 
kiến ấy, “giới hạn ấy được chấp nhận' là hữu biên kiến. ...(nt)... Do hữu biên 
kiến “Thế giới là không có giới hạn,' có sự cô chấp với 5 biểu hiện này. 


Do hữu biên kiến “Mạng sống ấy, thân thể ấy,” có sự cô chấp với 5 biểu hiện gì? 
Sự có chấp và bám víu rằng: “Sắc vừa là mạng sống vừa là thân thể, cái gì là 
mạng sống cái ấy là thân thê, cái gì là thân thể cái ấy là mạng sống' là kiến. Do 
kiến ấy, “giới hạn ấy được chấp nhận" là hữu biên kiến. ...(như trên)... là—hữu 
biên kiến về “Mạng sống ấy, thân thê ấy'—thứ nhất. Hữu biên kiến là tà kiến, 
...(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. 


Sự cô châp và bám víu răng: “Sắc vừa là mạng sông vừa là thân thê. ... “Thọ vừa 
là mạng sông vừa là thân thê. ... “Tưởng vừa là mạng sông vừa là thân thê. ... 
“Các hành vừa là mạng sông vừa là thân thê. ... “Thức vừa là mạng sông vừa là 
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thân thể, cái gì là mạng sống cái ấy là thân thê, cái gì là thân thể cái ấy là mạng 
sống" là kiến. Do kiến ấy, “giới hạn ấy được chấp nhận” là hữu biên kiến. ...(như 
trên)... Do hữu biên kiến “Mạng sống ấy, thân thể ấy,” có sự cô chấp với 5 biểu 
hiện này. 


Do hữu biên kiến “Mạng sống khác, thân thể khác,” có sự cô chấp với 5 biểu 
hiện gì? Sự cô chấp và bám víu rằng: “Sắc là thân thể, không phải là mạng sống, 
mạng sống không phải là thân thể, Mạng sống khác, thân thể khác" là kiến. Do 
kiến ấy, “giới hạn ấy được chấp nhận là hữu biên kiến. ...(như trên)... là hữu 
biên kiến về “Mạng sống khác, thân thể khác'—thứ nhất. Hữu biên kiến là tà 
kiến, ...(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. 


Sự cô chấp và bám víu rằng: “Thọ là thân thể không là mạng sống. ... “Tưởng là 
thân thể không là mạng sống. ... “Các hành là thân thể không là mạng sống. ... 
“Thức là thân thê không là mạng sống, mạng sống không phải là thân thể, Mạng 
sống khác, thân thể khác” là kiến. Do kiến ấy, “giới hạn ấy được chấp nhận” là 
hữu biên kiến. ...(như trên)... Do hữu biên kiến 'Mạng sống khác, thân thể 
khác, có sự cố chấp với 5 biểu hiện này. 


Do hữu biên kiến “Có phải đức Như Lai hiện hữu ở nơi khác sau khi chết?” có 
sự cố chấp với 5 biểu hiện gì? Sự cô chấp và bám víu rằng: “Chính ở đây, sắc là 
pháp tử. Từ sự tan rã của thân, đức Như Lai cũng còn hiện hữu, cũng còn tồn 
tại, cũng còn sanh lên, và cũng còn tái tạo' là kiến. Do kiến ấy, “giới hạn ấy 
được chấp nhận' là hữu biên kiến. ...(như trên)... là—hữu biên kiến về “Có phải 
đức Như Lai hiện hữu ở nơi khác sau khi chết?'—thứ nhất. Hữu biên kiến là tà 
kiến, ...(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. 


Sự cố chấp và bám víu rằng: “Chính ở đây, thọ là pháp tử. ... “Chính ở đây, 
tưởng là pháp tử. ... “Chính ở đây, các hành là pháp tử. ... “Chính ở đây, thức là 
pháp tử. Từ sự tan rã của thân, đức Như Lai cũng còn hiện hữu, cũng còn tồn 
tại, cũng còn sanh lên, và cũng còn tái tạo” là kiến. Do kiến ấy, “giới hạn ấy 
được chấp nhận” là hữu biên kiến. ...(như trên)... Do hữu biên kiến “Có phải đức 
Như Lai hiện hữu ở nơi khác sau khi chết?? có sự cô chấp với 5 biểu hiện này. 


Do hữu biên kiến “Có phải đức Như Lai không hiện hữu ở nơi khác sau khi 
chết? có sự cô chấp với 5 biểu hiện gì? Sự cỗ chấp và bám víu rằng: “Chính ở 
đây, sắc là pháp tử. Từ sự tan rã của thân, đức Như Lai bị phân hoại, bị diệt 
vong' là kiến. Do kiến ấy, “giới hạn ấy được chấp nhận” là hữu biên kiến. Kiến 
không phải là nền tảng, nền tảng không phải là kiến; kiến là điều khác, nền tảng 
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là điều khác; (cả haï) kiến và nền tảng là—hữu biên kiến về “Có phải đức Như 
Lai không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết?'—thứ nhất. Hữu biên kiến là tà 
kiến, ...(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. 


Sự cố chấp và bám víu rằng: “Chính ở đây, thọ là pháp tử. ... 'Chính ở đây, 
tưởng là pháp tử. ... “Chính ở đây, các hành là pháp tử. ... “Chính ở đây, thức là 
pháp tử. Từ sự tan rã của thân, đức Như Lai bị phân hoại, bị diệt vong” là kiến. 
Do kiến ấy, “giới hạn ấy được chấp nhận' là hữu biên kiến. ...(như trên)... Do 
hữu biên kiến “Có phải đức Như Lai không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết?” 
có sự có chấp với 5 biểu hiện này. 


Do hữu biên kiến “Có phải đức Như Lai hiện hữu và không hiện hữu ở nơi khác 
sau khi chết?' có sự cố chấp với 5 biểu hiện gì? Sự cố chấp và bám víu rằng: 
“Chính ở đây, sắc là pháp tử. Từ sự tan rã của thân, đức Như Lai hiện hữu và 
không hiện hữu' là kiến. Do kiến ấy, “giới hạn ấy được chấp nhận' là hữu biên 
kiến. Kiến không phải là nền tảng, nền tảng không phải là kiến; kiến là điều 
khác, nền tảng là điều khác; (cả hai) kiến và nền tảng là—hữu biên kiến về “Có 
phải đức Như Lai hiện hữu và không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết?'—thứ 
nhất. Hữu biên kiến là tà kiến, ...(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, 
không phải là kiến. 


Sự cố chấp và bám víu rằng: “Chính ở đây, thọ là pháp tử. ... 'Chính ở đây, 
tưởng là pháp tử. ... “Chính ở đây, các hành là pháp tử. ... “Chính ở đây, thức là 
pháp tử. Từ sự tan rã của thân, đức Như Lai hiện hữu và không hiện hữu' là 
kiến. Do kiến ấy, “giới hạn ấy được chấp nhận” là hữu biên kiến. ...(như trên)... 
Do hữu biên kiến “Có phải đức Như Lai hiện hữu và không hiện hữu ở nơi khác 
sau khi chết?” có sự có chấp với 5 biểu hiện này. 


Do hữu biên kiến “Có phải đức Như Lai không hiện hữu và không phải là không 
hiện hữu ở nơi khác sau khi chết? có sự có chấp với 5 biểu hiện gì? Sự cố chấp 
và bám víu răng: “Chính ở đây, sắc là pháp tử. Từ sự tan rã của thân, đức Như 
Lai không hiện hữu và không phải là không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết” là 
kiến. Do kiến ấy, “giới hạn ấy được chấp nhận' là hữu biên kiến. Kiến không 
phải là nền tảng, nền tảng không phải là kiến; kiến là điều khác, nền tảng là điều 
khác; (cả hai) kiến và nền tảng là—hữu biên kiến về “Có phải đức Như Lai 
không hiện hữu và không phải là không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết?'— 
thứ nhất. Hữu biên kiến là tà kiến, ...(như trên)...; những điều này là sự ràng 
buộc, không phải là kiến. 
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Sự cố chấp và bám víu rằng: “Chính ở đây, thọ là pháp tử. ... 'Chính ở đây, 
tưởng là pháp tử. ... “Chính ở đây, các hành là pháp tử. ... “Chính ở đây, thức là 
pháp tử. Từ sự tan rã của thân, đức Như Lai không hiện hữu và không phải là 
không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết” là kiến. Do kiến ấy, “giới hạn ấy được 
chấp nhận” là hữu biên kiến. Kiến không phải là nền tảng, nên tảng không phải 
là kiến; kiến là điều khác, nền tảng là điều khác; (cả hai) kiến và nên tảng là— 
hữu biên kiến về “Có phải đức Như Lai không hiện hữu và không phải là không 
hiện hữu ở nơi khác sau khi chết??—thứ nhất. Hữu biên kiến là tà kiến, ...(như 
trên)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. Do hữu biên kiến 
“Có phải đức Như Lai không hiện hữu và không phải là không hiện hữu ở nơi 
khác sau khi chết?” có sự cố chấp với 5 biểu hiện này. 


Do hữu biên kiên, có sự cô châp với 50 biêu hiện này. 


8. Quá Khứ Hữu Biên Kiên 
Do quá khứ hữu biên kiến, có sự cố chấp với 18 biểu hiện gì? 


Có bôn luận thuyết về thường còn, bôn liên quan đên thường còn là phiên diện, 
bôn liên quan đên có giới hạn và không có giới hạn, bôn liên quan đên trườn 
uốn như lươn, hai liên quan đến ngẫu nhiên sanh lên. 


Do quá khứ hữu biên kiên, có sự cô châp với 18 biêu hiện này. 


9, Vị Lai Hữu Biên Kiên 
Do vị lai hữu biên kiến, có sự có chấp với 44 biểu hiện gì? 


Có mười sáu luận thuyết về tưởng, tám luận thuyết về phi tưởng, tám luận 
thuyết về phi tưởng phi phi tưởng, bảy luận thuyết về đoạn tận, năm luận thuyết 
về hiện tại Niết Bàn. 


Do vị lai hữu biên kiên, có sự cô châp với 44 biêu hiện này. 
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10. Kiến có sự Ràng Buộc 


Do kiên có sự ràng buộc, có sự cô châp với 18 biêu hiện gì? 


Loại kiên nào là kiên (tạo nên) thiên lệch, kiên (tạo nên) năm giữ, ...(như 
trên)..., kiên (tạo nên) cô châp, kiên (tạo nên) bám víu. 


Do kiên có sự ràng buộc, có sự cô châp với 18 biêu hiện này. 


11. Kiên có sự Tự Hào và Găn Bó về “Tôi” 


Do kiên có sự tự hào và găn bó vê “tôi,` có sự cô châp với 18 biêu hiện gì? 


Sự cô chấp và bám víu rằng: “Mắt là tôi” là kiến có sự tự hào và gắn bó về “tôi.” 
Kiến không phải là nền tảng, nền tảng không phải là kiến; kiến là điều khác, nền 
tảng là điều khác; (cả haï) kiến và nền tảng là—kiến có sự tự hào và gắn bó về 
“tôi —thứ nhất. Kiến có sự tự hào và gắn bó là tà kiến ...(như trên)...; những 
điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. 


Sự cố chấp và bám víu rằng: “Tai là tôi.” ...(như trên)... “Mũi là tôi.' ...(như 
trên)... “Lưỡi là tôi." ...(như trên)... “Thân là tôi.” ...(như trên)... “Ý là tôi.' ...(như 
trên)... 'Các sắc là tôi.” ...(như trên)... “Các pháp là tôi.” ...(như trên)... “Nhãn 
thức là tôi.” ...(như trên)... “Ý thức là tôi” là kiến có sự tự hào và gắn bó về “tôi. 
Kiến không phải là nền tảng, nền tảng không phải là kiến; kiến là điều khác, nền 
tảng là điều khác; (cả hai) kiến và nền tảng là—kiến có sự tự hào và gắn bó về 
“tôiï—thứ mười tám. Kiến có tự hào và gắn bó là tà kiến ...(như trên)...; những 
điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. 


Do kiên có sự tự hào và găn bó vê “tôi,` có sự cô châp với 18 biêu hiện này. 


12. Kiên có sự Tự Hào và Găn Bó về “Của Tôi” 


Do kiên có sự tự hào và găn bó vê “của tôi,` có sự cô châp với 18 biêu hiện gì? 


Sự cô châp và bám víu răng: “Mặt là của tôi” là kiên có sự tự hào và găn bó vê 
“của tôi.` Kiên không phải là nên tảng, nên tảng không phải là kiên; kiên là điêu 
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khác, nên tảng là điêu khác; (cả hai) kiên và nên tảng là —kiên có sự tự hào và 
găn bó vê “của tôi —thứ nhât. Kiên có sự tự hào và găn bó là tà kiên ...(như 
trên)...; những điêu này là sự ràng buộc, không phải là kiên. 


Sự cố chấp và bám víu rằng: “Tai là của tôi.' ...(như trên)... “Mũi là của tôi.” 
...(như trên)... “Lưỡi là của tôI.` ...(như trên)... “Thân là của tôi.` ...(như trên)... 
“Ý là của tôi. ...(như trên)... 'Các sắc là của tôi. ...(như trên)... 'Các pháp là của 
tôi.” ...(như trên)... “Nhãn thức là của tôi. ...(như trên)... “Ý thức là của tôi” là 
kiến có sự tự hào và gắn bó về “của tôi.” Kiến không phải là nền tảng, nền tảng 
không phải là kiến; kiến là điều khác, nền tảng là điều khác; (cả hai) kiến và nền 
tảng là—kiến có sự tự hào và gắn bó về “của tôi'—thứ mười tám. Kiến có sự tự 
hào và găn bó là tà kiến ...(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, không 
phải là kiến. 


Do kiên có sự tự hào và găn bó về “của tôi,` có sự cô châp với 18 biêu hiện này. 


13. Kiến có liên hệ đến Luận Thuyết về Tự Ngã 


Do kiên có liên hệ đên luận thuyết về tự ngã, có sự cô châp với 20 biêu hiện gì? 


Ở đây, kẻ phàm phu không lắng nghe, không có sự nhận thức của các bậc 
Thánh, không rành rẽ Thánh pháp, không được huấn luyện về Thánh pháp, 
không có sự nhận thức của các bậc chân nhân, không rành rẽ pháp chân nhân, 
không được huấn luyện về pháp chân nhân nhận thấy sắc là tự ngã, hoặc tự ngã 
có sắc, hoặc sắc ở trong tự ngã, hoặc tự ngã ở trong sắc; nhận thấy thọ ...(như 
trên)... tưởng ...(như trên)... các hành ...(như trên)... thức là tự ngã, hoặc tự ngã 
có thức, hoặc thức ở trong tự ngã, hoặc tự ngã ở trong thức. ...(như trên)... 


Nhận thấy sắc là tự ngã là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây, có người nhận thấy đề 
mục đất ...(như trên)... đề mục trăng là tự ngã răng: “Cái gì là đề mục trắng, cái 
ấy là tôi; cái gì là tôi, cái ấy là đề mục trắng,” (vị ấy) nhận thấy đề mục trắng và 
tự ngã chỉ là một. Cũng giống như đối với ngọn đèn dầu đang cháy sáng (nghĩ 
rằng): “Cái gì là ngọn lửa, cái ấy là ánh sáng; cái gì là ánh sáng, cái ấy là ngọn 
lửa,” (vị ấy) nhận thấy ngọn lửa và ánh sáng chỉ là một. Tương tợ như thế, có 
người nhận thấy đề mục trắng là tự ngã ...(như trên`)... là—kiến có liên hệ đến 
luận thuyết về tự ngã có sắc là nền tảng—thứ nhất. Kiến có liên hệ đến luận 
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thuyết về tự ngã là tà kiến, ...(như trên)...; những điều này là sự ràng buộc, 
không phải là kiến. 


Do kiên có liên hệ đên luận thuyết vê tự ngã, có sự cô châp với 20 biêu hiện 
này. 


14. Kiến có liên hệ đến Luận Thuyết về Thế Giới 


Do kiên có liên hệ đên luận thuyết về thê giới, có sự cô châp với 8 biêu hiện gì? 


Sự cố chấp và bám víu răng: “Tự ngã và thế giới là thường còn” là kiến. Kiến 
không phải là nền tảng, nền tảng không phải là kiến; ...(nt)...; (cả hai) kiến và 
nên tảng là—kiến có liên hệ đến luận thuyết về thế giới—thứ nhất. Kiến có liên 
hệ đến luận thuyết về thế giới là tà kiến, ...(nt)...; những điều này là sự ràng 
buộc, không phải là kiến. 


Sự cố chấp và bám víu rằng: “Tự ngã và thế giới là không thường còn”... “Tự 
ngã và thế giới là thường còn và không thường còn”... “Tự ngã và thế giới 
không phải là thường còn và không phải là không thường còn”... “Tự ngã vả 
thế giới là có giới hạn”... “Tự ngã và thế giới là không có giới hạn”... “Tự ngã 
và thế giới là có giới hạn và không có giới hạn”... “Tự ngã và thế giới không 
phải là có giới hạn và không phải là không có giới hạn” là kiến có liên hệ đến 
luận thuyết về thế giới. ...(như trên)... là—kiến có liên hệ đến luận thuyết về thế 
giới—thứ tám. Kiến có liên hệ đến luận thuyết về thế giới là tà kiến, ...(như 
trên)...; những điều này là sự ràng buộc, không phải là kiến. 


Do kiên có liên hệ đên luận thuyêt vê thê giới, có sự cô châp với 8 biêu hiện 
này. 


15 - 16. Giải về Hữu Kiến & Phi Hữu Kiến 


Có chấp vào sự nắm giữ lại là hữu kiến, cỗ chấp vào sự vượt quá là phi hữu 
kiến. Sự cố chấp với 35 biểu hiện do khoái lạc kiến có bao nhiêu là hữu kiến, có 
bao nhiêu là phi hữu kiến? Sự cô chấp với 20 biểu hiện do tùy ngã kiến có bao 
nhiêu là hữu kiến, có bao nhiêu là phi hữu kiến? ...(như trên)... Sự cố chấp với 8 
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biêu hiện do kiên có liên hệ đên luận thuyêt về thê giới có bao nhiêu là hữu 
kiên, có bao nhiêu là phi hữu kiên? 


Sự cố chấp với 35 biểu hiện do khoái lạc kiến có thê là hữu kiến, có thê là phi 
hữu kiến. Sự cố chấp với 20 biểu hiện do tùy ngã kiến có 15 là hữu kiến, có 5 là 
phi hữu kiến. Sự cố chấp với 10 biểu hiện do tà kiến có tất cả đều là phi hữu 
kiến. Sự cố chấp với 20 biểu hiện do thân kiến có 15 là hữu kiến, có 5 là phi 
hữu kiến. Sự cố chấp với 15 biểu hiện do thường kiến lấy thân làm nên tảng có 
tất cả đều là hữu kiến. Sự cố chấp với 5 biểu hiện do đoạn kiến lấy thân làm nền 
tảng có tất cả đều là phi hữu kiến. 


Sự cố chấp với 5 biểu hiện do hữu biên kiến “Thế giới là thường còn" có tất cả 
đều là hữu kiến. Sự cố chấp với 5 biêu hiện do hữu biên kiến “Thế giới là không 
thường còn" có tất cả đều là phi hữu kiến. Sự cô chấp với 5 biểu hiện do hữu 
biên kiến “Thế giới là có giới hạn' có thể là hữu kiến, có thể là phi hữu kiến. Sự 
có chấp với 5 biểu hiện do “Thế giới là không có giới hạn" có thể là hữu kiến, có 
thể là phi hữu kiến. Sự cố chấp với 5 biểu hiện do hữu biên kiến “Mạng sống ấy, 
thân thể ấy' có tất cả đều là phi hữu kiến. Sự cố chấp với 5 biểu hiện do hữu 
biên kiến “Mạng sống khác, thân thể khác) có tất cả đều là hữu kiến. Sự cố chấp 
với 5 biểu hiện do hữu biên kiến “Có phải đức Như Lai hiện hữu ở nơi khác sau 
khi chết?? có tất cả đều là hữu kiến. Sự cố chấp với 5 biểu hiện do hữu biên kiến 
“Có phải đức Như Lai không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết?? có tất cả đều là 
phi hữu kiến. Sự cố chấp với 5 biểu hiện do hữu biên kiến “Có phải đức Như 
Lai hiện hữu và không hiện hữu ở nơi khác sau khi chết?' có thể là hữu kiến, có 
thể là phi hữu kiến. Sự cố chấp với 5 biểu hiện do hữu biên kiến “Có phải đức 
Như Lai không hiện hữu và không phải là không hiện hữu ở nơi khác sau khi 
chết?” có thể là hữu kiến, có thê là phi hữu kiến. 


Sự cố chấp với 18 biểu hiện do quá khứ hữu biên kiến có thê là hữu kiến, có thể 
là phi hữu kiến. Sự cố chấp với 44 biểu hiện do vị lai hữu biên kiến có thể là 
hữu kiến, có thể là phi hữu kiến. Sự có chấp với 18 biểu hiện do kiến có sự ràng 
buộc có thể là hữu kiến, có thể là phi hữu kiến. Sự cố chấp với 18 biểu hiện do 
kiến có sự tự hào và gắn bó về “tôi” có tất cả đều là phi hữu kiến. Sự cố chấp với 
18 biểu hiện do kiến có sự tự hào và gắn bó về “của tôi” có tất cả đều là hữu 
kiến. 

Sự cố chấp với 20 biểu hiện do kiến có liên hệ đến luận thuyết về tự ngã có 15 
là hữu kiến, có 5 là phi hữu kiến. Sự cô chấp với § biểu hiện do kiến có liên hệ 
đến luận thuyết về thế giới có thể là hữu kiến, có thể là phi hữu kiến. 
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Tât cả các kiên ây là khoái lạc kiên. Tât cả các kiên ây là tùy ngã kiên. Tât cả 
các kiên ây là tà kiên. Tât cả các kiên ây là thân kiên. Tât cả các kiên ây là hữu 
biên kiên. Tât cả các kiên ây là kiên có sự ràng buộc. Tât cả các kiên ây là kiên 
có liên quan đên luận thuyêt vê tự ngã. 

Kiến về sự hiện hữu 

và kiên về phi hữu, 

luận lý đêu nương tựa 

ở cả hai điểu này, 

ở tại thể giới này 

có tưởng bị sai lệch 

không có trí biết được 


sự diệt tận của chúng. 


Này các tỳ khưu, chư thiên và nhân loại bị xâm nhập bởi hai loại thiên kiến 
(hữu và phi hữu), một số năm giữ lại, một số vượt quá, và những người có mắt 
nhìn thấy. 


Và này các tỳ khưu, một số nắm giữ lại là (có ý nghĩa) thế nào? Này các tỳ 
khưu, có chư thiên và nhân loại ưa thích hữu, khoái lạc trong hữu, hoan hỷ trong 
hữu. Khi Giáo Pháp về sự diệt tận của hữu đang được thuyết giảng đến họ, tâm 
của họ không tiếp thu, không đặt niềm tin, không an trú, không xác quyết. Này 
các tỳ khưu, một số năm giữ lại là (có ý nghĩa) như vậy. 


Và này các tỳ khưu, một số vượt quá là (có ý nghĩa) thế nào? Này các tỳ khưu, 
tuy nhiên có một số (chư thiên và nhân loại) trong khi chịu khổ sở, trong khi bị 
hồ thẹn, trong khi ghê tởm đối với hữu, họ thích thú phi hữu: “Này quý vị, nghe 
rằng tự ngã này, đo sự tan rã của thân, bị phân hoại, bị diệt vong, không có đời 
sống khác sau khi chết; điều này là tịch tịnh, điều này là tuyệt vời, điều này là 
hiển nhiên.” Này các tỳ khưu, một số vượt quá là (có ý nghĩa) như thế. 


Và này các tỳ khưu, những người có mắt nhìn thấy là (có ý nghĩa) thế nào? Này 
các tỳ khưu, ở đây vị tỳ khưu nhìn thấy hiện hữu là hiện hữu. Sau khi nhìn thấy 
hiện hữu là hiện hữu, vị ấy đạt đến sự nhàm chán, sự ly tham ái, sự tịch diệt đối 
với hữu. Này các tỳ khưu, những ngưòi có mắt nhìn thấy là (có ý nghĩa) như 
thế. 
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Sau khi nhìn thấy được 
hiện hữu là hiện hữu 
cùng với sự vượt qua 
đối với điều hiện hữu, 
người nào xác quyết được 
đúng theo bản thể thật 
(người áy) thời đoạn tận 
tham ái đối với hữu. 

Vị ấy biết toàn diện 

đối với điêu hiện hữu 

có ái được xa lìa 

khỏi hữu và phi hữu, 

do phi hữu của hữu 

vị fÙ khưu (như thô) 

thời không còn ấi đến 


sự tải sanh lần nữa. 


Có 3 hạng người có kiến bị hư hỏng, có 3 hạng người có kiến được thành tựu. 
Ba hạng người nảo có kiến bị hư hỏng? Ngoại đạo, đệ tử của ngoại đạo, và 
người có tà kiến; 3 hạng người này có kiến bị hư hỏng. 
Ba hạng người nào có kiến được thành tựu? Đức Như Lai, đệ tử của đức Như 
Lai, và người có chánh kiến. 

Người giận dữ, oán hận, 

xấu xa, và quỷ quyệt, 

kiến hư hỏng, ngu muội, 

biết là kẻ hạ tiện. 

Không giận dữ, không oán, 

thanh tịnh, hành Đạo Quả, 


kiến thành tựu, sáng suối, 
1017 


biết được là bậc Thánh. 


Có ba kiến bị hư hỏng, có ba kiến được thành tựu. 


Ba kiến nào bị hư hỏng? “Cái này là của tôi” là kiến bị hư hỏng, “Cái này là tôi” 
là kiến bị hư hỏng, “Cái này là tự ngã của tôi” là kiến bị hư hỏng. Đây là 3 kiến 
bị hư hỏng. 


Ba kiến nào được thành tựu? “Cái này không phải là của tôi là kiến được thành 
tựu, “Cái này không phải là tôi” là kiến được thành tựu, “Cái này không phải là 
tự ngã của tôi” là kiến được thành tựu. Đây là 3 kiến được thành tựu. 


“Cái này là của tôi là kiến gì? Có bao nhiêu kiến? Các kiến ấy liên đới với giới 
hạn (thời gian) nào? “Cái này là của tôi” là kiến gì? Có bao nhiêu kiến? Các kiến 
ấy liên đới với giới hạn (thời gian) nào? “Cái này là tự ngã của tôi là kiến gì? 
Có bao nhiêu kiến? Các kiến ấy liên đới với giới hạn (thời gian) nào? 


“Cái này là của tôi” là quá khứ hữu biên kiến. Có 1§ kiến. Các kiến ấy liên đới 
với giới hạn (thời gian) quá khứ. “Cái này là của tôi” là vị lai hữu biên kiến. Có 
44 kiến. Các kiến ấy liên đới với giới hạn (thời gian) vị lai. “Cái này là tự ngã 
của tôi” là tùy ngã kiến với 20 nền tảng, là thân kiến với 20 nền tảng, là 62 thiên 
kiến có thân kiến đứng đầu, các kiến ấy liên đới với giới hạn (thời gian) quá khứ 
và VỊ la1. 


Này các tỳ khưu, những người nào hướng đến sự thành toàn ở Ta những người 
ấy được thành tựu về kiến. Đối với những người được thành tựu về kiến ấy, có 


BỊ 


sự thành toàn!” ở nơi đây! đối với năm hạng, có sự thành toàn sau khi rời bỏ 


nơi đây đôi với năm hạng. 


Có sự thành toàn ở nơi đây đối với năm hạng nào? Đối với (vị tái sanh) tối đa 
bảy lần, đối với (vị tái sanh) trong các gia tộc danh giá, đối với vị có một chủng 
tử (chỉ còn một lần tái sanh), đối với vị Nhất Lai, và vị nào là A-la-hán ngay 
trong kiếp hiện tại này, có sự thành toàn ở nơi đây đối với năm hạng này. 


Có sự thành toàn sau khi rời bỏ nơi đây đối với năm hạng nào? Đối với vị viên 
tịch Niết Bàn vào giai đoạn đầu của đời kế tiếp, đối với vị viên tịch Niết Bàn 
vào giai đoạn cuối của đời kế tiếp, đối với vị Vô Hành viên tịch Niết Bàn, đối 
với vị Hữu Hành viên tịch Niết Bàn, đối với vị ngược giòng đi đến cõi Sắc Cứu 
Cánh, có sự thành toàn sau khi rời bỏ nơi đây đối với năm hạng này. 
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Này các tỳ khưu, những người nào hướng đến sự thành toàn ở Ta những người 
ấy được thành tựu về kiến. Đối với những người được thành tựu về kiến ấy, có 
sự thành toàn ở nơi đây đối với năm hạng này, có sự thành toàn sau khi rời bỏ 
nơi đây đối với năm hạng này. 


Này các tỳ khưu, những người nào đặt niềm tin hoàn toàn ở nơi Ta, những 
người ấy là các vị Nhập Lưu. Đối với các vị Nhập Lưu ấy, có sự thành toàn ở 
nơi đây đối với năm hạng, có sự thành toàn sau khi rời bỏ nơi đây đối với năm 
hạng. 


Có sự thành toàn ở nơi đây đối với năm hạng nào? Đối với (vị tái sanh) tối đa 
bảy lần, đối với (vị tái sanh) trong các gia tộc danh giá, đối với vị có một chủng 
tử (chỉ còn một lần tái sanh), đối với vị Nhất Lai, và vị nào là A-la-hán ngay 
trong kiếp hiện tại này, có sự thành toàn ở nơi đây đối với năm hạng này. 


Có sự thành toàn sau khi rời bỏ nơi đây đối với năm hạng nào? Đối với vị viên 
tịch Niết Bàn vào giai đoạn đầu của đời kế tiếp, đối với vị viên tịch Niết Bàn 
vào giai đoạn cuối của đời kế tiếp, đối với vị Vô Hành viên tịch Niết Bàn, đối 
với vị Hữu Hành viên tịch Niết Bàn, đối với vị ngược giòng đi đến cõi Sắc Cứu 
Cánh, có sự thành toàn sau khi rời nơi đây đối với năm hạng này. 


Này các tỳ khưu, những người nào đặt niềm tin hoàn toàn ở nơi Ta những người 
ấy là các vị Nhập Lưu. Đối với các vị Nhập Lưu ấy, có sự thành toàn ở nơi đây 
đối với năm hạng này, có sự thành toàn sau khi rời bỏ nơi đây đối với năm hạng 
này. 


Phần giảng về Kiến được đầy đủ. 


-=ooOoo-- 
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II. GIẢNG VÉ NIỆM 
HƠI THỞ VÀO HƠI THỞ RA 


1. Liệt Kê Số Lượng 


Đối với vị đang tu tập định của niệm hơi thở vào hơi thở ra theo 16 nên tảng, có 
hơn 200 pháp sanh lên (ở vị ấy): 8 trí về ngăn trở và 8 trí về hỗ trợ, 1§ trí về tùy 
phiền não, l3 trí trong việc thanh lọc, 32 trí về việc thực hành niệm, 24 trí do 
năng lực của định, 72 trí do năng lực của minh sát, 8 trí về nhàm chán, 8 trí 
thuận theo nhàm chán, 8 trí về sự tịnh lặng của nhàm chán, 21 trí về sự an lạc 
của giải thoát. 


Phần Liệt Kê Số Lượng được đầy đủ. 


2. Mười Sáu Trí Ngăn Trở & Trí Hỗ Trợ 


§ trí về ngăn trở và 8 trí về hỗ trợ là gì? 


Ước muốn trong các dục là sự ngăn trở của định, sự thoát ly là sự hỗ trợ của 
định. Sân độc là sự ngăn trở của định, không sân độc là sự hỗ trợ của định. Lờ 
đờ buồn ngủ là sự ngăn trở của định, sự nghĩ tưởng đến ánh sáng là sự hỗ trợ 
của định. Phóng dật là sự ngăn trở của định, không tản mạn là sự hỗ trợ của 
định. Hoài nghỉ là sự ngăn trở của định, sự xác định pháp là sự hỗ trợ của định. 
Vô minh là sự ngăn trở của định, trí là sự hỗ trợ của định. Sự không hứng thú là 
sự ngăn trở của định, sự hân hoan là sự hỗ trợ của định. Tất cả các pháp bất 
thiện cũng là các sự ngăn trở của định, tất cả các pháp thiện cũng là các sự hỗ 
trợ của định. Đây là § trí về ngăn trở và 8 trí về hỗ trợ. 


Được tiếp cận, được quen thuộc với l6 biểu hiện này, tâm an trụ ở nhất thể và 
được thanh tịnh đối các pháp ngăn che. 


Các nhất thể ấy là gì? Sự thoát ly là nhất thể, sự không sân độc là nhất thể, sự 
nghĩ tưởng đến ánh sáng là nhất thể, sự không tản mạn là nhất thể, sự xác định 
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pháp là nhất thể, trí là nhất thể, sự hân hoan là nhất thể, tất cả các thiện pháp 
cũng là các nhất thẻ. 


Các pháp ngăn che ấy là gì? Ước muốn trong các dục là pháp ngăn che, sân độc 
là pháp ngăn che, lờ đờ buồn ngủ là pháp ngăn che, phóng dật là pháp ngăn che, 
hoải nghi là pháp ngăn che, vô minh là pháp ngăn che, sự không hứng thú là 
pháp ngăn che, tất cả các bất thiện pháp cũng là các pháp ngăn che. 


Pháp ngăn che: Các pháp ngăn che theo ý nghĩa gì? Các pháp ngăn che với ý 
nghĩa che lấp lối ra. 


Các lối ra ấy là gì? Sự thoát ly là lỗi ra của các bậc Thánh, và do sự thoát ly ấy 
các bậc Thánh thoát ra; ước muốn trong các dục là sự che lấp lối ra, và do trạng 
thái bị bao trùm bởi ước muốn trong các dục ấy (hành giả) không nhận biết sự 
thoát ly là lỗi ra của các bậc Thánh; ước muốn trong các dục là sự che lấp lối ra. 
Sự không sân độc là lỗi ra của các bậc Thánh, và do sự không sân độc ấy các 
bậc Thánh thoát ra; sân độc là sự che lấp lối ra, và do trạng thái bị bao trùm bởi 
sân độc ấy (hành giả) không nhận biết sự không sân độc là lối ra của các bậc 
Thánh; sân độc là sự che lấp lối ra. Sự nghĩ tưởng đến ánh sáng là lối ra của các 
bậc Thánh, và do sự nghĩ tưởng đến ánh sáng ấy các bậc Thánh thoát ra; lờ đờ 
buồn ngủ là sự che lấp lối ra, và do trạng thái bị bao trùm bởi sự lờ đờ buồn ngủ 
ấy (hành giả) không nhận biết sự nghĩ tưởng đến ánh sáng là lỗi ra của các bậc 
Thánh; lờ đờ buồn ngủ là sự che lấp lối ra. Sự không tản mạn là lối ra của các 
bậc Thánh, và do sự không tản mạn ây các bậc Thánh thoát ra; phóng dật là sự 
che lấp lối ra, và do trạng thái bị bao trùm bởi phóng dật ấy (hành giả) không 
nhận biết sự không tản mạn là lỗi ra của các bậc Thánh; phóng dật là sự che lấp 
lỗi ra. Sự xác định pháp là lối ra của các bậc Thánh, và do sự xác định pháp ấy 
các bậc Thánh thoát ra; hoài nghi là sự che lấp lối ra, và do trạng thái bị bao 
trùm bởi hoài nghỉ ấy (hành giả) không nhận biết sự xác định pháp là lối ra của 
các bậc Thánh; hoài nghỉ là sự che lấp lối ra. Trí là lối ra của các bậc Thánh, và 
do trí ấy các bậc Thánh thoát ra; vô minh là sự che lấp lỗi ra, và do trạng thái bị 
bao trùm bởi vô minh ấy (hành giả) không nhận biết trí là lỗi ra của các bậc 
Thánh; vô minh là sự che lấp lỗi ra. Sự hân hoan là lỗi ra của các bậc Thánh, và 
do sự hân hoan ấy các bậc Thánh thoát ra; sự không hứng thú là sự che lấp lối 
ra, và do trạng thái bị bao trùm bởi sự không hứng thú ấy (hành giả) không nhận 
biết sự hân hoan là lỗi ra của các bậc Thánh; không hứng thú là sự che lấp lối ra. 
Tất cả các thiện pháp cũng là lối ra của các bậc Thánh, và do các thiện pháp ấy 
các bậc Thánh thoát ra; tất cả các bất thiện pháp cũng là các sự che lấp lối ra, và 
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do trạng thái bị bao trùm bởi các bất thiện pháp ấy (hành giả) không nhận biết 
các thiện pháp là lối ra của các bậc Thánh; tất cả các bất thiện pháp cũng các là 
sự che lấp lối ra. 


Phần giải thích 16 trí được đầy đủ. 


3. Các Trí về Tùy Phiên Não 


Hơn nữa, đối với vị đang tu tập định của niệm hơi thở vào hơi thở ra theo 16 
nên tảng có tâm đã được thanh lọc khỏi các pháp ngăn che này, do sự tập trung 
ngắn hạn có 18 tùy phiền não gì sanh lên (ở vị ấy)? 


Tâm của vị đang theo dõi giai đoạn đầu-giữa-cuối của hơi thở vào bằng niệm đi 
đến tình trạng tản mạn ở nội phần là sự ngăn trở của định. Tâm của vị đang theo 
dõi giai đoạn đầu-giữa-cuối của hơi thở ra bằng niệm đi đến tình trạng tản mạn 
ở ngoại phần là sự ngăn trở của định. Do sự mong mỏi ở hơi thở vào, hành vi 
của ưa thích và tham ái là sự ngăn trở của định. Do sự mong mỏi ở hơi thở ra, 
hành vi của ưa thích và tham ái là sự ngăn trở của định. Đối với vị áp đặt hơi 
thở vào, do sự hứng thú trong việc đạt được hơi thở ra là sự ngăn trở của định. 
Đối với vị áp đặt hơi thở ra, do sự hứng thú trong việc đạt được hơi thở vào là 
sự ngăn trở của định. 

Theo đối hơi thở vào 

theo dõi hơi thở ra, 

tán nội phân, mong mỏi, 


tán ngoại phân, ước muốn, (1) 
áp đặt hơi thở vào 

hứng thu đạt hơi ra, 

áp đặt hơi thở ra 

hưng thú đạt hơi vào. (2) 

Sảu tùy phiên não này 


định niệm hơi vào ra, 
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người bị chúng xáo động 
tâm không được giải thoát, 
những ai chưa giải thoát 


chúng thành tựu tải sanh. (3) 


Nhóm sáu thứ nhất. 


Đối với hành giả hướng tâm đến hiện tướng,!'! tâm (đặt) ở hơi thở vào bị chao 
động là sự ngăn trở của định. Đối với hành giả hướng tâm đến hơi thở vào, tâm 
(đặt) ở hiện tướng bị chao động là sự ngăn trở của định. Đối với hành giả hướng 
tâm đến hiện tướng, tâm (đặt) ở hơi thở ra bị chao động là sự ngăn trở của định. 
Đối với hành giả hướng tâm đến hơi thở ra, tâm (đặt) ở hiện tướng bị chao động 
là sự ngăn trở của định. Đối với hành giả hướng tâm đến hơi thở vào, tâm (đặt) 
ở hơi thở ra bị chao động là sự ngăn trở của định. Đối với hành giả hướng tâm 
đến hơi thở ra, tâm (đặt) ở hơi thở vào bị chao động là sự ngăn trở của định. 

Hướng tâm đến hiện trớng 

ý buông bỏ hơi vào, 

hướng tâm đến hơi vào 


tâm chao động hiện tướng. (4) 


Hướng tâm đến hiện tướng 
ý buông bỏ hơi ra, 
hướng tâm đến hơi ra 


tâm chao động hiện tướng. (5) 


Hướng tâm hơi thở vào 
tâm buông bỏ hơi ra, 
hướng tâm hơi thở ra 

tâm chao động hơi vào. (6) 


Sảu tùy phiên não này 
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định niệm hơi vào ra, 
người bị chúng xáo động 
tâm không được giải thoát, 
những ai chưa giải thoát 


chúng thành tựu tải sanh. (7) 


Nhóm sáu thứ nhì. 


Tâm có sự chạy theo quá khứ? bị rơi vào tản mạn là sự ngăn trở của định. Tâm 
CÓ sự mong mỏi ở vị laiP! bị chao động là sự ngăn trở của định. Tâm trì trệ bị 
rơi vào biếng nhác là sự ngăn trở của định. Tâm được ra sức quá mức bị rơi vào 
phóng dật là sự ngăn trở của định. Tâm quá chuyên chú bị rơi vào tham là sự 
ngăn trở của định. Tâm lơi là bị rơi vào sân là sự ngăn trở của định. 

Tâm chạy theo quá kh, 

vọng tương lai, trì trệ, 

quá ra sức, chuyên chủ, 


tâm lơi là, không định. (8) 


Sảu tùy phiên não này 
định niệm thở vào ra 
người ô nhiêm bởi chúng 


không biết được thắng tâm. (9) 


Nhóm sáu thứ ba. 


Do tâm của vị đang theo đõi giai đoạn đầu-giữa-cuối của hơi thở vào bằng niệm 
đi đến tình trạng tản mạn ở nội phần, cả thân lẫn tâm trở nên xao động, loạn 
động, rúng động. Do tâm của vị đang theo dõi giai đoạn đầu-giữa-cuối của hơi 
thở ra bằng niệm đi đến tình trạng tản mạn ở ngoại phần, cả thân lẫn tâm trở nên 
xao động, loạn động, rúng động. Do mong mỏi ở hơi thở vào, do ưa thích, do 
hành vi của ái, cả thân lẫn tâm trở nên xao động, loạn động, rúng động. Do 
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mong mỏi ở hơi thở ra, do ưa thích, do hành vi của ái, cả thân lẫn tâm trở nên 
xao động, loạn động, rúng động. Đối với vị áp đặt hơi thở vào, do sự hứng thú 
trong việc đạt được hơi thở ra, cả thân lẫn tâm trở nên xao động, loạn động, 
rúng động. Đối với vị áp đặt hơi thở ra, do sự hứng thú trong việc đạt được hơi 
thở vào, cả thân lẫn tâm ...(như trên)... Đối với vị hướng tâm đến hiện tướng có 
tâm (đặt) ở hơi thở vào, do trạng thái bị dao động cả thân lẫn tâm ...(như trên)... 
Đối với vị hướng tâm đến hơi thở vào có tâm (đặt) ở hiện tướng, do trạng thái bị 
dao động, cả thân lẫn tâm ...(như trên)... Đối với vị hướng tâm đến hiện tướng 
có tâm (đặt) ở hơi thở ra, do trạng thái bị dao động cả thân lẫn tâm ...(như 
trên)... Đối với vị hướng tâm đến hơi thở ra có tâm (đặt) ở hiện tướng, do trạng 
thái bị đao động cả thân lẫn tâm trở nên xao động, loạn động, rúng động. Đối 
với vị hướng tâm đến hơi thở vào có tâm (đặt) ở hơi thở ra, do trạng thái bị đao 
động cả thân lẫn tâm trở nên xao động, loạn động, rúng động. Đối với vị hướng 
tâm đến hơi thở ra có tâm (đặt) ở hơi thở vào, do trạng thái bị dao động cả thân 
lẫn tâm trở nên xao động, loạn động, rúng động. Do có sự chạy theo quá khứ 
tâm bị rơi vào tản mạn, cả thân lẫn tâm trở nên xao động, loạn động, rúng động. 
Do có sự mong mỏi ở vị lai tâm bị dao động, cả thân lẫn tâm trở nên xao động, 
loạn động, rúng động. Do có sự trì trệ tâm bị rơi vào biếng nhác, cả thân lẫn tâm 
trở nên xao động, loạn động, rúng động. Do ra sức quá mức tâm bị rơi vào 
phóng dật, cả thân lẫn tâm trở nên xao động, loạn động, rúng động. Do quá 
chuyên chú tâm bị rơi vào tham, cả thân lẫn tâm trở nên xao động, loạn động, 
rúng động. Do lơi là tâm bị rơi vào sân, cả thân lẫn tâm trở nên xao động, loạn 
động, rúng động. 


Đối với vị tu niệm 

hơi thở vào thở ra 

không toàn vẹn, không tiễn, 
thời thân bị loạn động, 

tâm cũng bị loạn động, 

thân tâm đêu rúng động. (10) 
Đối với vị tu niệm 

hơi thở vào thở ra 


được toàn vẹn, tiên triển, 


thời thân không loạn động, 
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tâm cũng không loạn động, 


thân tâm không rung động. (11) 


Hơn nữa, đối với vị đang tu tập định của niệm hơi thở vào hơi thở ra theo 16 
nên tảng có tâm đã được thanh lọc khỏi các pháp ngăn che ấy, thời có 18 tùy 
phiền não này sanh lên. 


Phần giải thích trí về tùy phiền não. 


4. Các Trí trong việc Thanh Lọc 


13 trí gì trong việc thanh lọc? Tâm có sự chạy theo quá khứ bị rơi vào tản mạn. 
Sau khi ngăn ngừa việc ấy, hành giả tập trung (tâm) vào một chỗ; như vậy tâm 
không đi đến tản mạn. Tâm có sự mong mỏi ở vị lai bị chao động. Sau khi ngăn 
ngừa việc ấy, ngay tại đấy hành giả khẳng định lại; như thế tâm không đi đến 
tản mạn. Tâm trì trệ bị rơi vào biếng nhác. Sau khi năm giữ điều ấy, hành giả 
dứt bỏ sự biếng nhác; như vậy tâm không đi đến tản mạn. Tâm ra sức quá mức 
bị rơi vào phóng dật. Sau khi hạn chế điều ấy, hành giả dứt bỏ phóng đật; như 
vậy tâm không đi đến tản mạn. Tâm quá chuyên chú bị rơi vào tham. Sau khi có 
sự nhận biết rõ TỆt điều Ấy, hành giả dút bỏ tham; như vậy tâm không đi đến tản 
mạn. Tâm lơi là bị rơi vào sân. Sau khi có sự nhận biết rõ rệt điều Ấy, hành giả 
dút bỏ sân; như vậy tâm không đi đến tản mạn. Được hoàn toàn trong sạch với 6 
trường hợp này, tâm được tinh khiết đi đến nhất thể. 


Các nhất thê ấy là gì? Nhất thể trong việc thiết lập sự buông bỏ vật thí, nhất thể 
trong việc thiết lập hiện tướng của chỉ tịnh, nhất thể trong việc thiết lập tướng 
trạng của biến hoại, nhất thể trong việc thiết lập sự diệt tận. 


Nhất thể trong việc thiết lập sự buông bỏ vật thí của những người đã quyết tâm 
xả bỏ, nhất thể trong việc thiết lập hiện tướng của chỉ tịnh của những người đã 
gắn bó với thắng tâm, nhất thể trong việc thiết lập tướng trạng biến hoại của 
những người thực hành minh sát, nhất thê trong việc thiết lập sự diệt tận của các 
bậc Thánh nhân. Tâm đạt đến nhất thê bằng bốn trường hợp này vừa có sự tiến 
đến tính chất thanh tịnh của việc thực hành, vừa được tăng cường trạng thái xả, 
và còn được hải lòng bởi trí nữa. 
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Đối với sơ thiền, cái gì là phần đầu? cái gì là phần giữa? cái gì là phần cuối? 
Đối với sơ thiền, sự thanh tịnh của việc thực hành là phân đâu, sự tăng cường 
trạng thái xả là phân giữa, sự tự hải lòng là phân cuôi. 


Đối với sơ thiền, sự thanh tịnh của việc thực hành là phần đầu, có bao nhiêu 
tướng trạng thuộc về phần đầu? Có ba tướng trạng thuộc về phần đầu: Điều gì là 
sự ngăn trở của thiền Ấy, do điều ấy tâm được thanh tịnh; do bản thể thanh tịnh, 
tâm đạt đến hiện tướng của chỉ tịnh ở trung tâm; do bản thể đã được đạt đến, 
tâm tiến vào nơi Ấy. Việc tâm được thanh tịnh do sự ngăn trở, việc tâm đạt đến 
hiện tướng của chỉ tịnh ở trung tâm do bản thể thanh tịnh, việc tâm tiến vào nơi 
ấy do bản thê đã được đạt đến, đối với sơ thiền sự thanh tịnh của việc thực hành 
là phần đầu, ba tướng trạng này là thuộc về phần đầu, vì thế được nói răng: “Sơ 
thiên vừa là tốt đẹp ở phần đâu vừa được thành tựu về tướng trạng.” 


Đối với sơ thiền, sự tăng cường trạng thái xả là phần giữa, có bao nhiêu tướng 
trạng thuộc về phần giữa? Có ba tướng trạng thuộc về phần giữa: Hành giả dửng 
dưng đối với tâm thanh tịnh, dửng dưng đối với việc đã đạt đến chỉ tịnh, dửng 
dưng đối với việc thiết lập nhất thể. Việc hành giả dửng dưng đối với tâm thanh 
tịnh, dửng dưng đối với việc đã đạt đến chỉ tịnh, dửng dưng đối với việc thiết 
lập nhất thê, đối với sơ thiền sự tăng cường trạng thái xả là phần giữa, ba tướng 
trạng này là thuộc về phần giữa, vì thế được nói rằng: “Sơ £hiêển vừa là tốt đẹp ở 
phần giữa vừa được thành tựu về tướng trạng.” 


Đối với sơ thiền, sự tự hải lòng là phần cuối, có bao nhiêu tướng trạng thuộc về 
phần cuối? Có bốn tướng trạng thuộc về phần cuối: có sự tự hài lòng đối với các 
pháp đã được sanh lên trong trường hợp ấy theo ý nghĩa không vượt trội, sự tự 
hài lòng đối với các quyên theo ý nghĩa nhất vị, sự tự hài lòng theo ý nghĩa khởi 
động tinh tấn nhằm đạt đến Niết Bàn, sự tự hài lòng theo ý nghĩa rèn luyện. Đối 
với sơ thiền sự tự hài lòng là phần cuối, bốn tướng trạng này là thuộc về phần 
cuối, vì thế được nói rằng: “Sơ /hiên vừa là tốt đẹp ở phần cuối vừa được thành 
tựu về tướng trạng.” 


Như thế, tâm đã đạt đến ba phận sự là tốt đẹp theo ba cách, ' được thành tựu 
mười tướng trạng, Ì và còn được thành tựu về tầm, thành tựu về tứ, thành tựu về 
hỷ, thành tựu về lạc, thành tựu về sự khăng định tâm, thành tựu về tín, thành tựu 
về tấn, thành tựu về niệm, thành tựu về định, và thành tựu về tuệ. 


Đối với nhị thiền, cái gì là phần đầu? cái gì là phần giữa? cái gì là phần cuối? 
...(như trên)... Như thế, tâm đã đạt đến ba phận sự là tốt đẹp theo ba cách, được 


1027 


thành tựu mười tướng trạng, và còn được thành tựu về hỷ, thành tựu về lạc, 
thành tựu về sự khẳng định tâm, ...(như trên)..., và thành tựu về tuệ. 


Đối với tam thiền, cái gì là phần đầu? cái gì là phần giữa? cái gì là phần cuối? 
...(n£)... Như thế, tâm đã đạt đến ba phận sự là tốt đẹp theo ba cách, được thành 
tựu 10 tướng trạng, và còn được thành tựu về lạc, thành tựu về sự khăng định 
tâm, thành tựu về tín, thành tựu về tấn, thành tựu về niệm, thành tựu về định, và 
thành tựu về tuệ. 


Đối với tứ thiền, cái gì là phần đầu? cái gì là phần giữa? cái gì là phần cuối? 
...(n£)... Như thế, tâm đã đạt đến ba phận sự là tốt đẹp theo ba cách, được thành 
tựu 10 tướng trạng, và còn được thành tựu về xả, thành tựu về sự khăng định 
tâm, thành tựu về tín, thành tựu về tấn, thành tựu về niệm, thành tựu về định, và 
thành tựu về tuệ. 


Đối với sự chứng đạt không vô biên xứ ...(nt)... sự chứng đạt thức vô biên xứ... 
sự chứng đạt vô sở hữu xứ ... sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ, cái gì là 
phần đầu? cái gì là phần giữa? cái gì là phần cuối? ... Như thế, tâm đã đạt đến ba 
phận sự là tốt đẹp theo ba cách, được thành tựu mười tướng trạng, và còn được 
thành tựu về xả, thành tựu về sự khăng định tâm, ...(nt)..., và thành tựu về tuệ. 


Đối với sự quán xét về vô thường, cái gì là phần đầu? cái gì là phần giữa? cái gì 
là phần cuối? ... Như thế, tâm đã đạt đến ba phận sự là tốt đẹp theo ba cách, 
được thành tựu 10 tướng trạng, và còn được thành tựu về tầm, thành tựu về tứ, 
thành tựu về hỷ, thành tựu về lạc, thành tựu về sự khẳng định tâm, thành tựu về 
tín, thành tựu về tấn, thành tựu về niệm, thành tựu về định, và thành tựu về tuệ. 


Đối với sự quán xét về khổ não ...(như trên)... Đối với sự quán xét về vô ngã 
..(nÐ... Đối với sự quán xét về sự nhàm chán ...(nt)... Đối với sự quán xét về ly 
tham ái ... Đối với sự quán xét về sự diệt tận ... Đối với sự quán xét về sự từ bỏ 
... Đối với sự quán xét về sự đoạn tận... Đối với sự quán xét về sự biến hoại... 
Đối với sự quán xét về sự chuyển biến ... Đối với sự quán xét về vô tướng ... 
Đối với sự quán xét về vô nguyện... Đối với sự quán xét về không tánh ... Đối 
với sự minh sát các pháp băng thăng tuệ... Đối với sự biết và thấy đúng theo 
thực thể ... Đối với sự quán xét về sự tai hại ... Đối với sự quán xét về sự phân 
biệt rõ ... Đối với sự quán xét về sự ly khai ...(như trên)... 


Đối với Đạo Nhập Lưu, ... Đối với Đạo Nhất Lai, ... Đối với Đạo Bắt Lai, ... Đối 
với Đạo A-la-hán, cái gì là phần đầu? cái gì là phần giữa? cái gì là phần cuối? 
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Đối với Đạo A-la-hán, sự thanh tịnh của việc thực hành là phần đầu, sự tăng 
cường trạng thái xả là phần giữa, sự tự hài lòng là phần cuối. Sự thanh tịnh của 
việc thực hành là phần đầu của Đạo A-la-hán. Có bao nhiêu tướng trạng thuộc 
về phần đầu? Có ba tướng trạng thuộc về phần đầu: ...(như trên).... Đối với Đạo 
A-la-hán sự thanh tịnh của việc thực hành là phần đầu, ba tướng trạng này là 
thuộc về phần đầu, vì thế được nói rằng: “Đạo A-la-hán vừa là tốt đẹp ở phân 
đầu vừa được thành tựu về tưởng trạng.” 


Đối với Đạo A-la-hán, sự tăng cường trạng thái xả là phần giữa, có bao nhiêu 
tướng trạng thuộc về phần giữa? Có ba tướng trạng thuộc về phần giữa: Hành 
giả dửng dưng đối với tâm thanh tịnh, đửng dưng đối với việc đã đạt đến chỉ 
tịnh, đửng dưng đối với việc thiết lập nhất thể. Việc hành giả đửng dưng đối với 
tâm thanh tịnh, dửng dưng đối với việc đã đạt đến chỉ tịnh, đửng dưng đối với 
việc thiết lập nhất thể, vì thế được nói rằng: “Đạo 4-la-hản vừa là tốt đẹp ở 
phần giữa vừa được thành tựu về tướng trạng.” 


Đối với Đạo A-la-hán, sự tự hài lòng là phần cuối, có bao nhiêu tướng trạng 
thuộc về phần cuối? Có bốn tướng trạng thuộc về phần cuối: có sự tự hài lòng 
đối với các pháp đã được sanh lên trong trường hợp ấy theo ý nghĩa không vượt 
trội, sự tự hài lòng đối với của các quyền theo ý nghĩa nhất vị, sự tự hài lòng 
theo ý nghĩa khởi động tinh tấn nhằm đạt đến giải thoát Niết Bàn, sự tự hài lòng 
theo ý nghĩa rèn luyện. Đối với Đạo A-la-hán sự tự hài lòng là phần cuối, bốn 
tướng trạng này là thuộc về phần cuối, vì thế được nói rằng: “Đạo 4-la-hán vừa 
là tốt đẹp ở phân cuối vừa được thành tựu về tướng trạng.” Như thế, tâm đã đạt 
đến ba phận sự là tốt đẹp theo ba cách, được thành tựu mười tướng trạng, và còn 
được thành tựu về tầm, thành tựu về tứ, thành tựu về hỷ, thành tựu về lạc, thành 
tựu về sự khăng định tâm, thành tựu về tín, thành tựu về tấn, thành tựu về niệm, 
thành tựu về định, và thành tựu vẻ tuệ. 


Hiện tướng, hơi vào ra 
chẳng phải cảnh một tâm, 
người không biết ba pháp 
tụ tập không thành đạt. (1) 


Hiện tướng, hơi vào ra 

chẳng phải cảnh một tâm, 

vị nhận biết ba pháp 
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tụ tập được thành công. (2) 
Ba pháp này không phải là đối tượng của một tâm, ba pháp này không phải là 
không được biết đến, tâm không đi đến tản mạn, sự nỗ lực được nhận biết, và 
(hành giả) hoàn tất việc thực hành, đạt đến sự chứng ngộ là (có ý nghĩa) thế 
nào? 


Cũng giống như thân cây được đặt nằm ở trên mặt đất bằng, một người đàn ông 
có thể cắt chính nó bằng cái cưa. Niệm của người đàn ông được thiết lập theo 
tác động của các răng cưa chạm vào thân cây mà không chú ý ở các răng cưa 
tiến tới hoặc thụt lùi. Các răng cưa tiến tới hoặc thụt lùi không phải là không 
được biết đến, sự nỗ lực được nhận biết, và (người ấy) hoàn tất nhiệm vụ. Thân 
cây được đặt năm ở trên mặt đất bằng như thế nào, hiện tướng do sự gắn liền 
(của niệm) là như thế ấy. Các răng cưa là như thế nào, hơi thở vào hơi thở ra là 
như vậy. Như thế niệm của người đàn ông được thiết lập theo tác động của các 
răng cưa chạm vào thân cây mà không chú ý ở các răng cưa tiến tới hoặc thụt 
lùi. Các răng cưa tiến tới hoặc thụt lùi không phải là không được biết đến, sự nỗ 
lực được nhận biết, và (người ấy) hoàn tất nhiệm vụ. Tương tợ như thế, sau khi 
thiết lập niệm ở chóp mũi hoặc ở môi trên, vị tỳ khưu đang ngồi, không chú ý ở 
hơi thở vào ra đến hoặc đi. Hơi thở vào ra đến hoặc đi không phải là không 
được biết đến, sự nỗ lực được nhận biết, và (hành giả) hoàn tất việc thực hành, 
đạt đến sự chứng ngộ. 


Sự nỗ lực: Sự nỗ lực gì? Thân và tâm của vị khởi sự tỉnh tấn là thích hợp cho 
hành động; điều này là sự nỗ lực. Việc thực hành gì? Các tùy phiền não của vị 
khởi sự tỉnh tắn được đứt bỏ, các tầm được an tịnh; điều này việc thực hành. Sự 
chứng ngộ gì? Các sự ràng buộc của vị khởi sự tỉnh tấn được dứt bỏ, các ngủ 
ngầm được chấm dứt; điều này là sự chứng ngộ. 


Ba pháp này không phải là đối tượng của một tâm, ba pháp này không phải là 
không được biết đến, tâm không đi đến tản mạn, sự nỗ lực được nhận biết, và 
(hành giả) hoàn tất việc thực hành, đạt đến sự chứng ngộ là (có ý nghĩa) như 
thế. 


VỊ niệm hơi vào ra 
tròn đủ, khéo tu tập, 
tuân tự được tích lũy, 


theo như lời Phật dạy, 
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tỏa sáng thể giới này, 

tợ trăng thoát máy che. (3) 
Hơi thở vào: là hơi vào không phải hơi ra. Hơi thở ra: là hơi ra không phải hơi 
vào. Sự thiết lập qua phương tiện hơi thở vào là niệm, sự thiết lập qua phương 
tiện hơi thở ra là niệm. Niệm được thiết lập đến vị thở vào, niệm được thiết lập 
đến vị thở ra. 


Tròn đủ: được tròn đủ theo ý nghĩa năm giữ, được tròn đủ theo ý nghĩa phụ trợ, 
được tròn đủ theo ý nghĩa hoàn bị. 


Khéo tu tập: Có bốn sự tu tập: là sự tu tập các pháp đã được sanh lên trong 
trường hợp ấy theo ý nghĩa không vượt trội, là sự tu tập các quyền theo ý nghĩa 
nhất vị, là sự tu tập theo ý nghĩa khởi động tinh tấn nhằm đạt đến Niết Bàn, là 
sự tu tập theo ý nghĩa rèn luyện. Đối với vị ấy, bốn ý nghĩa tu tập này là con 
thuyền đã được tạo lập, là nên tảng đã được tạo lập, đã được thiết lập, đã được 
tích lũy, đã được khởi sự vô cùng thanh tịnh. 


Con thuyền đã được tạo lập: Vị ấy đạt được ưu thế, đạt được sức mạnh, đạt 
được sự tự tín ở bất cứ nơi đâu vị ấy mong muốn. Đối với vị ấy, các pháp 
ấy!”Ì là đã được gắn bó với sự hướng tâm, đã được gắn bó với lòng mong muốn, 
đã được gắn bó với tác ý, đã được gắn bó với sự sanh lên của tâm, vì thế được 
nói rằng: “Con thuyễn đã được tạo lập.” 


Nền tảng đã được tạo lập: Tâm đã được khắng định chắc chắn ở nền tảng nào 
thì niệm được thiết lập tốt đẹp ở nên tảng ẫy. Hơn nữa, niệm đã được thiết lập 
tốt đẹp ở nền tảng nào thì tâm được khẳng định chắn chắn ở nền tảng ấy, vì thế 
được nói rằng: “Nền tảng đã được tạo lập.” 


Đã được thiêt lập: Tâm hướng đên với điêu nào thì nệm xoay vân với điêu ây, 
hoặc là niệm xoay vân với điêu nào thì tâm hướng đên với điêu ây, vì thê được 
nói răng: “Đã được thiết lập.” 


Đã được tích lũy: Đã được tích lũy theo ý nghĩa năm giữ, đã được tích lũy theo 
ý nghĩa phụ trợ, đã được tròn đủ theo ý nghĩa hoàn bị. Trong khi nắm giữ nhờ 
vào niệm, vị ấy chiến thắng các pháp ác bắt thiện; vì thế được nói rằng: “Đã 
được tích lũy.” 


Đã được khởi sự vô cùng thanh tịnh: Đã được khởi sự vô cùng thanh tịnh có 
bốn: đã được khởi sự vô cùng thanh tịnh theo ý nghĩa không vượt trội đối với 


1031 


các pháp đã sanh lên trong trường hợp ấy, đã được khởi sự vô cùng thanh tịnh 
theo ý nghĩa nhất vị đối với các quyền, đã được khởi sự vô cùng thanh tịnh theo 
ý nghĩa khởi động tinh tấn nhằm đạt đến Niết Bàn, tính chất loại trừ các phiền 
não đối nghịch với điều ấy là “đã được khởi sự vô cùng thanh tịnh.” 


Vô cùng thanh tịnh: Có sự thanh tịnh, có sự vô cùng thanh tịnh. Sự thanh tịnh 
là gì? Là các pháp thiện, không sai trái, đự phần vào giác ngộ đã sanh tại nơi ấy; 
điều này là sự thanh tịnh. Sự vô cùng thanh tịnh gì? Là cảnh của chính các pháp 
ấy, tức là sự diệt tận Niết Bàn; điều này là sự vô cùng thanh tịnh. Như thế, sự 
thanh tịnh này và sự vô cùng thanh tịnh này đã được biết, đã được thấy, đã được 
biết đến, đã được tác chứng, đã được chạm đến bởi tuệ. Tinh tấn đã được khởi 
sự là không thối giảm, niệm đã được thiết lập là bị không hư hoại, thân đã được 
an tịnh không bị trạng thái bực bội, tâm đã được định tĩnh có sự chuyên nhất, vì 
thế được nói rằng: “Vô cùng thanh tịnh.” 


Được tuần tự tích lũy: Được tích lũy từ trước đây và được tích lũy thêm về sau 
này do năng lực của hơi thở vào dài, được tích lũy từ trước đây và được tích lũy 
thêm về sau này do năng lực của hơi thở ra dài. Được tích lũy từ trước đây và 
được tích lũy thêm về sau này do năng lực của hơi thở vào ngắn, được tích lũy 
từ trước đây và được tích lũy thêm về sau này do năng lực của hơi thở ra ngắn. 
...(như trên)... Được tích lũy từ trước đây và được tích lũy thêm về sau này do 
năng lực của hơi thở vào với việc quán xét về từ bỏ, được tích lũy từ trước đây 
và được tích lũy thêm về sau này do năng lực của hơi thở ra với việc quán xét 
về từ bỏ. Tất cả niệm hơi thở vào hơi thở ra theo 16 nền tảng không những đã 
được tích lũy qua lại lẫn nhau mà còn được tích lũy thêm nữa; vì thế được nói 
rằng: “Được tuần tự tích lay.” 


Theo như: Có mười ý nghĩa của “theo như”: ý nghĩa của việc thuần hóa bản 
thân là ý nghĩa của theo như, ý nghĩa của việc chỉ tịnh bản thân là ý nghĩa của 
theo như, ý nghĩa của việc làm cho bản thân viên tịch Niết Bàn là ý nghĩa của 
theo như, ý nghĩa của việc biết rõ là ý nghĩa của theo như, ý nghĩa của việc biết 
toàn diện là ý nghĩa của theo như, ý nghĩa của việc dứt bỏ là ý nghĩa của theo 
như, ý nghĩa của việc tu tập là ý nghĩa của theo như, ý nghĩa của việc tác chứng 
là ý nghĩa của theo như, ý nghĩa của sự lãnh hội chân lý là ý nghĩa của theo như, 
ý nghĩa của người đã trụ vững trong sự diệt tận là ý nghĩa của theo như. 

Phật: Chính vị ấy là đức Thế Tôn, vị chúa tế, vị không có thầy, đã tự mình 
chứng ngộ các sự thật về các pháp chưa từng được nghe, từ đó đã đạt được quả 
vị Toàn Giác và bản thể khả năng về các lực. 
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Phật: Phật theo ý nghĩa gì? “VỊ đã giác ngộ các chân lý' là Phật, “vị giác ngộ 
dòng dõi” là Phật, bởi tính chất biết được tất cả là Phật, bởi tính chất thấy được 
tất cả là Phật, bởi tính chất không do người khác hướng dẫn là Phật, bởi sự rạng 
danh (về nhiều đức hạnh) là Phật, bởi đã được công nhận là có các lậu hoặc đã 
cạn kiệt là Phật, bởi đã được công nhận là thoát khỏi các tùy phiền não là Phật, 
hoàn toàn lìa khỏi tham ái là Phật, hoàn toàn lìa khỏi sân là Phật, hoàn toàn lìa 
khỏi si là Phật, hoàn toàn xa lìa phiền não là Phật, vị đã đi đạo lộ nhất thừa là 
Phật, một mình chứng ngộ quả vị Chánh Đăng Giác tôi thượng là Phật, bản thân 
đã trừ diệt sự không giác ngộ và thành đạt sự giác ngộ là Phật. Danh hiệu “Phật” 
không được định đặt bởi mẹ, không được định đặt bởi cha, không được định đặt 
bởi anh em trai, không được định đặt bởi chị em gái, không được định đặt bởi 
bạn bè thân hữu, không được định đặt bởi thân quyến cùng huyết thống, không 
được định đặt bởi các Sa-môn và Bà-la-môn, không được định đặt bởi chư 
thiên, sự quy định này liên quan đến điểm tận cùng của giải thoát từ sự thành 
đạt, từ sự tác chứng trí Toàn Giác ở cội cây Bồ Đề của chư Phật Thế Tôn; điều 
ấy là “Phật. 


Đã được giảng dạy: Theo như đã được giảng dạy bởi đức Phật, ý nghĩa của 
việc thuần hóa bản thân là ý nghĩa của theo như. Theo như đã được giảng dạy 
bởi đức Phật, ý nghĩa của việc chỉ tịnh bản thân là ý nghĩa của theo như. Theo 
như đã được giảng dạy bởi đức Phật, ý nghĩa của sự viên tịch Niết Bàn của bản 
thân là ý nghĩa của theo như. ...(nt)... Theo như đã được giảng dạy bởi đức Phật, 
ý nghĩa của người đã trụ vững trong sự diệt tận là ý nghĩa của theo như. 


Vị ấy: là người tại gia hoặc là vị đã xuất gia. 


Thế giới: là thế giới của các uẩn, thế giới của các giới, thế giới của các xứ, thế 
giới có sự bất hạnh, thế giới đem lại sự bất hạnh, thế giới có sự thuận lợi, thế 
giới đem lại sự thuận lợi. Một thế giới là tất cả chúng sanh được tồn tại nhờ vật 
thực. ...(như trên)... Mười tám thế giới là mười tám giới. 


Làm tỏa sáng: Do bản thân đã được chứng ngộ về ý nghĩa của việc thuần hóa 
bản thân là ý nghĩa của theo như; vị ấy làm chói sáng, làm chiếu sáng, làm tỏa 
sáng] thế giới này. Do bản thân đã được chứng ngộ về ý nghĩa của việc chỉ tịnh 
bản thân là ý nghĩa của theo như; vị ấy làm chói sáng, làm chiếu sáng, làm tỏa 
sáng thế giới này. Do bản thân đã được chứng ngộ về ý nghĩa của sự viên tịch 
Niết Bàn của bản thân là ý nghĩa của theo như; vị ấy làm chói sáng, làm chiếu 
sáng, làm tỏa sáng thế giới này. ... Do bản thân đã được chứng ngộ về ý nghĩa 
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của người đã trụ vững trong sự diệt tận là ý nghĩa của theo như; vị ấy làm chói 
sáng, làm chiếu sáng, làm tỏa sáng thế giới này. 


Tợ trăng thoát mây che: Đám mây che như thế nào, các phiền não là như thế. 
Mặt trăng như thế nào, trí của các bậc Thánh là như thế. Vị thiên tử có được mặt 
trăng như thế nào, vị tỳ khưu là như thế. Giống như mặt trăng được thoát ra 
khỏi đám mây, được thoát ra khỏi sương mù, được thoát ra khỏi bụi khói, được 
hoàn toàn ra khỏi hiện tượng nguyệt thực thời chiếu sáng, rạng ngời, và TỰc Tỡ, 
tương tợ y như thế vị tỳ khưu được thoát ra khỏi toàn bộ phiền não thời chiếu 
sáng, rạng ngời, và rực rỡ; vì thế được nói rằng: “Tợ ăng thoát mây che.” Đây 
là mười ba trí trong việc thanh lọc. 


Phần giải thích về trí trong việc thanh lọc. 


5. Các Trí vê việc Thực Hành Niệm 


32 trí gì về việc thực hành niệm? 


Ö đây, vị tỳ khưu đi đến khu rừng, hoặc đi đến gốc cây, hoặc đi đến nơi thanh 
văng, ngồi xuống, xếp. chân thế kiết già, giữ thân thăng và thiết lập niệm luôn 
hiện diện. Có niệm vị ây thở vào, có niệm vị ẫy thở ra. Hoặc trong khi thở vào 
dài, vị ấy nhận biết: “Tôi thở vào đài;” hoặc trong khi thở ra dài, vị ấy nhận biết: 
“Tôi thở ra dài.” Hoặc trong khi thở vào ngăn, vị ấy nhận biết: “Tôi thở vào 
ngắn; cà trong khi thở ra ngắn, vị ấy nhận biết: “Tôi thở ra ngắn. ° 'Cảm giác 
toàn thân, Ì tôi sẽ thở vào? vị ấy tập, 'cảm giác toàn thân, tôi sẽ thở ra” vị ấy tập. 
“Làm cho an tịnh sự tạo tác của toàn thân, tôi sẽ thở vào” vị ây tập, “làm cho an 
tịnh sự tạo tác của toàn thân, tôi sẽ thở ra” vị ẫy tập. “Cảm giác hý, ...(như 
trên)... “Cảm giác lạc, ...(như trên)... “Cảm giác sự tạo tác của tâm, ...(như 
trên)... “Làm cho an tịnh sự tạo tác của tâm, ...(như trên)... “Cảm giác tâm, 
...(như trên)... 'Làm cho tâm được hân hoan, ...(như trên)... “Làm cho tâm được 
định tĩnh, ...(như trên)... “Làm cho tâm được giải thoát, ...(như trên)... “Quán xét 
về vô thường, ...(như trên)... Quán xét về ly tham, ...(như trên)... Quán xét về 
diệt tận, ...(như trên)... 'Quán xét về từ bỏ, tôi sẽ thở vào' vị ấy tập, 'quán xét về 
từ bỏ, tôi sẽ thở ra” vị ấy tập. 
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Ở đây: ở quan điểm này, ở sự chấp nhận này, ở khuynh hướng này, ở sự chọn 
lọc này, ở Pháp này, ở Luật này, ở Pháp và Luật này, ở học thuyết này, ở Phạm 
hạnh này, ở lời dạy này của bậc Đạo Sư; vì thế được nói rằng: “ Ở đây.) 


Vị tỳ khưu: vị tỳ khưu là phàm nhân hoàn thiện, hoặc là Hữu Học, hoặc là A- 
la-hán có pháp không thể thay đôi. 


Khu rừng: Sau khi đi ra khỏi bên ngoài cọc ranh, toàn bộ khoảng (đất) ấy là 
khu rừng. 


Gốc cây: Ở nơi nào chỗ ngôi của vị tỳ khưu được sắp xếp, là giường, hoặc ghé, 
hoặc nệm, hoặc tắm đệm ngồi, hoặc mảnh da thú, hoặc thảm cỏ, hoặc thảm lá, 
hoặc thảm rơm, và vị tỳ khưu đi kinh hành, hoặc đứng, hoặc ngồi, hoặc nằm 
xuống ở tại nơi ấy. 


Thanh vắng: không bị lai vãng bởi bất cứ ai, bởi những người tại gia hoặc bởi 
các vị xuất gia. 


Nơi: là trú xá, nhà một mái, tòa nhà dài, khu nhà lớn, hang động. 

Ngồi xuống, xếp chân thế kiết già: là vị đã ngồi xuống, đã xếp chân thế kiết 
già. 

Giữ thân thắng: Thân được duy trì được bố trí ngay thăng. 


Thiết lập niệm luôn hiện diện: “Luôn" theo ý nghĩa nắm giữ, “Hiện diện' theo 
ý nghĩa dẫn xuất, “Niệm? theo ý nghĩa thiết lập; vì thế được nói rằng: “7!/é lập 
niệm luôn hiện diện.” 


Có niệm vị ấy thở vào, có niệm vị ấy thở ra: là người thực hành có niệm theo 
32 phương thức: Đối với vị đang nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn của 
tâm nhờ tác động của hơi thở vào đài, niệm được thiết lập; với niệm ấy với trí 
ấy là người thực hành có niệm. Đối với vị đang nhận biết sự chuyên nhất không 
tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở ra dải, nệm được thiết lập; với nệm 
ấy với trí ấy là người thực hành có niệm. Đối với vị đang nhận biết sự chuyên 
nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở vào ngắn, niệm được thiết 
lập; với niệm ấy với trí ấy là người thực hành có niệm. ...(như trên)... Đối với vị 
đang nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn của tâm có sự quán xét về từ bỏ 
nhờ tác động của hơi thở vào, ...(như trên)... có sự quán xét về từ bỏ nhờ tác 
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động của hơi thở ra, niệm được thiết lập; với niệm ây với trí ây là người thực 
hành có niệm. 


Trong khi thở vào dài, vị ấy nhận biết: “Tôi thở vào đài;` hoặc trong khi thở ra 
dài, vị ấy nhận biết: “Tôi thở ra đài” là (có ý nghĩa) thế nào? Vị ấy thở vào hơi 
thở vào đài trong thời gian được công nhận là lâu, vị ấy thở ra hơi thở ra dài 
trong thời gian được công nhận là lâu, vị ấy thở vào cũng như thở ra hơi thở vào 
hơi thở ra đài trong thời gian được công nhận là lâu, đối với vị đang thở vào 
cũng như đang thở ra hơi thở vào hơi thở ra dải trong thời gian được công nhận 
là lâu, có ước muốn sanh lên. 


Do tác động của ước muốn, vị ấy thở vào hơi thở vào dài vi tế hơn trước trong 
thời gian được công nhận là lâu; do tác động của ước muốn, VỊ ẫy thở ra hơi thở 
ra dài vi tế hơn trước trong thời gian được công nhận là lâu; do tác động của 
ước muốn, VỊ ấy thở vào cũng như thở ra hơi thở vào hơi thở ra dài vi tế hơn 
trước trong thời gian được công nhận là lâu; do tác động của ước muốn, đối với 
vị đang thở vào cũng như đang thở ra hơi thở vào hơi thở ra dài vi tế hơn trước 
trong thời gian được công nhận là lâu, có hân hoan sanh lên. 


Do tác động của hân hoan, vị ấy thở vào hơi thở vào dài vi tế hơn trước trong 
thời gian được công nhận là lâu; do tác động của hân hoan, vị ây thở ra hơi thở 
ra dài vi tế hơn trước trong thời gian được công nhận là lâu; do tác động của hân 
hoan, vị ấy thở vào cũng như thở ra hơi thở vào hơi thở ra dài vi tế hơn trước 
trong thời gian được công nhận là lâu; do tác động của hân hoan, đối với vị 
đang thở vào cũng như đang thở ra hơi thở vào hơi thở ra đài vi tế hơn trước 
trong thời gian được công nhận là lâu, tâm ly khai hơi thở vào hơi thở ra dài và 
trạng thái xả được thành lập. 


Theo chín phương thức này, hơi thở vào hơi thở ra dài là thân, sự thiết lập là 
niệm, sự quán xét là trí, thân là sự thiết lập không phải là niệm, niệm vừa là sự 
thiết lập vừa là niệm; với niệm ấy với trí ấy, vị ấy quán xét thân ấy; vì thế được 
nói rằng: “Việc tu tập sự thiết lập niệm về quản xét thân trên thân.” 


Quán xét: Quán xét thân ấy là (có ý nghĩa) thế nào? Quán xét về vô thường, 
không phải về thường; quán xét về khổ não, không phải về lạc; quán xét về vô 
ngã, không phải về ngã; nhàm chán, không vui thích; ly tham ái, không tham ái; 
làm cho diệt tận, không làm cho sanh khởi; từ bỏ, không năm giữ. Trong khi 
quán xét về vô thường, (vị ấy) đứt bỏ thường tưởng: trong khi quán xét về khổ 
não, (vị ấy) dứt bỏ lạc tưởng; trong khi quán xét về vô ngã, (vị ấy) đứt bỏ ngã 
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tưởng; trong khi nhàm chán, (vị ấy) dứt bỏ sự vui thích; trong khi ly tham ái, (vị 
ấy) dứt bỏ tham ái; trong khi làm cho diệt tận, (vị ấy) dứt bỏ sự sanh khởi; trong 
khi từ bỏ, (vị ấy) đứt bỏ sự nắm giữ; quán xét thân ấy là (có ý nghĩa) như thế. 


Sự tu tập: Có bốn sự tu tập: là sự tu tập các pháp đã được sanh lên trong trường 
hợp ấy theo ý nghĩa không vượt trội, là sự tu tập các quyền theo ý nghĩa nhất vị, 
là sự tu tập theo ý nghĩa khởi động tinh tấn nhằm đạt đến Niết Bàn, là sự tu tập 
theo ý nghĩa rèn luyện. 


Đối với vị đang nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động 
của hơi thở vào hơi thở ra đài, các thọ sanh lên được biết đến, (các thọ) thiết lập 
được biết đến, (các thọ) đi đến biến hoại được biết đến, các tưởng sanh lên được 
biết đến, (các tưởng) thiết lập được biết đến, (các tưởng) đi đến biến hoại được 
biết đến, các tầm sanh lên được biết đến, (các tầm) thiết lập được biết đến, (các 
tầm) đi đến biến hoại được biết đến. 


Các thọ sanh lên được biết đến, thiết lập được biết đến, đi đến biến hoại được 
biết đến là (có ý nghĩa) thế nào? Sự sanh lên của thọ được biết đến là (có ý 
nghĩa) thế nào? Sự sanh lên của thọ được biết đến theo ý nghĩa sanh khởi do 
duyên: “Do sự sanh khởi của vô minh, có sự sanh khởi của thọ.” Sự sanh lên của 
thọ được biết đến theo ý nghĩa sanh khởi do duyên: “Do sự sanh khởi của ái, có 
sự sanh khởi của thọ,' ...(như trên)... “Do sự sanh khởi của nghiệp, có sự sanh 
khởi của thọ,” ...(như trên)... “Do sự sanh khởi của xúc, có sự sanh khởi của 
thọ;” đối với vị nhìn thấy tướng trạng của sự tái tạo, sự sanh lên của thọ được 
biết đến. Sự sanh lên của thọ được biết đến là (có ý nghĩa) như thế. 


Sự thiết lập của thọ được biết đến là (có ý nghĩa) thế nào? Đối với vị đang tác ý 
về vô thường, sự thiết lập của đoạn tận được biết đến; đối với vị đang tác ý về 
khổ não, sự thiết lập của kinh hãi được biết đến; đối với vị đang tác ý về vô ngã, 
sự thiết lập của không tánh được biết đến. Sự thiết lập của thọ được biết đến là 
(có ý nghĩa) như thế. 


Sự biến mắt của thọ được biết đến là (có ý nghĩa) thế nào? Sự biến mắt của thọ 
được biết đến theo ý nghĩa diệt tận do duyên: “Do sự diệt tận của vô minh, có sự 
diệt tận của thọ." Sự biến mất của thọ được biết đến theo ý nghĩa diệt tận do 
duyên: “Do sự diệt tận của ái, có sự diệt tận của thọ,” ...(như trên)... “Do sự diệt 
tận của nghiệp, có sự diệt tận của thọ,' ...(như trên)... “Do sự diệt tận của xúc, có 
sự diệt tận của thọ;” đối với vị nhìn thấy tướng trạng của sự chuyền biến, sự 
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biến mất của thọ được biết đến. Sự biến mắt của thọ được biết đến là (có ý 
nghĩa) như thế. 


Các thọ sanh lên được biết đến, thiết lập được biết đến, đi đến biến hoại được 
biết đến là (có ý nghĩa) như thế. 


Các tưởng sanh lên được biết đến, thiết lập được biết đến, đi đến biến hoại được 
biết đến là (có ý nghĩa) thế nào? Sự sanh lên của tưởng được biết đến là (có ý 
nghĩa) thế nào? Sự sanh lên của tưởng được biết đến theo ý nghĩa sanh khởi do 
duyên: “Do sự sanh khởi của vô minh, có sự sanh khởi của tưởng." Sự sanh lên 
của tưởng được biết đến theo ý nghĩa sanh khởi do duyên: “Do sự sanh khởi của 
á1, có sự sanh khởi của tưởng,' ...(như trên)... “Do sự sanh khởi của nghiệp, có 
sự sanh khởi của tưởng,' ...(như trên)... “Do sự sanh khởi của xúc, có sự sanh 
khởi của tưởng;` đối với vị nhìn thấy tướng trạng của sự tái tạo, sự sanh lên của 
tưởng được biết đến. Sự sanh lên của tưởng được biết đến là (có ý nghĩa) như 
thê. 


Sự thiết lập của tưởng được biết đến là (có ý nghĩa) thế nào? Đối với vị đang tác 
ý về vô thường, sự thiết lập của đoạn tận được biết đến; đối với vị đang tác ý về 
khổ não, sự thiết lập của kinh hãi được biết đến; đối với vị đang tác ý về vô ngã, 
sự thiết lập của không tánh được biết đến. Sự thiết lập của tưởng được biết đến 
là (có ý nghĩa) như thế. 


Sự biến mất của tưởng được biết đến là (có ý nghĩa) thế nào? Sự biễn mất của 
tưởng được biết đến theo ý nghĩa diệt tận do duyên: “Do sự diệt tận của vô 
minh, có sự diệt tận của tưởng.” Sự biến mất của tưởng được biết đến theo ý 
nghĩa diệt tận do duyên: “Do sự diệt tận của ái, có sự diệt tận của tưởng,” ...(như 
trên)... “Do sự diệt tận của nghiệp, có sự diệt tận của tưởng,” ...(như trên)... “Do 
sự diệt tận của xúc, có sự diệt tận của tưởng:` đối với vị nhìn thấy tướng trạng 
của sự chuyền biến, sự biến mất của tưởng được biết đến. Sự biến mất của 
tưởng được biết đến là (có ý nghĩa) như thế. 


Các tưởng sanh lên được biết đến, thiết lập được biết đến, đi đến biến hoại được 
biết đến là (có ý nghĩa) như thế. 


Các tầm sanh lên được biết đến, thiết lập được biết đến, đi đến biến hoại được 
biết đến là (có ý nghĩa) thế nào? Sự sanh lên của các tầm được biết đến là (có ý 
nghĩa) thế nào? Sự sanh lên của các tầm được biết đến theo ý nghĩa sanh khởi 
do duyên: “Do sự sanh khởi của vô minh, có sự sanh khởi của tầm.” Sự sanh lên 
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của các tầm được biết đến theo ý nghĩa sanh khởi do duyên: “Do sự sanh khởi 
của ái, có sự sanh khởi của tầm,' ...(như trên)... 'Do sự sanh khởi của nghiệp, có 
sự sanh khởi của tầm,' ...(như trên)... 'Do sự sanh khởi của tưởng, có sự sanh 
khởi của tầm;° đối với vị nhìn thấy tướng trạng của sự tái tạo, sự sanh lên của 
các tầm được biết đến. Sự sanh lên của các tầm được biết đến là (có ý nghĩa) 
như thế. 


Sự thiết lập của các tầm được biết đến là (có ý nghĩa) thế nào? Đối với vị đang 
tác ý về vô thường, sự thiết lập của đoạn tận được biết đến; đối với vị đang tác ý 
về khô não, sự thiết lập của kinh hãi được biết đến; đối với vị đang tác ý về vô 
ngã, sự thiết lập của không tánh được biết đến. Sự thiết lập của các tầm được 
biết đến là (có ý nghĩa) như thế. 


Sự biến mắt của các tầm được biết đến là (có ý nghĩa) thế nào? Sự biến mất của 
các tầm được biết đến theo ý nghĩa diệt tận do duyên: “Do sự diệt tận của vô 
minh, có sự diệt tận của tầm.” Sự biến mất của các tầm được biết đến theo ý 
nghĩa diệt tận do duyên: “Do sự diệt tận của ái, có sự diệt tận của tầm,' ...(nt)... 
“Do sự diệt tận của nghiệp, có sự diệt tận của tầm,” ...(n£)... 'Do sự diệt tận của 
xúc, có sự diệt tận của tầm; đối với vị nhìn thấy tướng trạng của sự chuyển 
biến, sự biến mắt của các tầm được biết đến. Sự biến mắt của các tầm được biết 
đến là (có ý nghĩa) như thế. 


Các tầm sanh lên được biết đến, thiết lập được biết đến, đi đến biến hoại được 
biết đến là (có ý nghĩa) như thế. 


Trong khi nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động của 
hơi thở vào hơi thở ra dài, (vị ấy) liên kết các quyền, nhận biết hành xứ, và thấu 
triệt ý nghĩa của thanh tịnh. ...(nt)... (vị ấy) liên kết các lực, ...(nt)... các giác chỉ 
...(nÐ... Đạo ...(nf)... các pháp, nhận biết hành xứ, và thấu triệt ý nghĩa của thanh 
tịnh. 


Liên kết các quyền: Liên kết các quyền là (có ý nghĩa) thế nào? Liên kết tín 
quyền theo ý nghĩa cương quyết, liên kết tấn quyền theo ý nghĩa ra sức, liên kết 
niệm quyên theo ý nghĩa thiết lập, liên kết định quyền theo ý nghĩa không tản 
mạn, liên kết tuệ quyền theo ý nghĩa nhận thức; vì thế được nói rằng: “Liên kết 
các quyên.” 
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Nhận biêt hành xứ: Điêu nào là đôi tượng của vị ây, điêu ây là hành xứ của vỊ 
ây; điêu nào là hành xứ của vị ây, điêu ây là đôi tượng của vị ây. Nhận biệt: là 
người (nhận biêt£); sự nhận biệt là tuệ. 


Thanh tịnh: Sự thiết lập đối tượng là thanh tịnh, sự không tản mạn của tâm là 
thanh tịnh, sự khăng định của tâm là thanh tịnh, sự thanh lọc của tâm là thanh 
tịnh. Ý nghĩa: Ý nghĩa không sai trái, ý nghĩa xa lìa phiền não, ý nghĩa thanh 
lọc, ý nghĩa tối thắng. 


Thấu triệt: thấu triệt ý nghĩa thiết lập đối tượng, thấu triệt ý nghĩa không tản 
mạn của tâm, thấu triệt ý nghĩa khắng định của tâm, thấu triệt ý nghĩa thanh lọc 
của tâm; vì thế được nói rằng: “ Và thấu triệt ý nghĩa của thanh tịnh.” 


Liên kết các lực: Liên kết các lực là (có ý nghĩa) thế nào? Liên kết tín lực theo 
ý nghĩa không dao động ở sự không có đức tin, liên kết tấn lực theo ý nghĩa 
không dao động ở sự biếng nhác, liên kết niệm lực theo ý nghĩa không dao động 
ở sự buông lung, liên kết định lực theo ý nghĩa không dao động ở sự phóng đật, 
liên kết tuệ lực theo ý nghĩa không dao động ở sự không sáng suốt. Người này 
liên kết các lực này trong đối tượng này; vì thế được nói rằng: “Liên kết các 
lực.” Nhận biết hành xứ: ...(như trên)...; vì thế được nói rằng: “Và thấu triệt ý 
nghĩa của thanh tịnh.” 


Liên kết các giác chỉ: Liên kết các giác chỉ là (có ý nghĩa) thế nào? Liên kết 
niệm giác chỉ theo ý nghĩa thiết lập, liên kết trạch pháp giác chi theo ý nghĩa suy 
xét, liên kết cần giác chỉ theo ý nghĩa ra sức, liên kết hỷ giác chi theo ý nghĩa 
lan tỏa, liên kết tịnh giác chi theo ý nghĩa an tịnh, liên kết định giác chi theo ý 
nghĩa không tản mạn, liên kết xả giác chi theo ý nghĩa phân biệt rõ. Người này 
liên kết các giác chi này trong đối tượng này; vì thế được nói rằng: “ Liên kết các 
giác chỉ.” Nhận biết hành xứ: ...(như trên)...; vì thế được nói rằng: “Và hấu 
triệt ý nghĩa của thanh tịnh.” 


Liên kết Đạo: Liên kết Đạo là (có ý nghĩa) thế nào? Liên kết chánh kiến theo ý 
nghĩa nhận thức, liên kết chánh tư duy theo ý nghĩa gắn chặt (tâm vào cảnh), 
liên kết chánh ngữ theo ý nghĩa gìn giữ, liên kết chánh nghiệp theo ý nghĩa 
nguồn sanh khởi, liên kết chánh mạng theo ý nghĩa trong sạch, liên kết chánh 
tỉnh tấn theo ý nghĩa ra sức, liên kết chánh niệm theo ý nghĩa thiết lập, liên kết 
chánh định theo ý nghĩa không tản mạn; người này liên kết Đạo này trong đối 
tượng này; vì thế được nói rằng: “Liên kết Đạo.” Nhận biết hành xứ: ...(như 
trên)...; vì thế được nói rằng: “ Và thấu triệt ý nghĩa của thanh tịnh.” 
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Liên kết các pháp: Liên kết các pháp là (có ý nghĩa) thế nào? Liên kết các 
quyền theo ý nghĩa pháp chủ đạo, liên kết các lực theo ý nghĩa không dao động, 
liên kết các giác chỉ theo ý nghĩa dẫn xuất (ra khỏi luân hồi), liên kết Đạo theo ý 
nghĩa chủng tử, liên kết sự thiết lập niệm theo ý nghĩa thiết lập, liên kết chánh 
cần theo ý nghĩa nỗ lực, liên kết nền tảng của thần thông theo ý nghĩa thành tựu, 
liên kết chân lý theo ý nghĩa của thực thể, liên kết chỉ tịnh theo ý nghĩa không 
tản mạn, liên kết minh sát theo ý nghĩa quán xét, liên kết chỉ tịnh và minh sát 
theo ý nghĩa nhất vị, liên kết sự kết hợp chung theo ý nghĩa không vượt trội, liên 
kết giới thanh tịnh theo ý nghĩa thu thúc, liên kết tâm thanh tịnh theo ý nghĩa 
không tản mạn, liên kết kiến thanh tịnh theo ý nghĩa nhận thức, liên kết sự 
phóng thích theo ý nghĩa được giải thoát, liên kết minh theo ý nghĩa thấu triệt, 
liên kết sự giải thoát theo ý nghĩa buông bỏ, liên kết trí về sự đoạn tận theo ý 
nghĩa đoạn trừ, liên kết trí về vô sanh theo ý nghĩa tỉnh lặng, liên kết ước muốn 
theo ý nghĩa nguồn cội, liên kết tác ý theo ý nghĩa nguồn sanh khởi, liên kết xúc 
theo ý nghĩa liên kết, liên kết thọ theo ý nghĩa hội tụ, liên kết định theo ý nghĩa 
dẫn đầu, liên kết niệm theo ý nghĩa pháp chủ đạo, liên kết tuệ theo ý nghĩa cao 
thượng trong các pháp thiện, liên kết sự giải thoát theo ý nghĩa cốt lỏi, liên kết 
Niết Bàn liên quan đến bắt tử theo ý nghĩa kết thúc; người này liên kết các pháp 
này trong đối tượng này; vì thế được nói rằng: “Liên kết các pháp.” 


Nhận biết hành xứ: Điều gì là đối tượng của vị ấy, điều ấy là hành xứ của vị 
ấy; điều gì là hành xứ của vị ấy, điều ấy là đối tượng của vị ấy. Nhận biết: là 
người (nhận biết); sự nhận biết là tuệ. 


Thanh tịnh: Sự thiết lập đối tượng là thanh tịnh, sự không tản mạn của tâm là 
thanh tịnh, sự khăng định của tâm là thanh tịnh, sự thanh lọc của tâm là thanh 
tịnh. Ý nghĩa: Ý nghĩa không sai trái, ý nghĩa xa lìa phiền não, ý nghĩa thanh 
lọc, ý nghĩa tối thăng. Thấu triệt: thấu triệt ý nghĩa thiết lập đối tượng, thấu 
triệt ý nghĩa không tản mạn của tâm, thấu triệt ý nghĩa khẳng định của tâm, thấu 
triệt ý nghĩa thanh lọc của tâm; vì thế được nói rằng: “Và thấu triệt ÿ nghĩa của 
thanh tịnh.” (1) 


Trong khi thở vào ngăn, vị ấy nhận biết: “Tôi thở vào ngăn;' trong khi thở ra 
ngắn, vị ấy nhận biết: “Tôi thở ra ngăn” là (có ý nghĩa) thế nào? 


Vị ấy thở vào hơi thở vào ngắn trong thời gian được công nhận là ngắn ngủi. Vị 
ấy thở ra hơi thở ra ngắn trong thời gian được công nhận là ngăn ngủi. Vị ấy thở 
vào cũng như thở ra hơi thở vào hơi thở ra ngắn trong thời gian được công nhận 
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là ngắn ngủi. Đối với vị đang thở vào cũng như đang thở ra hơi thở vào hơi thở 
ra ngắn trong thời gian được công nhận là ngắn ngủi, có ước muốn sanh lên. 


Do tác động của ước muốn, vị ấy thở vào hơi thở vào ngăn vi tế hơn trước trong 
thời gian được công nhận là ngắn ngủi; do tác động của ước muốn, VỊ ấy thở ra 
hơi thở ra ngắn vi tế hơn trước trong thời gian được công nhận là ngắn ngủi; do 
tác động của ước muốn, vị ấy thở vào cũng như thở ra hơi thở vào hơi thở ra 
ngắn vi tế hơn trước trong thời gian được công nhận là ngắn ngủi; do tác động 
của ước muốn, đối với vị đang thở vào cũng như đang thở ra hơi thở vào hơi thở 
ra ngăn vi tế hơn trước trong thời gian được công nhận là ngắn ngủi, có hân 
hoan sanh lên. 


Do tác động của hân hoan, vị ấy thở vào hơi thở vào ngắn vi tế hơn trước trong 
thời gian được công nhận là ngắn ngủi; do tác động của hân hoan, vị ấy thở ra 
hơi thở ra ngắn vi tế hơn trước trong thời gian được công nhận là ngắn ngủi; do 
tác động của hân hoan, vị ấy thở vào cũng như thở ra hơi thở vào hơi thở ra 
ngắn vi tế hơn trước trong thời gian được công nhận là ngắn ngủi; do tác động 
của hân hoan, đối với vị đang thở vào cũng như đang thở ra hơi thở vào hơi thở 
ra ngắn vi tế hơn trước trong thời gian được công nhận là ngắn ngủi, tâm ly khai 
hơi thở vào hơi thở ra ngắn, có trạng thái xả được thành lập. 


Theo chín phương thức này, hơi thở vào hơi thở ra ngăn là thân, sự thiết lập là 
niệm, sự quán xét là trí, thân là sự thiết lập không phải là niệm, niệm vừa là sự 
thiết lập vừa là niệm; với niệm ấy với trí ấy, vị ấy quán xét thân ấy; vì thế được 
nói rằng: * Việc tu tập sự thiết lập niệm về quản xét thân trên thân.” 


Quán xét: Quán xét thân ấy là (có ý nghĩa) thế nào? ...(như trên)... quán xét 
thân ấy là (có ý nghĩa) như thế. Sự tu tập: Có bốn sự tu tập: ...(như trên)... là sự 
tu tập theo ý nghĩa rèn luyện. Đối với vị đang nhận biết sự chuyên nhất không 
tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra ngắn, các thọ sanh lên 
được biết đến, ...(như trên)... Trong khi nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn 
của tâm nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra ngắn, (vị ấy) liên kết các 
quyên, ...(như trên)...; vì thế được nói rằng: “J⁄à thấu triệt ỷ nghĩa của thanh 
tịnh.” (2) 


“Cảm giác toàn thân tôi sẽ thở vào" vị ấy tập, “cảm giác toàn thân tôi sẽ thở ra' 
vị ấy tập là (có ý nghĩa) thế nào? 
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Thân: Có hai loại thân: thân của danh và thân của sắc. Thân của danh là gì? 
Thọ, tưởng, tư, xúc, tác ý, danh và thân của danh, và những gì được gọi là các 
sự tạo tác của tâm; đây là thân của danh. Thân của sắc là gì? Tứ đạiP! và sắc 
nương vào tứ đại, hơi thở vào hơi thở ra và hiện tướng do sự gắn liền (của 
niệm), và những gì được gọi là các sự tạo tác của thân; đây là thân của sắc. 


Các thân ấy được cảm nhận là (có ý nghĩa) thế nào? Đối với vị đang nhận biết 
sự chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở vào dài, niệm 
được thiết lập; với niệm ây VỚI trÍ Ấy, các thân ấy được cảm nhận. Đối với VỊ 
đang nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở 
ra dài, niệm được thiết lập; với niệm ấy với trí ấy, các thân ấy được cảm nhận. 
Đối với vị đang nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động 
của hơi thở vào ngắn, niệm được thiết lập; với niệm ấy với trí ấy, các thân ấy 
được cảm nhận. Đối với vị đang nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn của 
tâm nhờ tác động của hơi thở ra ngắn, niệm được thiết lập; với niệm ấy VỚI trÍ 
ấy, các thân ấy được cảm nhận. 


Đối với vị đang hướng tâm, các thân ấy được cảm nhận; đối với vị đang nhận 
biết, các thân ây được cảm nhận; đối với vị đang nhận thức, các thân ây được 
cảm nhận; đối với vị đang quán xét lại, các thân ấy được cảm nhận; đối với vị 
đang khăng định tâm, các thân ấy được cảm nhận; đối với vị đang có khuynh 
hướng về đức tin, các thân ấy được cảm nhận; đối với vị đang nắm giữ tinh tấn, 
các thân ây được cảm nhận; đối với vị đang thiết lập niệm, các thân ấy được 
cảm nhận; đối với vị đang tập trung tâm, các thân ấy được cảm nhận; đối với vị 
đang nhận biết bằng tuệ, các thân ấy được cảm nhận; đối với vị đang biết rõ các 
pháp cần được biết rõ, các thân ây được cảm nhận; đối với vị đang biết toàn 
diện các pháp cần được biết toàn diện, các thân ây được cảm nhận; đối với VỊ 
đang dứt bỏ các pháp cần được dứt bỏ, các thân ấy được cảm nhận; đối với vị 
đang tu tập các pháp cần được tu tập, các thân ây được cảm nhận; đối với vị 
đang tác chứng các pháp cần được tác chứng, các thân ấy được cảm nhận; các 
thân ây được cảm nhận là như vậy. 


Cảm giác toàn thân, hơi thở vào hơi thở ra là thân, sự thiết lập là niệm, sự quán 
xét là trí, thân là sự thiết lập không phải là niệm, niệm vừa là sự thiết lập vừa là 
niệm; với niệm ấy với trí ấy, vị ấy quán xét thân ấy; vì thế được nói rằng: “ J7ệc 
tu tẬp sự thiết lập niệm về quán xét thân trên thân. 


” 


Quán xét: Quán xét thân ấy là (có ý nghĩa) thế nào? ...(như trên)... Quán xét 
thân ấy là (có ý nghĩa) như thế. Sự tu tập: Có bốn sự tu tập: ...(như trên)... là sự 
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tu tập theo ý nghĩa rèn luyện. Cảm giác toàn thân đối với hơi thở vào hơi thở ra 
là giới thanh tịnh theo ý nghĩa thu thúc, là tâm thanh tịnh theo ý nghĩa không tản 
mạn, là kiến thanh tịnh theo ý nghĩa nhận thức. Trong trường hợp ấy ý nghĩa thu 
thúc là sự học tập về thăng giới, trong trường hợp ấy ý nghĩa không tản mạn là 
sự học tập về thắng tâm, trong trường hợp ấy ý nghĩa nhận thức là sự học tập về 
thắng tuệ. Trong khi hướng tâm đến ba sự học tập này vị ấy tập, trong khi nhận 
biết vị ấy tập, trong khi nhận thức vị ấy tập, trong khi quán xét lại vị ấy tập, 
trong khi khẳng định tâm vị ấy tập, trong khi có khuynh hướng về đức tin vị ấy 
tập, trong khi nắm giữ tinh tấn vị ấy tập, trong khi thiết lập niệm vị ấy tập, trong 
khi tập trung tâm vị ấy tập, trong khi nhận biết bằng tuệ vị ấy tập, trong khi biết 
rõ các pháp cần được biết rõ vị ấy tập, trong khi biết toàn diện các pháp cần 
được biết toàn diện vị ấy tập, trong khi đứt bỏ các pháp cần được dứt bỏ vị ấy 
tập, trong khi tu tập các pháp cần được tu tập vị ấy tập, trong khi tác chứng các 
pháp cần được tác chứng vị ấy tập. 


Cảm giác toàn thân, đối với vị nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn của tâm 
nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra, các thọ sanh lên được biết đến, ...(như 
trên)... Cảm giác toàn thân, trong khi nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn 
của tâm nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra, (vị ấy) liên kết các quyền, 
...(như trên)...; vì thế được nói rằng: “Và thấu triệt ý nghĩa của thanh tịnh.” (3) 


“Làm cho an tịnh sự tạo tác của thân, tôi sẽ thở vào” vị ẫy tập, “làm cho an tịnh 
sự tạo tác của thân, tôi sẽ thở ra” vị ấy tập, là (có ý nghĩa) thế nào? Sự tạo tác 
của thân là (có ý nghĩa) thế nào? 


Các hơi thở vào đài là thuộc về thân, các pháp này được gắn bó với thân, là các 
sự tạo tác của thân; trong khi làm cho an tịnh, làm cho diệt tận, làm cho bình 
lặng các sự tạo tác của thân ẫy, VỊ ấy tập. Các hơi thở ra dài là thuộc về thân, các 
pháp này được gắn bó với thân, là các sự tạo tác của thân; trong khi làm cho an 
tịnh, làm cho diệt tận, làm cho bình lặng các sự tạo tác của thân ẫy, VỊ ẫy tập. 
Các hơi thở vào ngắn ...(như trên)... Các hơi thở vào dài ...(như trên)... Cảm giác 
toàn thân, các hơi thở vào là thuộc về thân ... Cảm giác toàn thân, các hơi thở ra 
là thuộc về thân ...(như trên)... các pháp này được gắn bó với thân, là các sự tạo 
tác của thân; trong khi làm cho an tịnh, làm cho diệt tận, làm cho bình lặng các 
sự tạo tác của thân Ấy, VỊ ấy tập. 


Với các sự tạo tác của thân có hình thức như là sự ngã lui, sự nghiêng hai bên, 


sự nghiêng ngã, sự ngã tới, sự loạn động, sự rúng động, sự chao động, sự 
chuyên động của thân, vị ẫy tập như vầy: “Làm cho an tịnh sự tạo tác của thân, 
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tôi sẽ thở vào” vị ấy tập như vầy: “Làm cho an tịnh sự tạo tác của thân, tôi sẽ thở 
ra.” Với các sự tạo tác của thân có hình thức như là không có sự ngã lui, không 
có sự nghiêng hai bên, không có sự nghiêng ngã, không có sự ngã tới, sự không 
loạn động, sự không rúng động, sự không chao động, sự không chuyển động, sự 
an tịnh, sự nhu thuận của thân, vị ẫy tập như vậy: “Làm cho an tịnh sự tạo tác 
của thân, tôi sẽ thở vào” vị ây tập như vầy: “Làm cho an tịnh sự tạo tác của thân, 
tôi sẽ thở ra. Như vậy là nói rằng: “Làm cho an tịnh sự tạo tác của thân, tôi sẽ 
thở vào” vị ây tập, “Làm cho an tịnh sự tạo tác của thân, tôi sẽ thở ra” vị ấy tập. 
Khi an tịnh như thế, không có sự tạo ra việc nhận biết làn hơi gió, không có sự 
tạo ra hơi thở vào hơi thở ra, không có sự tạo ra niệm về hơi thở vào hơi thở ra, 
không có sự tạo ra định của hơi thở vào hơi thở ra, và các bậc trí cũng không 
nhập vào và cũng không xuất ra khỏi chính sự chứng đạt ấy. Như vậy là nói 
rằng: “Làm cho an tịnh sự tạo tác của thân, tôi sẽ thở vào” vị ây tập, “Làm cho 
an tịnh sự tạo tác của thân, tôi sẽ thở ra” vị ấy tập. Khi an tịnh như vậy, có sự 
tạo ra VIỆC tiếp cận làn hơi gió, có sự tạo ra hơi thở vào hơi thở ra, có sự tạo ra 
niệm về hơi thở vào hơi thở ra, có sự tạo ra định của hơi thở vào hơi thở ra, và 
các bậc trí cũng thể nhập vào và cũng xuất ra khỏi chính sự chứng đạt ấy. 


Như thế là (có ý nghĩa) thế nào? Cũng giống như khi tiếng cồng được đánh lên, 
trước tiên có các âm thanh thô tháo vận hành; hiện tướng của các âm thanh thô 
tháo là có tình trạng được thâu nhận rõ ràng, có tình trạng được đặc biệt lưu ý, 
có tình trạng được lưu lại rõ rệt. Khi âm thanh thô tháo chấm dứt, tiếp theo đó 
có các âm thanh êm dịu vận hành; hiện tướng của các âm thanh êm dịu có tình 
trạng được thâu nhận rõ ràng, có tình trạng được đặc biệt lưu ý, có tình trạng 
được lưu lại rõ rệt. Khi âm thanh êm dịu chấm dứt, tiếp theo đó có tâm vận hành 
do có hiện tướng của âm thanh êm dịu là đối tượng. Tương tợ như thế, trước 
tiên có các hơi thở vào hơi thở ra thô tháo vận hành; hiện tướng của các hơi thở 
vào hơi thở ra thô tháo là có tình trạng được thâu nhận rõ ràng, có tình trạng 
được đặc biệt lưu ý, có tình trạng được lưu lại rõ rệt. Khi các hơi thở vào hơi 
thở ra thô tháo chấm dứt, tiếp theo đó có các hơi thở vào hơi thở ra êm dịu vận 
hành; hiện tướng của các hơi thở vào hơi thở ra êm dịu là có tình trạng được 
thâu nhận rõ ràng, có tình trạng được đặc biệt lưu ý, có tình trạng được lưu lại 
rõ rệt. Khi các hơi thở vào hơi thở ra êm dịu chấm dứt, tiếp theo đó tâm không 
đi đến tản mạn đo có hiện tướng hơi thở vào hơi thở ra êm dịu là đối tượng. 


Khi an tịnh như vậy, có sự tạo ra việc tiêp cận làn hơi gió, có sự tạo ra hơi thở 
vào hơi thở ra, có sự tạo thành niệm về hơi thở vào hơi thở ra, có sự tạo ra định 
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của hơi thở vào hơi thở ra, và các bậc trí cũng thể nhập vào và cũng xuất ra khỏi 
chính sự chứng đạt ấy. 


Làm cho an tịnh sự tạo tác của thân, các hơi thở vào hơi thở ra là thân, sự thiết 
lập là niệm, sự quán xét là trí, thân là sự thiêt lập không phải là niệm, niệm vừa 
là sự thiết lập vừa là niệm; với niệm ấy với trí ấy, vị ấy quán xét thân ấy; vì thế 
được nói răng: “Việc fu tập sự thiết lập niệm về quản xét thân trên thân.” 


Quán xét: Quán xét thân ấy là (có ý nghĩa) thế nào? ...(như trên)... Quán xét 
thân ấy là (có ý nghĩa) như thế. Sự tu tập: Có bốn sự tu tập: ...(như trên)... là sự 
tu tập theo ý nghĩa rèn luyện. Làm cho an tịnh sự tạo tác của thân đối với hơi 
thở vào hơi thở ra là giới thanh tịnh theo ý nghĩa thu thúc, là kiến thanh tịnh 
theo ý nghĩa nhận thức. Trong trường hợp ấy ý nghĩa thu thúc là sự học tập về 
thắng giới, trong trường hợp ấy ý nghĩa không tản mạn là sự học tập về thắng 
tâm, trong trường hợp ấy ý nghĩa nhận thức là sự học tập về thắng tuệ. Trong 
khi hướng tâm đến ba sự học tập này vị ấy tập, ...(như trên)...; trong khi tác 
chứng các pháp cần được tác chứng vị ấy tập. 


Làm cho an tịnh sự tạo tác của thân, đối với vị nhận biết sự chuyên nhất không 
tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra, thọ sanh lên được biết 
đến, ...(như trên)... Làm cho an tịnh sự tạo tác của thân, trong khi nhận biết sự 
chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra (vị 
ấy) liên kết các quyền, ...(như trên)...; vì thế được nói răng: “Và (hấu triệt ý 
nghĩa của thanh tịnh.” (4) 


Tám trí về quán xét, tám tùy niệm về sự thiệt lập, và bôn nên tảng thuộc Kinh 
vê việc quán xét thân trên thân. 


Nhóm bốn thứ nhất. 


“Cảm giác hỷ, tôi sẽ thở vào" vị ấy tập, “cảm giác hý, tôi sẽ thở ra” vị ấy tập là 
(có ý nghĩa) thế nào? 


Hỷ là gì? Đối với vị đang nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ 
tác động của hơi thở vào dài, hỷ và hân hoan sanh lên. Hỷ là sự hân hoan, là sự 
hoan hỷ, là sự thích thú, là sự vui mừng, là sự mừng rỡ, là sự phân khởi, là sự 
thỏa thích của tâm. Đối với vị đang nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn của 
tâm nhờ tác động của hơi thở ra dài, ...(như trên)... nhờ tác động của hơi thở vào 
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ngắn, ...(như trên)... nhờ tác động của hơi thở ra ngắn, ...(như trên)... Cảm giác 
toàn thân nhờ tác động của hơi thở vào ...(nf)... Cảm giác toàn thân nhờ tác động 
của hơi thở ra ...(nt)... Làm cho an tịnh sự tạo tác của thân nhờ tác động của hơi 
thở vào ...(như trên)... Cảm giác toàn thân nhờ tác động của hơi thở ra, hỷ và 
hân hoan sanh lên. Hỷ là sự hân hoan, là sự hoan hỷ, là sự thích thú, là sự vui 
mừng, là sự mừng rỡ, là sự phấn khởi, là sự thỏa thích của tâm, điều này là hý. 


Hỷ ấy được cảm nhận thế nào? Đối với vị đang nhận biết sự chuyên nhất không 
tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở vào dài, niệm được thiết lập; với 
niệm ấy với trí ấy, hỷ ấy được cảm nhận. Đối với vị đang nhận biết sự chuyên 
nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở ra dài ...(như trên)... nhờ 
tác động của hơi thở vào ngăn ...(nt)... nhờ tác động của hơi thở ra ngắn ...(nt)... 
Cảm giác toàn thân nhờ tác động của hơi thở vào ...(nt)... Cảm giác toàn thân 
nhờ tác động của hơi thở ra ...(nt)... Làm cho an tịnh sự tạo tác của thân nhờ tác 
động của hơi thở vào ...(nt)... Cảm giác toàn thân nhờ tác động của hơi thở ra, 
niệm được thiết lập; với niệm ấy VỚI trÍ Ấy, hỷ ây được cảm nhận. Đối với vị 
đang hướng tâm, hỷ ấy được cảm nhận; đối với vị đang nhận biết ...(nt)... đối 
với vị đang nhận thức ...(nt)... đối với vị đang quán xét lại ...(nt)... đối với vị 
đang khăng định tâm ...(nt)... đối với vị đang có khuynh hướng về đức tin 
..(nÐ... đối với vị đang năm giữ tinh tấn ...(nt)... đối với vị đang thiết lập niệm 
...(nÐ... đối với vị đang tập trung tâm ...(nÐ)... đối với vị đang nhận biết bằng tuệ 
...(nÐ... đối với vị đang biết rõ các pháp cần được biết rõ ...(nt)... đối với vị đang 
biết toàn diện các pháp cần được biết toàn điện ...(nt)... đối với vị đang dứt bỏ 
các pháp cần được dứt bỏ ...(nt)... đối với vị đang tu tập các pháp cần được tu 
tập ...(như trên)... đối với vị đang tác chứng các pháp cần được tác chứng, hỷ ấy 
được cảm nhận. Hỷ ấy được cảm nhận là như vậy. 


Cảm giác hỷ nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra là thọ, sự thiết lập là niệm, 
sự quán xét là trí, thọ là sự thiết lập không phải là niệm, niệm vừa là sự thiết lập 
vừa là niệm; với niệm ấy với trí ấy, vị ấy quán xét thọ ấy; vì thế được nói rằng: 
“Việc tu tập sự thiết lập niệm về quán xét thọ trên các thọ.” 


Quán xét: Quán xét thọ ấy là (có ý nghĩa) thế nào? ...(như trên)... quán xét thọ 
ấy là (có ý nghĩa) như thế. Sự tu tập: Có bốn sự tu tập: ...(như trên)... là sự tu 
tập theo ý nghĩa rẻn luyện. 

Cảm giác hỷ đối với hơi thở vào hơi thở ra là giới thanh tịnh theo ý nghĩa thu 
thúc, ...(như trên)... Cảm giác hý, đối với vị nhận biết sự chuyên nhất không tản 
mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra, ...(nt)... trong khi nhận 
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biết (vị ấy) liên kết các quyên; vì thế được nói rằng: “ Và thấu triệt ý nghĩa của 
thanh tịnh.” (1) 


“Cảm giác lạc, tôi sẽ thở vào' vị ấy tập, “cảm giác lạc, tôi sẽ thở ra" vị ấy tập là 
(có ý nghĩa) thế nào? 


Lạc: Có hai loại lạc: lạc thuộc thân và lạc thuộc tâm. Lạc gì thuộc thân? Điều gì 
thoải mái thuộc thân là lạc thuộc thân, sự thoải mái sanh ra từ xúc chạm của 
thân là lạc được cảm thọ, do sự thoải mái sanh ra từ xúc chạm của thân là lạc 
thọ; điều này là lạc thuộc thân. Lạc gì thuộc tâm? Điều gì thoải mái thuộc tâm là 
lạc thuộc tâm, sự thoải mái sanh ra từ xúc chạm của ý là lạc được cảm thọ, do 
sự thoải mái sanh ra từ xúc chạm của ý là lạc thọ; điều này là lạc thuộc tâm. 


Các lạc ấy được cảm nhận thế nào? Đối với vị đang nhận biết sự chuyên nhất 
không tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở vào dài, nệm được thiết lập: 
với niệm ấy VỚI trÍ Ấy, các lạc ấy được cảm nhận. Đối với vị đang nhận biết sự 
chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở ra dài, niệm được 
thiết lập; với niệm ấy với trí ấy, các lạc ấy được cảm nhận. ...(như trên)...; đối 
với vị đang tác chứng các pháp cần được tác chứng, các lạc ấy được cảm nhận. 
Các lạc ấy được cảm nhận là như vậy. 


Cảm giác lạc nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra là thọ, sự thiết lập là niệm, 
sự quán xét là trí, thọ là sự thiết lập không phải là niệm, niệm vừa là sự thiết lập 
vừa là niệm; với niệm ấy với trí ấy, vị ấy quán xét thọ ấy; vì thế được nói rằng: 
* Việc fu tập sự thiết lập niệm về quán xét thọ trên các thọ.” 


Quán xét: Quán xét thọ ấy là (có ý nghĩa) thế nào? Quán xét là vô thường 
...(như trên)... quán xét thọ ấy là (có ý nghĩa) như thế. Sự tu tập: Có bốn sự tu 
tập: ...(như trên)... là sự tu tập theo ý nghĩa rèn luyện. 


Cảm giác lạc đối với hơi thở vào hơi thở ra là giới thanh tịnh theo ý nghĩa thu 
thúc, ...(như trên)... Cảm giác lạc, đối với vị nhận biết sự chuyên nhất không tản 
mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra, ...(nt)... trong khi nhận 
biết (vị ấy) liên kết các quyên; vì thế được nói rằng: “Và thấu triệt ý nghĩa của 
thanh tịnh.” (2) 


“Cảm giác sự tạo tác của tâm, tôi sẽ thở vào” vị ây tập, “cảm giác sự tạo tác của 
tâm, tôi sẽ thở ra” vị ây tập là (có ý nghĩa) thê nào? 
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Sự tạo tác của tâm là gì? Nhờ tác động của hơi thở vào đải, (có) tưởng và thọ 
thuộc tâm; các pháp này được gắn bó với tâm, là các sự tạo tác của tâm. Nhờ tác 
động của hơi thở ra dài, (có) tưởng và thọ thuộc tâm; các pháp này được gắn bó 
với tâm, là các sự tạo tác của tâm. ...(như trên).... Cảm giác lạc nhờ tác động của 
hơi thở vào ...(như trên)... Cảm giác lạc nhờ tác động của hơi thở ra là tưởng và 
thọ thuộc tâm; các pháp này được gắn bó với tâm, là các sự tạo tác của tâm. Đây 
là sự tạo tác của tâm. 


Các sự tạo tác của tâm ẫy được cảm nhận thế nào? Đối với vị đang nhận biết sự 
chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở vào dài, nệm 
được thiết lập; với nệm ây VỚI trÍ Ấy, các sự tạo tác của tâm ấy được cảm nhận. 
Đối với vị đang nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động 
của hơi thở ra dài, niệm được thiết lập; với niệm ây VỚI trÍ Ấy, các sự tạo tác của 
tâm ấy được cảm nhận. ...(như trên)...; đối với vị đang tác chứng các pháp cần 
được tác chứng, các sự tạo tác của tâm ấy được cảm nhận. Các sự tạo tác của 
tâm ấy được cảm nhận là như vậy. 


Cảm giác sự tạo tác của tâm nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra là thọ, sự 
thiết lập là niệm, sự quán xét là trí, thọ là sự thiết lập không phải là niệm, niệm 
vừa là sự thiết lập vừa là niệm; với niệm ấy với trí ấy, vị ấy quán xét thọ ấy; vì 
thế được nói rằng: * Việc tu tập sự thiết lập niệm về quán xét thọ trên các thọ.” 


Quán xét: Quán xét thọ ấy là (có ý nghĩa) thế nào? Quán xét là vô thường 
..(nÐ... quán xét thọ ấy là (có ý nghĩa) như thế. Sự tu tập: Có bốn sự tu tập: 
...(nf)... là sự tu tập theo ý nghĩa rèn luyện. 


Cảm giác sự tạo tác của tâm đối với hơi thở vào hơi thở ra là giới thanh tịnh 
theo ý nghĩa thu thúc, ...(như trên)... Cảm giác sự tạo tác của tâm, đối với vị 
nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở vào 
hơi thở ra, ...(như trên)... trong khi nhận biết (vị ấy) liên kết các quyên; vì thế 
được nói rằng: “ Và thấu triệt ý nghĩa của thanh tịnh." (3) 


“Làm an tịnh sự tạo tác của tâm, tôi sẽ thở vào” vị ẫy tập, “làm an tịnh sự tạo tác 
của tâm, tôi sẽ thở ra vị ấy tập là (có ý nghĩa) thế nào? 


Sự tạo tác của tâm là gì? Nhờ tác động của hơi thở vào đải, (có) tưởng và thọ 
thuộc tâm, ...(như trên)... Nhờ tác động của hơi thở ra dài, (có) tưởng và thọ 
thuộc tâm, các pháp này được gắn bó với tâm, là các sự tạo tác của tâm; trong 
khi làm cho an tịnh, làm cho diệt tận, làm cho bình lặng các sự tạo tác của tâm 


1049 


Ấy, VỊ ây tập. Cảm giác sự tạo tác của tâm nhờ tác động của hơi thở vào ...(như 
trên)... Cảm giác sự tạo tác của tâm nhờ tác động của hơi thở ra là tưởng và thọ 
thuộc tâm; các pháp này được gắn bó với tâm, là các sự tạo tác của tâm; trong 
khi làm cho an tịnh, làm cho diệt tận, làm cho bình lặng các sự tạo tác của tâm 
ấy, vị ấy tập. 


Làm cho an tịnh sự tạo tác của tâm nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra là 
thọ, sự thiết lập là niệm, sự quán xét là trí, thọ là sự thiết lập không phải là 
niệm, niệm vừa là sự thiết lập vừa là nệm; với niệm ấy VỚI trÍ Ấy, VỊ ấy quán xét 
thọ Ấy; vì thế được nói rằng: * Việc tu tập sự thiết lập niệm về quán xét thọ trên 
các thọ.” 


Quán xét: Quán xét thọ ấy là (có ý nghĩa) thế nào? Quán xét là vô thường 
..(nÐ... quán xét thọ ấy là (có ý nghĩa) như thế. Sự tu tập: Có bốn sự tu tập: 
...(nf)... là sự tu tập theo ý nghĩa rèn luyện. 


Làm cho an tịnh sự tạo tác của tâm đối với hơi thở vào hơi thở ra là giới thanh 
tịnh theo ý nghĩa thu thúc, ...(như trên)... Làm cho an tịnh sự tạo tác của tâm, 
đối với vị nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động của 
hơi thở vào hơi thở ra, ...(như trên)... trong khi nhận biết (vị ấy) liên kết các 
quyên; vì thế được nói răng: “Và thấu triệt ý nghĩa của thanh tịnh.” (4) 


Tám trí về quán xét, tám tùy niệm về sự thiệt lập, và bôn nên tảng thuộc Kinh 
vệ việc quán xét thọ trên các thọ. 


Nhóm bốn thứ nhì. 


“Cảm giác tâm, tôi sẽ thở vào" vị ấy tập, “cảm giác tâm, tôi sẽ thở ra” vị ấy tập 
là (có ý nghĩa) thế nào? 


Tâm ấy là gì? Nhờ tác động của hơi thở vào dài, có sự nhận thức là tâm. Tâm 
tức là ý, là tinh thần, là tim, là sắc trăng, là ý xứ, là ý quyên, là thức, là thức uân, 
là ý thức giới sanh ra từ điều ấy. Nhờ tác động của hơi thở ra dài, ...(nt)... Làm 
cho an tịnh sự tạo tác của tâm nhờ tác động của hơi thở vào, ...(nt)... Làm cho an 
tịnh sự tạo tác của tâm nhờ tác động của hơi thở ra có sự nhận thức là tâm. Tâm 
tức là ý, là tinh thân, là tim, là sắc trăng, là ý xứ, là ý quyên, là thức, là thức uân, 
là ý thức giới sanh ra từ điều ấy; điều này là tâm. 
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Tâm ấy được cảm nhận thế nào? Đối với vị đang nhận biết sự chuyên nhất 
không tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở vào dài, nệm được thiết lập: 
VỚI niệm ây VỚI trÍ Ấy, tâm ấy được cảm nhận. Đối với vị đang nhận biết sự 
chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở ra dài, niệm được 
thiết lập; với niệm ấy với trí ấy, tâm ấy được cảm nhận. ...(như trên)...; đối với 
vị đang tác chứng các pháp cần được tác chứng, tâm ấy được cảm nhận. Tâm ấy 
được cảm nhận là như vậy. 


Cảm giác tâm nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra, có sự nhận thức là tâm, 
sự thiết lập là niệm, ...(nt)...; vì thế được nói rằng: * Việc tu tập sự thiết lập niệm 
vỀ quán xét tâm trên tâm.” 


Quán xét: Quán xét tâm ấy là (có ý nghĩa) thế nào? ...(như trên)... Quán xét tâm 
ấy là (có ý nghĩa) như thế. Sự tu tập: Có bốn sự tu tập: ...(như trên)... là sự tu 
tập theo ý nghĩa rèn luyện. 


Cảm giác tâm đối với hơi thở vào hơi thở ra là giới thanh tịnh theo ý nghĩa thu 
thúc, ...(nt)... Cảm giác tâm, đối với vị nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn 
của tâm nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra, ...(nf)... trong khi nhận biết (vị 
ấy) liên kết các quyên; vì thế được nói rằng: “Và thấu triệt ý nghĩa của thanh 
tịnh.” (1) 


“Làm cho tâm được hân hoan, tôi sẽ thở vào” vị ấy tập, “Làm cho tâm được hân 
hoan, tôi sẽ thở ra” vị ấy tập là (có ý nghĩa) thế nào? 


Sự hân hoan của tâm là (có ý nghĩa) thế nào? Đối với vị đang nhận biết sự 
chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở vào dài, sự hân 
hoan của tâm sanh lên; điều nào là sự hoan hỷ, sự thích thú, sự vui mừng, sự 
mừng rỡ, sự phần khởi của tâm là sự thỏa thích của tâm. Đối với vị đang nhận 
biết sự chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở ra đài, sự 
hân hoan của tâm sanh lên; điều nào là sự hoan hỷ, sự thích thú, sự vui mừng, 
sự mừng rỡ, sự phần khởi của tâm là sự thỏa thích của tâm. ...(như trên)... Cảm 
giác tâm nhờ tác động của hơi thở vào ...(như trên)... Cảm giác tâm nhờ tác 
động của hơi thở ra, sự hân hoan của tâm sanh lên; điều nào là sự hoan hỷ, sự 
thích thú, sự vui mừng, sự mừng rỡ, sự phấn khởi của tâm là sự thỏa thích của 
tâm; điều này là sự hân hoan của tâm. 


Làm cho tâm được hân hoan nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra, có sự 
nhận thức là tâm, sự thiết lập là niệm, sự quán xét là trí, tâm là sự thiết lập 
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không phải là niệm, niệm vừa là sự thiệt lập vừa là niệm; với niệm ây với trí ây, 
vị ây quán xét tâm ây; vì thê được nói răng: “Wïiệc fu tập sự thiết lập niệm về 
quán xét tâm trên tâm." 


Quán xét: Quán xét tâm ấy là (có ý nghĩa) thế nào? ...(như trên)... quán xét tâm 
ấy là (có ý nghĩa) như thế. Sự tu tập: Có bốn sự tu tập: ...(như trên)... là sự tu 
tập theo ý nghĩa rèn luyện. 


Làm cho tâm được hân hoan đối với các hơi thở vào hơi thở ra là giới thanh tịnh 
theo ý nghĩa thu thúc, ...(như trên)... Làm cho tâm được hân hoan, đối với vị 
nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở vào 
hơi thở ra, ...(như trên)... trong khi nhận biết (vị ấy) liên kết các quyên; vì thế 
được nói rằng: “ Và thấu triệt ý nghĩa của thanh tịnh." (2) 


“Làm cho tâm được định tĩnh, tôi sẽ thở vào ”vỊ ấy tập, “Làm cho tâm được định 
tĩnh, tôi sẽ thở ra" vị ấy tập là (có ý nghĩa) thế nào? 


Định là gì? Nhờ tác động của hơi thở vào dài sự chuyên nhất không tản mạn của 
tâm là định; điều nào là sự đứng vững, sự an trụ, sự vững vàng, sự không tán 
loạn, sự không tản mạn của tâm, trạng thái của ý không bị tán loạn, sự chỉ tịnh, 
định quyên, định lực, chánh định. Nhờ tác động của hơi thở ra dài sự chuyên 
nhất không tản mạn của tâm là định, ...(như trên)... Làm cho tâm được định tĩnh 
nhờ tác động của hơi thở vào ...(như trên)... Làm cho tâm được định tĩnh, nhờ 
tác động của hơi thở ra sự chuyên nhất không tản mạn của tâm là định; điều nào 
là sự đứng vững, sự an trụ, sự vững vàng, sự không tán loạn, sự không tản mạn 
của tâm, trạng thái của ý không bị tán loạn, sự chỉ tịnh, định quyên, định lực, 
chánh định; điều ấy là định. 


Làm cho tâm được định tĩnh nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra, sự nhận 
thức là tâm, sự thiết lập là niệm, sự quán xét là trí, tâm là sự thiết lập không phải 
là niệm; niệm vừa là sự thiết lập vừa là nệm; với niệm ẫy VỚI trÍ Ấy, VỊ ẫy quán 
xét tâm Ấy; vì thế được nói rằng: “Việc tu tập sự thiết lập niệm về quản xét tâm 
trên tâm.” 


Quán xét: Quán xét tâm ấy là (có ý nghĩa) thế nào? ...(như trên)... quán xét tâm 
ấy là (có ý nghĩa) như thế. Sự tu tập: Có bốn sự tu tập: ...(như trên)... là sự tu 
tập theo ý nghĩa rẻn luyện. 


Làm cho tâm được định tĩnh của các hơi thở vào hơi thở ra là giới thanh tịnh 
theo ý nghĩa thu thúc, ...(như trên)... Làm cho tâm được định tĩnh, đối với vị 
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nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở vào 
hơi thở ra, ...(như trên)... trong khi nhận biết (vị ấy) liên kết các quyên; vì thế 
được nói rằng: “ Và thấu triệt ý nghĩa của thanh tịnh." (3) 


“Làm cho tâm được giải thoát, tôi sẽ thở vào' vị ấy tập, “Làm cho tâm được giải 
thoát, tôi sẽ thở ra” vị ấy tập là (có ý nghĩa) thế nào? 


“Làm cho tâm được giải thoát khỏi tham ái, tôi sẽ thở vào" vị ấy tập; 'Làm cho 
tâm được giải thoát khỏi tham ái, tôi sẽ thở ra' vị ấy tập; “Làm cho tâm được 
giải thoát khỏi sân hận, tôi sẽ thở vào" vị ấy tập; “Làm cho tâm được giải thoát 
khỏi sân hận, tôi sẽ thở ra” vị ây tập; 'Làm cho tâm được giải thoát khỏi si mê ... 
khỏi ngã mạn... khỏi kiến ... khỏi hoài nghi ... khỏi sự lờ đờ ... khỏi sự phóng 
dật ... khỏi sự hồ thẹn (tội lỗi) ... Làm cho tâm được giải thoát khỏi sự ghê sợ 
(tội lỗi), tôi sẽ thở vào? vị ây tập; “Làm cho tâm được giải thoát khỏi sự ghê sợ 
(tội lỗi), tôi sẽ thở ra” vị ấy tập. Làm cho tâm được giải thoát nhờ tác động của 
hơi thở vào hơi thở ra, có sự nhận thức là tâm, sự thiết lập là niệm, ...(như 
trên)... 


Quán xét: Quán xét tâm ấy là (có ý nghĩa) thế nào? ...(như trên)... quán xét tâm 
ấy là (có ý nghĩa) như thế. Sự tu tập: Có bốn sự tu tập: ...(như trên)... là sự tu 
tập theo ý nghĩa rèn luyện. 


Làm cho tâm được giải thoát đối với các hơi thở vào hơi thở ra là giới thanh tịnh 
theo ý nghĩa thu thúc, ...(như trên)... Làm cho tâm được giải thoát, đối với vị 
nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở vào 
hơi thở ra, ...(như trên)... trong khi nhận biết (vị ấy) liên kết các quyền; vì thế 
được nói rằng: “ Và thấu triệt ý nghĩa của thanh tịnh." (4) 


Tám trí về quán xét, tám tùy niệm về sự thiệt lập, và bôn nên tảng thuộc Kinh 
vê việc quán xét tâm trên tâm. 


Nhóm bốn thứ ba. 


“Quán xét về vô thường, tôi sẽ thở vào" vị ấy tập, “quán xét về vô thường, tôi sẽ 
thở ra' vị ấy tập là (có ý nghĩa) thế nào? Vô thường: Cái gì là vô thường? Năm 
uấn là vô thường. Vô thường theo ý nghĩa gì? Vô thường với ý nghĩa sanh diệt. 
Đối với 5 uân, trong khi nhìn thấy sự sanh (hành giả) nhìn thấy bao nhiêu tướng 
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trạng, trong khi nhìn thấy sự diệt nhìn thấy bao nhiêu tướng trạng, trong khi 
nhìn thấy sự sanh diệt, nhìn thấy bao nhiêu tướng trạng? Đối với 5 uẫn, trong 
khi nhìn thấy sự sanh (hành giả) nhìn thấy 25 tướng trạng, trong khi nhìn thấy 
sự điệt nhìn thấy 25 tướng trạng; đối với năm uân, trong khi nhìn thấy sự sanh 
diệt nhìn thấy 50 tướng trạng này. 


“Quán xét về vô thường ở sắc, tôi sẽ thở vào' vị ấy tập, “quán xét về vô thường 
ở sắc, tôi sẽ thở ra” vị ấy tập. “Quán xét về vô thường ở thọ, ... ở tưởng ... ở các 
hành ... ở thức ... ở mắt ... ở lão tử, tôi sẽ thở vào" vị ấy tập, “quán xét về vô 
thường ở lão tử, tôi sẽ thở ra” vị ấy tập. 


Quán xét về vô thường nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra là các pháp, sự 
thiết lập là niệm, sự quán xét là trí, các pháp là sự thiết lập không phải là niệm, 
niệm vừa là sự thiết lập vừa là niệm; với niệm ấy VỚI trÍ Ấy, VỊ ẫy quán xét các 
pháp ấy; vì thế được nói rằng: “Việc /w tập sự thiết lập niệm về quán xét pháp 
trên các pháp.” 


Quán xét: Quán xét các pháp ấy là (có ý nghĩa) thế nào? ...(như trên)... quán xét 
các pháp ấy là (có ý nghĩa) như thế. Sự tu tập: Có bốn sự tu tập: ...(như trên)... 
là sự tu tập theo ý nghĩa rèn luyện. 


Quán xét về vô thường của các hơi thở vào hơi thở ra là giới thanh tịnh theo ý 
nghĩa thu thúc, ...(như trên)... Quán xét về vô thường, đối với vị nhận biết sự 
chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra, 
..(như trên)... trong khi nhận biết (vị ấy) liên kết các quyên; vì thế được nói 
rằng: “Jà thấu triệt ý nghĩa của thanh tịnh.” (1) 


“Quán xét về ly tham, tôi sẽ thở vào' vị ấy tập, 'Quán xét về ly tham, tôi sẽ thở 
ra” vị ấy tập là (có ý nghĩa) thế nào? 


Sau khi nhìn thấy sự tai hại ở sắc, có ước muốn sanh lên về ly tham ở sắc, đức 
tin được hướng đến, và tâm của vị ấy được khắng định chắc chắn: “Quán xét về 
ly tham ở sắc, tôi sẽ thở vào' vị ấy tập, 'Quán xét về ly tham ở sắc, tôi sẽ thở ra” 
VỊ ây tập. Sau khi nhìn thấy sự tai hại ở sắc, có ước muốn sanh lên về việc ly 
tham khỏi sắc, đức tin được hướng đến, và tâm của VỊ ây được khăng định chắc 
chắn: “Quán xét về ly tham ở thọ, ... ở tưởng ... ở các hành ... ở thức ... ở mắt .... 
ở lão tử, tôi sẽ thở vào' vị ấy tập, “Quán xét về ly tham ở lão tử, tôi sẽ thở ra' vị 
ấy tập. 
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Quán xét về ly tham nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra là các pháp, sự 
thiết lập là niệm, ...(như trên)...; vì thế được nói rằng: “Việc tu tập sự thiết lập 
niệm về quán xét pháp trên các pháp.” 


Quán xét: Quán xét các pháp ấy là (có ý nghĩa) thế nào? ...(như trên)... quán xét 
các pháp ấy là (có ý nghĩa) như thế. Sự tu tập: Có bốn sự tu tập: ...(như trên)... 
là sự tu tập theo ý nghĩa rèn luyện. 


Quán xét về ly tham của các hơi thở vào hơi thở ra là giới thanh tịnh theo ý 
nghĩa thu thúc, ...(như trên)... Quán xét về ly tham, đối với vị nhận biết sự 
chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra, 
..(như trên)... trong khi nhận biết (vị ấy) liên kết các quyên; vì thế được nói 
rằng: “Và thấu triệt ý nghĩa của thanh tịnh.” (2) 


“Quán xét về diệt tận, tôi sẽ thở vào" vị ây tập, “Quán xét về diệt tận, tôi sẽ thở 
ra” vị ấy tập là (có ý nghĩa) thế nào? 


Sau khi nhìn thấy sự tai hại ở sắc, có ước muốn sanh lên về sự diệt tận ở sắc, 
đức tin được hướng đến, và tâm của vị ấy được khắng định chắc chắn: “Quán 
xét về diệt tận ở sắc, tôi sẽ thở vào” vị ây tập, “Quán xét về diệt tận ở sắc, tôi sẽ 
thở ra” vị ấy tập. Sau khi nhìn thấy sự tai hại ở sắc, có ước muốn sanh lên về sự 
diệt tận ở sắc, đức tin được hướng đến, và tâm của vị ấy được khăng định chắc 
chắn: “Quán xét về diệt tận ở thọ, ... ở tưởng ... ở các hành ... ở thức ... ở mắt ... 
ở lão tử, tôi sẽ thở vào” vị ây tập, “Quán xét về diệt tận ở lão tử, tôi sẽ thở ra” vị 
ấy tập. 


Tai hại ở vô mình là với bao nhiêu biêu hiện? Vô minh được diệt tận với bao 
nhiêu biêu hiện? Tai hại ở vô minh là với năm biêu hiện. Vô minh được diệt tận 
với tắm biêu hiện. 


Tai hại ở vô minh là với năm biểu hiện gì? Tai hại ở vô minh theo ý nghĩa vô 
thường, tai hại ở vô minh theo ý nghĩa khổ não, tai hại ở vô minh theo ý nghĩa 
vô ngã, tai hại ở vô minh theo ý nghĩa thiêu đốt, tai hại ở vô minh theo ý nghĩa 
chuyền biến; tai hại ở vô minh là với năm biểu hiện này. 


Vô minh được diệt tận với tám biểu hiện gì? Với sự diệt tận của căn nguyên, vô 
minh được diệt tận; với sự diệt tận của nguồn gốc sanh khởi, vô minh được diệt 
tận; với sự diệt tận của sanh, vô minh được diệt tận; với sự diệt tận của phát 
khởi, vô minh được diệt tận; với sự diệt tận của nhân, vô minh được diệt tận; 
với sự điệt tận của duyên, vô minh được diệt tận; với sự sanh khởi của trí, vô 
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minh được diệt tận; với sự thiết lập của diệt tận, vô minh được diệt tận; vô minh 
được diệt tận với tám biểu hiện này. 


Sau khi nhìn thấy sự tai hại ở vô minh với năm biểu hiện này, có Ước muốn 
sanh lên về sự diệt tận ở vô minh với tám biểu hiện này, đức tin được hướng 
đến, và tâm của vị ấy được khăng định chắc chắn: “Quán xét về diệt tận ở vô 
minh, tôi sẽ thở vào” vị ây tập, “Quán xét về diệt tận ở vô minh, tôi sẽ thở ra” vị 
ấy tập. 


Tai hại ở các hành là với bao nhiêu biểu hiện? Các hành được diệt tận với bao 
nhiêu biểu hiện? ...(như trên)... Tai hại ở thức là với bao nhiêu biểu hiện? Thức 
được diệt tận với bao nhiêu biểu hiện? ...(như trên)... Tai hại ở danh sắc là với 
bao nhiêu biểu hiện? Danh sắc được diệt tận với bao nhiêu biểu hiện? ...(như 
trên)... Tai hại ở sáu xứ là với bao nhiêu biểu hiện? Sáu xứ được diệt tận với bao 
nhiêu biểu hiện? ...(như trên)... Tai hại ở xúc là với bao nhiêu biểu hiện? Xúc 
được diệt tận với bao nhiêu biểu hiện? ...(như trên)... Tai hại ở thọ là với bao 
nhiêu biểu hiện? Thọ được diệt tận với bao nhiêu biểu hiện? ...(như trên)... Tai 
hại ở ái là với bao nhiêu biểu hiện? Ái được diệt tận với bao nhiêu biểu hiện? 
...(như trên)... Tai hại ở thủ là với bao nhiêu biểu hiện? Thủ được diệt tận với 
bao nhiêu biểu hiện? ...(như trên)... Tai hại ở hữu là với bao nhiêu biểu hiện? 
Hữu được diệt tận với bao nhiêu biểu hiện? ...(như trên)... Tai hại ở sanh là với 
bao nhiêu biểu hiện? Sanh được diệt tận với bao nhiêu biểu hiện? ...(như trên)... 
Tai hại ở lão tử là với bao nhiêu biểu hiện? Lão tử được diệt tận với bao nhiêu 
biểu hiện? Tai hại ở lão tử là với năm biểu hiện. Lão tử được diệt tận với tám 
biểu hiện. 


Tai hại ở lão tử là với năm biểu hiện gì? Tai hại ở lão tử theo ý nghĩa vô thường, 
...(như trên)... theo ý nghĩa khổ não, ...(như trên)... theo ý nghĩa vô ngã, ...(nt)... 
theo ý nghĩa thiêu đốt, ...(như trên)... theo ý nghĩa chuyên biến; tai hại ở lão tử 
là với năm biểu hiện này. 


Lão tử được diệt tận với tám biểu hiện gì? Với sự diệt tận của căn nguyên, lão 
tử được diệt tận; với sự diệt tận của nguồn gốc sanh khởi, ...(như trên)... với sự 
diệt tận của sanh, ...(như trên)... với sự diệt tận của phát khởi, ...(như trên)... với 
sự diệt tận của nhân, ...(như trên)... với sự diệt tận của duyên, ...(như trên)... với 
sự sanh khởi của trí, ... với sự thiết lập của diệt tận, lão tử được diệt tận; lão tử 
được diệt tận với tám biểu hiện này. 
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Sau khi nhìn thấy sự tai hại ở lão tử với năm biểu hiện này, có ước muốn sanh 
lên về sự diệt tận ở lão tử với tám biểu hiện này, đức tin được hướng đến, và 
tâm của vị ây được khăng định chắc chắn: “Quán xét về diệt tận ở lão tử, tôi sẽ 
thở vào” vị ây tập, “quán xét về diệt tận ở lão tử, tôi sẽ thở ra' vị ây tập. 


Quán xét về diệt tận nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra là các pháp, sự 
thiết lập là niệm, sự quán xét là trí, các pháp là sự thiết lập không phải là niệm, 
niệm vừa là sự thiết lập vừa là niệm; với niệm ấy với trí ấy, vị ấy quán xét các 
pháp ấy; vì thế được nói rằng: “Việc ứw tập sự thiết lập niệm về quán xét pháp 
trên các pháp.” (3) 


Quán xét: Quán xét các pháp ấy là (có ý nghĩa) thế nào? ...(như trên)... Quán 
xét các pháp ấy là (có ý nghĩa) như thế. Sự tu tập: Có bốn sự tu tập: ...(như 
trên)... là sự tu tập theo ý nghĩa rèn luyện. 


Quán xét về diệt tận của các hơi thở vào hơi thở ra là giới thanh tịnh theo ý 
nghĩa thu thúc, ...(như trên)... Quán xét về diệt tận, đối với vị nhận biết sự 
chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra, 
..(như trên)... trong khi nhận biết (vị ấy) liên kết các quyên; vì thế được nói 
rằng: “Jà thấu triệt ý nghĩa của thanh tịnh.” (3) 


“Quán xét về từ bỏ, tôi sẽ thở vào” vị ây tập, “quán xét về từ bỏ, tôi sẽ thở ra” vị 
ây tập là (có ý nghĩa) thê nào? 


Từ bỏ: Có hai sự từ bỏ: Sự từ bỏ do buông bỏ và sự từ bỏ do tiến vào. “Buông 
bỏ sắc” là sự từ bỏ đo buông bỏ. “Tâm tiến vào sự diệt tận của sắc Niết Bàn” là 
sự từ bỏ đo tiến vào: “Quán xét về từ bỏ các sắc, tôi sẽ thở vào' vị ấy tập, 'Quán 
xét về từ bỏ các sắc, tôi sẽ thở ra” vị ấy tập. 'Buông bỏ thọ' ...(như trên)... tưởng 
..(như trên)... các hành ...(như trên)... thức ...(như trên)... mắt ...(như trên)... 
“Buông bỏ lão tử' là sự từ bỏ do buông bỏ. “Tâm tiến vào sự diệt tận của lão tử 
Niết Bàn" là sự từ bỏ do tiến vào: “Quán xét về từ bỏ lão tử, tôi sẽ thở vào” vị ấy 
tập, “Quán xét về từ bỏ lão tử, tôi sẽ thở ra” vị ấy tập. 


Quán xét về sự từ bỏ nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra là các pháp, sự 
thiết lập là niệm, sự quán xét là trí, các pháp là sự thiết lập không phải là niệm, 
niệm vừa là sự thiết lập vừa là niệm; với niệm ấy VỚI tTÍ Ấy, VỊ ây quán xét các 
pháp ấy; vì thế được nói rằng: “Việc ứw tập sự thiết lập niệm về quán xét pháp 
trên các pháp.” 
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Quán xét: Quán xét các pháp ấy là (có ý nghĩa) thế nào? Quán xét về vô 
thường, không phải về thường. ...(như trên)... (Vị ấy) từ bỏ, không nắm giữ. 
Trong khi quán xét về vô thường, (vị ấy) dứt bỏ thường tưởng. ...(như trên)... 
trong khi từ bỏ, (vị ấy) dứt bỏ sự nắm giữ. Quán xét các pháp ấy là (có ý nghĩa) 
như thế. Sự tu tập: Có bốn sự tu tập: là sự tu tập các pháp đã được sanh lên 
trong trường hợp ấy theo ý nghĩa không vượt trội, ...(như trên)..., là sự tu tập 
theo ý nghĩa rèn luyện. 


Quán xét về từ bỏ đối với hơi thở vào hơi thở ra là giới thanh tịnh theo ý nghĩa 
thu thúc, là tâm thanh tịnh theo ý nghĩa không tản mạn, là kiến thanh tịnh theo ý 
nghĩa nhận thức. Trong trường hợp ấy ý nghĩa thu thúc là sự học tập về thăng 
giới, trong trường hợp ấy ý nghĩa theo ý nghĩa không tản mạn là sự học tập về 
thắng tâm, trong trường hợp ấy ý nghĩa nhận thức là sự học tập về thắng tuệ. 
Trong khi hướng tâm đến ba sự học tập này vị ây tập; trong khi nhận biết, 
...(nÐ... trong khi tác chứng các pháp cần được tác chứng vị ấy tập. 


Có sự quán xét về từ bỏ, đối với vị nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn của 
tâm nhờ tác động của hơi thở vào hơi thở ra, các thọ sanh lên được biết đến, 
thiết lập được biết đến, biến mắt được biết đến ...(như trên)... Có sự quán xét về 
từ bỏ, trong khi nhận biết sự chuyên nhất không tản mạn của tâm nhờ tác động 
của hơi thở vào hơi thở ra, (vị ấy) liên kết các quyền, nhận biết hành xứ, thấu 
triệt ý nghĩa của thanh tịnh, (vị ấy) liên kết các lực, liên kết các giác chi, liên kết 
Đạo, liên kết các pháp, nhận biết hành xứ, và thấu triệt ý nghĩa của thanh tịnh. 


Liên kết các quyền: Liên kết các quyền là (có ý nghĩa) thế nào? Liên kết tín 
quyền theo ý nghĩa cương quyết. ...(như trên)...; vì thế được nói rằng: “Và thấu 
triệt ý nghĩa của thanh tịnh.” (4) 


Tám trí về quán xét, tám tùy niệm về sự thiệt lập, và bôn nên tảng thuộc Kinh 
về việc quán xét pháp trên các pháp. 


Đây là 32 trí về việc thực hành niệm. 
Nhóm bôn thứ tư. 


Phân giải thích trí vê việc thực hành niệm. 
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6-11. Nhóm Sáu về Trí 


(6) 24 trí gì do năng lực của định? 


Nhờ tác động của hơi thở vào đài sự chuyên nhất không tản mạn của tâm là 
định, nhờ tác động của hơi thở ra dài sự chuyên nhất không tản mạn của tâm là 
định, ...(như trên)... Làm cho tâm được giải thoát, nhờ tác động của hơi thở vào 
sự chuyên nhất không tản mạn của tâm là định, làm cho tâm được giải thoát, 
nhờ tác động của hơi thở ra sự chuyên nhất không tản mạn của tâm là định. 


Đây là 24 trí do năng lực của định. 
(7) 72 trí gì do năng lực của minh sát? 


Hơi thở vào dài, theo ý nghĩa quán xét là vô thường là minh sát, theo ý nghĩa 
quán xét là khổ não là minh sát, theo ý nghĩa quán xét là vô ngã là minh sát. Hơi 
thở ra dài, theo ý nghĩa quán xét là vô thường là minh sát, theo ý nghĩa quán xét 
là khổ não là minh sát, theo ý nghĩa quán xét là vô ngã là minh sát. ...(như 
trên)... Làm cho tâm được giải thoát trong khi thở vào, làm cho tâm được giải 
thoát trong khi thở ra, theo ý nghĩa quán xét là vô thường là minh sát, theo ý 
nghĩa quán xét là khổ não là minh sát, theo ý nghĩa quán xét là vô ngã là minh 
sát. 


Đây là 72 trí do năng lực của minh sát. 
(8) 8 trí về nhàm chán là gì? 


“Quán xét về vô thường, (vị ấy) biết và thấy hơi thở vào đúng theo bản thể" là trí 
về nhàm chán, “Quán xét về vô thường, (vị ấy) biết và thấy hơi thở ra đúng theo 
bản thể" là trí về nhàm chán, ...(như trên)..., “Quán xét về từ bỏ, (vị ấy) biết và 
thấy hơi thở vào đúng theo bản thể" là trí về nhàm chán, “Quán xét về từ bỏ, (vị 
ấy) biết và thấy hơi thở ra đúng theo bản thể” là trí về nhàm chán. 


Đây là § trí về nhàm chán. 

(9) 8 trí thuận theo nhàm chán là gì? 

Quán xét về vô thường trong khi thở vào, tuệ về sự thiết lập của kinh hãi là trí 

thuận theo nhàm chán; quán xét về vô thường trong khi thở ra, tuệ về sự thiết 

lập của kinh hãi là trí thuận theo nhàm chán; ...(như trên)...; quán xét về từ bỏ 

trong khi thở vào, tuệ về sự thiết lập của kinh hãi là trí thuận theo nhàm chán; 
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quán xét về từ bỏ trong khi thở ra, tuệ về sự thiết lập của kinh hãi là trí thuận 
theo nhàm chán. 


Đây là § trí thuận theo nhàm chán. 
(10) 8 trí gì về sự tịnh lặng của nhàm chán? 


Quán xét về vô thường trong khi thở vào, tuệ về sự phân biệt rõ và về sự trụ 
vững là trí về sự tịnh lặng của nhàm chán; quán xét về vô thường trong khi thở 
ra, tuỆ VỀ sự phân biệt rõ và về sự trụ vững là trí về sự tịnh lặng của nhàm chán; 
...(n®...; quán xét về từ bỏ trong khi thở vào, tuệ về sự phân biệt rõ và về sự trụ 
vững là trí về sự tịnh lặng của nhàm chán; quán xét về từ bỏ trong khi thở ra, tuệ 
về sự phân biệt rõ và về sự trụ vững là trí về sự tịnh lặng của nhàm chán. 


Đây là § trí về sự tịnh lặng của nhàm chán. 
(11) 21 trí gì về sự an lạc của giải thoát? 


Do Đạo Nhập Lưu, trạng thái dứt bỏ, trạng thái đoạn trừ hoàn toàn đối với thân 
kiến sanh lên là trí về sự an lạc của giải thoát; trạng thái dút bỏ, trạng thái đoạn 
trừ hoàn toàn đối với hoài nghỉ sanh lên là trí về sự an lạc của giải thoát; trạng 
thái dứt bỏ, trạng thái đoạn trừ hoàn toàn đối với sự cô chấp vào giới và nghi 
thức, ... đối với kiến ngủ ngầm, ... đối với hoài nghi ngủ ngầm sanh lên là trí về 
sự an lạc của giải thoát. Do Đạo Nhất Lai, trạng thái dứt bỏ, trạng thái đoạn trừ 
hoàn toàn đối với sự ràng buộc của ái dục, đối với sự ràng buộc của bất bình có 
tính chất thô thiển,... đối với ái dục ngủ ngầm và bất bình ngủ ngầm có tính 
chất thô thiển sanh lên là trí về sự an lạc của giải thoát. Do Đạo Bất Lai, trạng 
thái dứt bỏ, trạng thái đoạn trừ hoàn toàn đối với sự ràng buộc của ái dục và sự 
ràng buộc của bắt bình có tính chất vi tế, ... đối với ái đục ngủ ngầm và bất bình 
ngủ ngầm có tính chất vi tế sanh lên là trí về sự an lạc của giải thoát. Do Đạo A- 
la-hán, trạng thái dứt bỏ, trạng thái đoạn trừ hoàn toàn đối với ái sắc, ... đôi với 
ái vô sắc, đối với ngã mạn, đối với phóng dật, đối với vô minh, đối với ngã mạn 
ngủ ngầm, đối với ái hữu ngủ ngầm, đối với vô minh ngủ ngầm sanh lên là trí 
về sự an lạc của giải thoát. 

Đây là 21 trí về sự an lạc của giải thoát. 


Đối với vị đang tu tập định của niệm hơi thở vào hơi thở ra theo 16 nên tảng, có 
hơn 200 pháp sanh lên (ở vị ấy). 


Phần Giảng về Niệm Hơi Thở Vào Hơi Thở Ra được hoàn tắt. 


-=ooOoo-- 
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IV. GIẢNG VỀ QUYÊN 


1. Bài Kinh thứ nhất 


Tôi đã được nghe như vậy: Một thời đức Thế Tôn ngự tại tu viện của ông 
Anathapindika, trong khu rừng (của thái tử) Jeta, ở thành Sãvatthi. Chính ở tại 
nơi ấy, đức Thế Tôn đã bảo các vị tỳ khưu rằng: “Này các tỳ khưu.” “Thưa 
ngài,” các vị tỳ khưu ấy đã đáp lại đức Thế Tôn. Đức Thế Tôn đã nói điều này: 


- Này các tỳ khưu, đây là năm quyền. Những gì là năm? Tín quyên, tấn quyền, 
niệm quyên, định quyền, tuệ quyền. Này các tỳ khưu, đây là năm quyền. 


Năm quyền này được thanh tịnh theo bao nhiêu cách? Năm quyền này được 
thanh tịnh theo 15 cách: Đối với vị đang xa lánh các kẻ không có đức tin, đang 
xu hướng theo tiếp cận gần gũi những người có đức tin, đang quán xét lại các 
bài kinh khơi dậy đức tin; tín quyền được thanh tịnh bằng ba cách này. 


Đối với vị đang xa lánh các kẻ biếng nhác, đang xu hướng theo tiếp cận gần gũi 
những người có sự ra sức tinh tấn, đang quán xét lại các sự nỗ lực đúng đẫn; tấn 
quyền được thanh tịnh bằng ba cách này. 


Đối với vị đang xa lánh các kẻ có niệm bị quên lãng, đang xu hướng theo tiếp 
cận gần gũi những người có niệm được thiết lập, đang quán xét lại các sự thiết 
lập nệm; niệm quyền được thanh tịnh bằng ba cách này. 


Đối với vị đang xa lánh các kẻ không định tĩnh, đang xu hướng theo tiếp cận 
gần gũi những người định tĩnh, đang quán xét lại các định và giải thoát; định 
quyền được thanh tịnh bằng ba cách này. 


Đối với vị đang xa lánh các kẻ có tuệ kém, đang xu hướng theo tiếp cận gần gũi 
những người có tuệ, đang quán xét lại hành vi của trí thâm sâu; tuệ quyền được 
thanh tịnh bằng ba cách này. 


Như thế, đối với vị đang xa lánh năm hạng người này, đối với vị đang xu hướng 
theo tiếp cận gần gũi năm hạng người (kia), đối với vị đang quán xét lại các bài 
kinh khơi dậy đức tin, các quyền này được thanh tịnh theo 15 cách này. 
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Năm quyền được phát triển bằng bao nhiêu cách? Bằng bao nhiêu cách có được 
sự phát triển của năm quyền?!"Năm quyền được phát triển bằng mười cách, 
bằng mười cách có được sự phát triển của năm quyên. 


Trong khi đứt bỏ sự không có đức tin là phát triển tín quyền, trong khi phát triển 
tín quyền là dứt bỏ sự không có đức tin; trong khi dứt bỏ sự biếng nhác là phát 
triển tắn quyền, trong khi phát triển tắn quyền là dứt bỏ sự biếng nhác; trong khi 
dứt bỏ sự buông lung là phát triển niệm quyên, trong khi phát triển niệm quyền 
là dứt bỏ sự buông lung; trong khi dứt bỏ sự phóng đật là phát triển định quyền, 
trong khi phát triển định quyền là đứt bỏ sự phóng dật; trong khi đứt bỏ vô minh 
là phát triển tuệ quyền, trong khi phát triển tuệ quyền là dứt bỏ vô minh. 


Năm quyên được phát triên băng mười cách này, băng mười cách này có được 
sự phát triên của năm quyên. 


Năm quyền (là) được phát triển, _ (là) được phát triển tốt đẹp bằng bao nhiêu 
cách? Năm quyền (là) được phát triển, (là) được phát triển tốt đẹp bằng mười 
cách. 


Do trạng thái dứt bỏ, do trạng thái dứt bỏ tốt đẹp của sự không có đức tin, tín 
quyền được phát triển được phát triển tốt đẹp; do trạng thái đã được phát triển, 
do trạng thái đã được phát triển tốt đẹp của tín quyền, có sự từ bỏ, có sự từ bỏ 
tốt đẹp của sự không có đức tin. Do trạng thái dứt bỏ ... của sự biếng nhác, tấn 
quyền được phát triển ...; do trạng thái đã được phát triển ... của tấn quyên, có 
sự từ bỏ ... của sự biếng nhác. Do trạng thái dứt bỏ ... của sự buông lung, niệm 
quyền được phát triển ...; do trạng thái đã được phát triển ... của niệm quyền, có 
sự từ bỏ... của sự buông lung. Do trạng thái dứt bỏ ... của phóng dật, định 
quyền được phát triển ...; do trạng thái đã được phát triỀn... của định quyền, có 
sự từ bỏ ... của phóng dật. Do trạng thái dứt bỏ, do trạng thái dứt bỏ tốt đẹp của 
vô minh, tuệ quyền được phát triển được phát triển tốt đẹp; do trạng thái đã 
được phát triển, do trạng thái đã được phát triển tốt đẹp của tuệ quyên, có sự từ 
bỏ, có sự từ bỏ tốt đẹp của vô minh. 


Năm quyên (là) được phát triển, (là) được phát triển tốt đẹp bằng mười cách 
này. 


Năm quyền được phát triển bằng bao nhiêu cách? Năm quyền không những (là) 
được phát triển, mà (là) còn được phát triển tốt đẹp, được tịnh lặng, và được 
tịnh lặng tốt đẹp bằng bao nhiêu cách? Năm quyền được phát triển bằng bốn 
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cách; năm quyền không những (là) được phát triển, mà (là) còn được phát triển 
tốt đẹp, được tịnh lặng, và được tịnh lặng tốt đẹp bằng bốn cách. 


Ở sát-na Đạo Nhập Lưu, năm quyền được phát triển; ở sát-na Quả Nhập Lưu, 
năm quyền không những (là) được phát triển, mà (là) còn được phát triển tốt 
đẹp, được tịnh lặng, và được tịnh lặng tốt đẹp. Ở sát-na Đạo Nhất Lai, ... ở sát- 
na Quả Nhất Lai, ... Ở sát-na Đạo Bất Lai, ... ở sát-na Quả Bất Lai, ... Ở sát-na 
Đạo A-la-hán, năm quyền được phát triển; ở sát-na Quả A-la-hán, năm quyền 
không những (là) được phát triển, mà (là) còn được phát triển tốt đẹp, được tịnh 
lặng, và được tịnh lặng tốt đẹp. 


Như thế, có bốn sự thanh tịnh của Đạo, có bốn sự thanh tịnh của Quả, có bốn sự 
thanh tịnh của đoạn trừ, có bốn sự thanh tịnh của tịnh lặng. Bằng bốn cách này, 
năm quyền được phát triển; bằng bốn cách này, năm quyền không những (là) 
được phát triển, mà (là) còn được phát triển tốt đẹp, được tịnh lặng, và được 
tịnh lặng tốt đẹp. 


Có sự phát triển quyền ở bao nhiêu hạng người? Bao nhiêu hạng người có 
quyền được phát triển? Có sự phát triển quyền ở tám hạng người, ba hạng người 
có quyền được phát triền. 


Có sự phát triển quyền ở tám hạng người nào? Ở bảy hạng Hữu Học và phàm 
nhân hoàn thiện; có sự phát triển quyền ở tám hạng người này. Ba hạng người 
nào có quyền được phát triển? Vị Phật Thinh Văn, đệ tử của đức Như Lai, là 
bậc Lậu Tận có quyền được phát triển; đức Phật Độc Giác với ý nghĩa tự mình 
chứng ngộ có quyền được phát triển; đức Như Lai với ý nghĩa vô lượng, là bậc 
A-la-hán, đắng Chánh Đắng Giác có quyền được phát triển; ba hạng người này 
có quyền được phát triền. 


Như thế, có sự phát triển quyền ở tám hạng người này; ba hạng người này có 
quyền được phát triển. 


Phần giải thích về bài Kinh thứ nhất. 
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2. Bài Kinh thứ nhì 
[Duyên khởi ở Säãvatthi] 


Này các tỳ khưu, đây là năm quyền. Những gì là năm? Tín quyên, tấn quyên, 
niệm quyên, định quyên, tuệ quyên. 


Này các tỳ khưu, chính các vị Sa-môn hoặc Bà-la-môn nào không nhận biết 
đúng theo thực thể về sự sanh khởi, về sự biến mất, về sự khoái lạc, về sự tai 
hại, và về sự xuất ly của năm quyền này, này các tỳ khưu, đối với ta các Sa-môn 
hoặc Bà-la-môn ấy không được xem là Sa-môn trong số các Sa-môn, hoặc 
không được xem là Bà-la-môn trong số các Bà-la-môn; hơn nữa các vị tôn túc 
ấy ngay trong thời hiện tại không tự mình tác chứng bằng thăng trí, đạt đến và 
an trú vào mục đích của Sa-môn hạnh hoặc mục đích của Bà-la-môn hạnh. 


Này các tỳ khưu, chính các vị Sa-môn hoặc Bà-la-môn nào nhận biết đúng theo 
thực thể về sự sanh khởi, về sự biến mất, về sự khoái lạc, về sự tai hại, và về sự 
xuất ly của năm quyên này, này các tỳ khưu, đối với ta các Sa-môn hoặc Bà-la- 
môn ấy được xem là Sa-môn trong số các Sa-môn, hoặc được xem là Bà-la-môn 
trong số các Bà-la-môn; hơn nữa các vị tôn túc ấy ngay trong thời hiện tại tự 
mình tác chứng bằng thắng trí, đạt đến và an trú vào mục đích của Sa-môn hạnh 
hoặc mục đích của Bà-la-môn hạnh. 


Sự sanh khởi của năm quyền là với bao nhiêu biểu hiện? Nhận biết sự sanh khởi 
của năm quyền bằng bao nhiêu biểu hiện? Sự biến mắt của năm quyên là với 
bao nhiêu biểu hiện? Nhận biết sự biến mất của năm quyền bằng bao nhiêu biểu 
hiện? Sự khoái lạc của năm quyền là với bao nhiêu biểu hiện? Nhận biết sự 
khoái lạc của năm quyền bằng bao nhiêu biểu hiện? Sự tai hại của năm quyên là 
với bao nhiêu biểu hiện? Nhận biết sự tai hại của năm quyền bằng bao nhiêu 
biểu hiện? Sự xuất ly của năm quyền là với bao nhiêu biểu hiện? Nhận biết sự 
xuất ly của năm quyền bằng bao nhiêu biểu hiện? 


Sự sanh khởi của năm quyên là với 40 biểu hiện, (hành giả) nhận biết sự sanh 
khởi của năm quyền băng 40 biểu hiện. Sự biến mất của năm quyền là với 40 
biểu hiện, (hành giả) nhận biết sự biến mất của năm quyền bằng 40 biểu hiện. 
Sự khoái lạc của năm quyên là với 25 biểu hiện, (hành giả) nhận biết sự khoái 
lạc của năm quyền bằng 25 biểu hiện. Sự tai hại của năm quyền là với 25 biểu 
hiện, (hành giả) nhận biết sự tai hại của năm quyền bằng 25 biểu hiện. Sự xuất 
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ly của năm quyên là với 180 biểu hiện, (hành giả) nhận biết sự xuất ly của năm 
quyền bằng 180 biểu hiện. 


Sự sanh khởi của năm quyền là với 40 biểu hiện gì? Nhận biết sự sanh khởi của 
năm quyền bằng 40 biểu hiện gì? 


Sự sanh khởi của hướng tâm theo ý nghĩa cương quyết là sự sanh khởi của tín 
quyền, sự sanh khởi của ước muốn do tác động của sự cương quyết là sự sanh 
khởi của tín quyền, sự sanh khởi của tác ý do tác động của sự cương quyết là sự 
sanh khởi của tín quyền, sự thiết lập của nhất thể do tác động của tín quyền là 
sự sanh khởi của tín quyền. Sự sanh khởi của hướng tâm theo ý nghĩa ra sức là 
sự sanh khởi của tấn quyền, sự sanh khởi của ước muốn do tác động của sự ra 
sức là sự sanh khởi của tấn quyên, sự sanh khởi của tác ý do tác động của sự ra 
sức là sự sanh khởi của tấn quyên, sự thiết lập của nhất thể do tác động của tấn 
quyền là sự sanh khởi của tấn quyền. Sự sanh khởi của hướng tâm theo ý nghĩa 
thiết lập là sự sanh khởi của niệm quyền, sự sanh khởi của ước muốn do tác 
động của sự thiết lập là sự sanh khởi của niệm quyên, sự sanh khởi của tác ý do 
tác động của sự thiết lập là sự sanh khởi của niệm quyên, sự thiết lập của nhất 
thể do tác động của niệm quyên là sự sanh khởi của niệm quyên. Sự sanh khởi 
của hướng tâm theo ý nghĩa không tản mạn là sự sanh khởi của định quyền, sự 
sanh khởi của ước muốn do tác động của sự không tản mạn là sự sanh khởi của 
định quyền, sự sanh khởi của tác ý do tác động của sự không tản mạn là sự sanh 
khởi của định quyên, sự thiết lập của nhất thể do tác động của định quyền là sự 
sanh khởi của định quyên. Sự sanh khởi của hướng tâm theo ý nghĩa nhận thức 
là sự sanh khởi của tuệ quyên, sự sanh khởi của ước muốn do tác động của sự 
nhận thức là sự sanh khởi của tuệ quyền, sự sanh khởi của tác ý do tác động của 
sự nhận thức là sự sanh khởi của tuệ quyên, sự thiết lập của nhất thể do tác động 
của tuệ quyền là sự sanh khởi của tuệ quyền. 


Sự sanh khởi của hướng tâm theo ý nghĩa cương quyết là sự sanh khởi của tín 
quyền, sự sanh khởi của hướng tâm theo ý nghĩa ra sức là sự sanh khởi của tấn 
quyền, sự sanh khởi của hướng tâm theo ý nghĩa thiết lập là sự sanh khởi của 
niệm quyền, sự sanh khởi của hướng tâm theo ý nghĩa không tản mạn là sự sanh 
khởi của định quyền, sự sanh khởi của hướng tâm theo ý nghĩa nhận thức là sự 
sanh khởi của tuệ quyền. Sự sanh khởi của ước muốn do tác động của sự cương 
quyết là sự sanh khởi của tín quyên, sự sanh khởi của ước muốn do tác động của 
sự ra sức là sự sanh khởi của tấn quyên, sự sanh khởi của ước muốn do tác động 
của sự thiết lập là sự sanh khởi của niệm quyên, sự sanh khởi của ước muốn do 
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tác động của sự không tản mạn là sự sanh khởi của định quyên, sự sanh khởi 
của ước muôn do tác động của sự nhận thức là sự sanh khởi của tuệ quyên. 


Sự sanh khởi của tác ý do tác động của sự cương quyết là sự sanh khởi của tín 
quyên, sự sanh khởi của tác ý do tác động của sự ra sức là sự sanh khởi của tấn 
quyên, sự sanh khởi của tác ý do tác động của sự thiết lập là sự sanh khởi của 
niệm quyên, sự sanh khởi của tác ý do tác động của sự không tản mạn là sự sanh 
khởi của định quyên, sự sanh khởi của tác ý do tác động của sự nhận thức là sự 
sanh khởi của tuệ quyên. Sự thiết lập của nhất thể do tác động của tín quyền là 
sự sanh khởi của tín quyền, sự thiết lập của nhất thể do tác động của tấn quyền 
là sự sanh khởi của tấn quyên. sự thiết lập của nhất thể do tác động của niệm 
quyền là sự sanh khởi của niệm quyền, sự thiết lập của nhất thể do tác động của 
định quyền là sự sanh khởi của định quyên, sự thiết lập của nhất thể do tác động 
của tuệ quyền là sự sanh khởi của tuệ quyên. 


Sự sanh khởi của năm quyên là với 40 biểu hiện này, (hành giả) nhận biết sự 
sanh khởi của năm quyền bằng 40 biểu hiện này. 


Sự biên mât của năm quyền là với 40 biểu hiện gì? Nhận biết sự biễn mất của 
năm quyền bằng 40 biểu hiện gì? 


Sự biến mất của sự hướng tâm theo ý nghĩa cương quyết là sự biến mất của tín 
quyền, sự biến mất của ước muốn do tác động của sự cương quyết là sự biến 
mắt của tín quyền, sự biến mất của tác ý do tác động của sự cương quyết là sự 
biến mắt của tín quyền, sự không thiết lập của nhất thể do tác động của tín 
quyền là sự biến mất của tín quyên. 


Sự biến mắt của sự hướng tâm theo ý nghĩa ra sức là sự biến mất của tấn quyền, 
sự biến mất của ước muốn do tác động của sự ra sức là sự biến mất của tấn 
quyên, sự biến mắt của tác ý do tác động của sự ra sức là sự biến mất của tấn 
quyên, sự không thiết lập của nhất thể do tác động của tấn quyên là sự biến mất 
của tấn quyên. 


Sự biến mất của sự hướng tâm theo ý nghĩa thiết lập là sự biến mất của niệm 
quyên, sự biến mất của ước muốn do tác động của sự thiết lập là sự biến mất 
của niệm quyền, sự biến mất của tác ý do tác động của sự thiết lập là sự biến 
mất của niệm quyên, sự không thiết lập của nhất thể do tác động của niệm 
quyền là sự biến mất của niệm quyên. 


1066 


Sự biến mắt của sự hướng tâm theo ý nghĩa không tản mạn là sự biến mất của 
định quyên, sự biến mất của ước muốn do tác động của sự không tản mạn là sự 
biến mất của định quyên, sự biến mất của tác ý do tác động của sự không tản 
mạn là sự biến mất của định quyền, sự không thiết lập của nhất thể do tác động 
của định quyên là sự biến mất của định quyên. 


Sự biến mất của sự hướng tâm theo ý nghĩa nhận thức là sự biến mất của tuệ 
quyền, sự biến mất của ước muốn do tác động của sự nhận thức là sự biến mất 
của tuệ quyên, sự biến mất của tác ý do tác động của sự nhận thức là sự biến 
mắt của tuệ quyên, sự không thiết lập của nhất thể đo tác động của tuệ quyền là 
sự biến mất của tuệ quyên. 


Sự biến mất của sự hướng tâm theo ý nghĩa cương quyết là sự biến mất của tín 
quyên, sự biến mất của sự hướng tâm theo ý nghĩa ra sức là sự biến mất của tấn 
quyền, sự biến mất của sự hướng tâm theo ý nghĩa thiết lập là sự biến mất của 
niệm quyên, sự biến mất của sự hướng tâm theo ý nghĩa không tản mạn là sự 
biến mắt của định quyền, sự biến mắt của sự hướng tâm theo ý nghĩa nhận thức 
là sự biễn mắt của tuệ quyên. 


Sự biến mất của ước muốn do tác động của sự cương quyết là sự biến mất của 
tín quyền, sự biến mắt của ước muốn do tác động của sự ra sức là sự biến mất 
của tấn quyền, sự biến mắt của ước muốn do tác động của sự thiết lập là sự biến 
mắt của niệm quyên, sự biến mất của ước muốn do tác động của sự không tản 
mạn là sự biễn mất của định quyên, sự biến mất của ước muốn do tác động của 
sự nhận thức là sự biến mắt của tuệ quyên. 


Sự biến mất của tác ý do tác động của sự cương quyết là sự biến mất của tín 
quyền, sự biến mắt của tác ý do tác động của sự ra sức là sự biến mất của tấn 
quyên, sự biến mất của tác ý do tác động của sự thiết lập là sự biến mất của 
niệm quyền, sự biến mất của tác ý do tác động của sự không tản mạn là sự biến 
mất của định quyên, sự biến mất của tác ý do tác động của sự nhận thức là sự 
biến mất của tuệ quyên. 


Sự không thiết lập của nhất thể do tác động của tín quyên là sự biến mất của tín 
quyền, sự không thiết lập của nhất thể do tác động của tấn quyên là sự biến mất 
của tắn quyên, sự không thiết lập của nhất thể do tác động của niệm quyên là sự 
biến mất của niệm quyền, sự không thiết lập của nhất thể do tác động của định 
quyền là sự biến mất của định quyền, sự không thiết lập của nhất thể do tác 
động của tuệ quyên là sự biến mắt của tuệ quyên. 
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Sự biến mất của năm quyền là với 40 biểu hiện này, (hành giả) nhận biết sự biến 
mắt của năm quyền bằng 40 biểu hiện này. 


Sự khoái lạc của năm quyền là với 25 biểu hiện gì? Nhận biết sự khoái lạc của 
năm quyền bằng 25 biểu hiện gì? 


Sự không thiết lập của sự không có đức tin là sự khoái lạc của tín quyên, sự 
không thiết lập của trạng thái bực bội do không có đức tin là sự khoái lạc của tín 
quyên, sự tự tín của hành vi cương quyết là sự khoái lạc của tín quyền, sự an trú 
và đắc chứng thanh tịnh là sự khoái lạc của tín quyên, lạc và hỷ tâm nào sanh 
lên tùy thuận vào tín quyền thì điều ấy là sự khoái lạc của tín quyên. 


Sự không thiết lập của biếng nhác là sự khoái lạc của tấn quyên, sự không thiết 
lập của trạng thái bực bội do biếng nhác là sự khoái lạc của tấn quyên, sự tự tín 
của hành vi ra sức là sự khoái lạc của tấn quyên, sự an trú và đắc chứng thanh 
tịnh là sự khoái lạc của tấn quyền, lạc và hỷ tâm nào sanh lên tùy thuận vào tấn 
quyền thì điều ấy là sự khoái lạc của tấn quyên. 


Sự không thiết lập của buông lung là sự khoái lạc của niệm quyên, sự không 
thiết lập của trạng thái bực bội do buông lung là sự khoái lạc của niệm quyền, 
sự tự tín của hành vi thiết lập là sự khoái lạc của niệm quyền, sự an trú và đắc 
chứng thanh tịnh là sự khoái lạc của niệm quyên, lạc và hỷ tâm nào sanh lên tùy 
thuận vào niệm quyên thì điều ấy là sự khoái lạc của niệm quyền. 


Sự không thiết lập của phóng dật là sự khoái lạc của định quyên, sự không thiết 
lập của trạng thái bực bội do phóng dật là sự khoái lạc của định quyên, sự tự tín 
của hành vi không tản mạn là sự khoái lạc của định quyền, sự an trú và đắc 
chứng thanh tịnh là sự khoái lạc của định quyền, lạc và hỷ tâm nảo sanh lên tùy 
thuận vào định quyên thì điều ấy là sự khoái lạc của định quyền. 


Sự không thiết lập của vô minh là sự khoái lạc của tuệ quyền, sự không thiết lập 
của trạng thái bực bội do vô minh là sự khoái lạc của tuệ quyền, sự tự tín của 
hành vi nhận thức là sự khoái lạc của tuệ quyên, sự an trú và đắc chứng thanh 
tịnh là sự khoái lạc của tuệ quyên, lạc và hỷ tâm nào sanh lên tùy thuận vào tuệ 
quyền thì điều ấy là sự khoái lạc của tuệ quyên. 


Sự khoái lạc của năm quyên là với 25 biểu hiện này, (hành giả) nhận biết sự 
khoái lạc của năm quyền băng 25 biểu hiện này. 
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Sự tai hại của năm quyền là với 25 biểu hiện gì? Nhận biết sự tai hại của năm 
quyền bằng 25 biểu hiện gì? 


Sự thiết lập của sự không có đức tin là sự tai hại của tín quyền, sự thiết lập của 
trạng thái bực bội đo không có đức tin là sự tai hại của tín quyền, theo ý nghĩa 
vô thường là sự tai hại của tín quyền, theo ý nghĩa khô não là sự tai hại của tín 
quyên, theo ý nghĩa vô ngã là sự tai hại của tín quyên. 


Sự thiết lập của sự biếng nhác là sự tai hại của tấn quyên, sự thiết lập của trạng 
thái bực bội do biếng nhác là sự tai hại của tấn quyền, theo ý nghĩa vô thường là 
sự tai hại của tấn quyên, theo ý nghĩa khổ não là sự tai hại của tấn quyên, theo ý 
nghĩa vô ngã là sự tai hại của tấn quyên. 


Sự thiết lập của sự buông lung là sự tai hại của niệm quyên, sự thiết lập của 
trạng thái bực bội do buông lung là sự tai hại của niệm quyền, theo ý nghĩa vô 
thường là sự tai hại của niệm quyên, theo ý nghĩa khổ não là sự tai hại của niệm 
quyền, theo ý nghĩa vô ngã là sự tai hại của niệm quyên. 


Sự thiết lập của phóng dật là sự tai hại của định quyên, sự thiết lập của trạng 
thái bực bội do phóng đật là sự tai hại của định quyên, theo ý nghĩa vô thường là 
sự tai hại của định quyền, theo ý nghĩa khổ não là sự tai hại của định quyên, 
theo ý nghĩa vô ngã là sự tai hại của định quyên. 


Sự thiết lập của vô minh là sự tai hại của tuệ quyên, sự thiết lập của trạng thái 
bực bội do vô minh là sự tai hại của tuệ quyền, theo ý nghĩa vô thường là sự tai 
hại của tuệ quyền, theo ý nghĩa khổ não là sự tai hại của tuệ quyên, theo ý nghĩa 
vô ngã là sự tai hại của tuệ quyên. 


Sự tai hại của năm quyền là với 25 biểu hiện này, (hành giả) nhận biết sự tai hại 
của năm quyền bằng 25 biểu hiện này. 


Sự xuất ly của năm quyên là với 180 biểu hiện gì? Nhận biết sự xuất ly của năm 
quyền bằng 180 biểu hiện gì? 


Với ý nghĩa cương quyết, tín quyền được xuất ly khỏi sự không có đức tin, được 
xuất ly khỏi trạng thái bực bội do không có đức tin, được xuất ly khỏi các phiền 
não xu hướng theo điều ấy và khỏi các uân, được xuất ly khỏi tất cả các hiện 
tướng ở ngoại phần, từ đó được xuất ly khỏi tín quyền (thuộc thời điểm) liền 
trước đây nhờ sự thành tựu tín quyền thù thắng hơn. 
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Với ý nghĩa ra sức, tấn quyền được xuất ly khỏi sự biếng nhác, được xuất ly 
khỏi trạng thái bực bội do biếng nhác, được xuất ly khỏi các phiền não xu 
hướng theo điều ấy và khỏi các uân, được xuất ly khỏi tất cả các hiện tướng ở 
ngoại phần, từ đó được xuất ly khỏi tấn quyền (thuộc thời điểm) liền trước đây 
nhờ sự thành tựu tấn quyên thù thăng hơn. 


Với ý nghĩa thiết lập, niệm quyền được xuất ly khỏi sự buông lung, được xuất ly 
khỏi trạng thái bực bội do buông lung, được xuất ly khỏi các phiền não xu 
hướng theo điều ấy và khỏi các uân, được xuất ly khỏi tất cả các hiện tướng ở 
ngoại phần, từ đó được xuất ly khỏi niệm quyền (thuộc thời điểm) liền trước 
đây nhờ sự thành tựu của niệm quyên thù thắng hơn. 


Với ý nghĩa không tản mạn, định quyền được xuất ly khỏi sự phóng dật, được 
xuất ly khỏi trạng thái bực bội đo phóng dật, được xuất ly khỏi các phiền não xu 
hướng theo điều ấy và khỏi các uẫn, được xuất ly khỏi tất cả các hiện tướng ở 
ngoại phần, từ đó được xuất ly khỏi định quyền (thuộc thời điểm) liền trước đây 
nhờ sự thành tựu của định quyền thù thắng hơn. 


Với ý nghĩa nhận thức, tuệ quyền được xuất ly khỏi vô minh, được xuất ly khỏi 
trạng thái bực bội do vô minh, được xuất ly khỏi các phiền não xu hướng theo 
điều ấy và khỏi các uân, được xuất ly khỏi tất cả các hiện tướng ở ngoại phần, 
từ đó được xuất ly khỏi tuệ quyền (thuộc thời điểm) liền trước đây nhờ sự thành 
tựu của tuệ quyền thù thắng hơn. 


Do nhờ năng lực của sơ thiền, năm quyền được xuất ly khỏi năm quyền ở giai 
đoạn trước đây. Do nhờ năng lực của nhị thiền, năm quyền được xuất ly khỏi 
năm quyên ở sơ thiền. Do nhờ năng lực của tam thiền, năm quyền được xuất ly 
khỏi năm quyền ở nhị thiền. Do nhờ năng lực của tứ thiền, năm quyền được 
xuất ly khỏi năm quyền ở tam thiền. Do nhờ năng lực của sự chứng đạt không 
vô biên xứ, năm quyền được xuất ly khỏi năm quyền ở tứ thiền. Do nhờ năng 
lực của sự chứng đạt thức vô biên xứ, năm quyền được xuất ly khỏi năm quyền 
ở sự chứng đạt không vô biên xứ. Do nhờ năng lực của sự chứng đạt vô sở hữu 
xứ, năm quyền được xuất ly khỏi năm quyền ở sự chứng đạt thức vô biên xứ. 
Do nhờ năng lực của sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ, năm quyền được 
xuất ly khỏi năm quyền ở sự chứng đạt vô sở hữu xứ. Do nhờ năng lực của sự 
quán xét về vô thường, năm quyền được xuất ly khỏi năm quyền ở sự chứng đạt 
phi tưởng phi phi tưởng xứ. 
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Do nhờ năng lực của sự quán xét về khổ não, năm quyền được xuất ly khỏi năm 
quyền ở sự quán xét về vô thường. Do nhờ năng lực của sự quán xét về vô ngã, 
năm quyền được xuất ly khỏi năm quyền ở sự quán xét về khô não. Do nhờ 
năng lực của sự quán xét về sự nhàm chán, năm quyền được xuất ly khỏi năm 
quyền ở sự quán xét về vô ngã. Do nhờ năng lực của sự quán xét về ly tham ái, 
năm quyền được xuất ly khỏi năm quyển ở sự quán xét về sự nhàm chán. Do 
nhờ năng lực của sự quán xét về sự diệt tận, năm quyền được xuất ly khỏi năm 
quyền ở sự quán xét về ly tham ái. Do nhờ năng lực của sự quán xét về sự từ bỏ, 
năm quyền được xuất ly khỏi năm quyền ở sự quán xét về sự diệt tận. Do nhờ 
năng lực của sự quán xét về sự đoạn tận, năm quyền được xuất ly khỏi năm 
quyền ở sự quán xét về sự từ bỏ. Do nhờ năng lực của sự quán xét về sự biễn 
hoại, năm quyền được xuất ly khỏi năm quyền ở sự quán xét về sự đoạn tận. Do 
nhờ năng lực của sự quán xét về sự chuyền biến, năm quyền được xuất ly khỏi 
năm quyên ở sự quán xét về sự biến hoại. Do nhờ năng lực của sự quán xét về 
vô tướng, năm quyền được xuất ly khỏi năm quyền ở sự quán xét về sự chuyển 
biến. Do nhờ năng lực của sự quán xét về vô nguyện, năm quyền được xuất ly 
khỏi năm quyền ở sự quán xét về vô tướng. Do nhờ năng lực của sự quán xét về 
không tánh, năm quyền được xuất ly khỏi năm quyền ở sự quán xét về vô 
nguyện. Do nhờ năng lực của sự minh sát các pháp bằng thắng tuệ, năm quyền 
được xuất ly khỏi năm quyền ở sự quán xét về không tánh. Do nhờ năng lực của 
sự biết và thấy đúng theo thực thể, năm quyền được xuất ly khỏi năm quyền ở 
sự minh sát các pháp bằng thắng tuệ. Do nhờ năng lực của sự quán xét về sự tai 
hại, năm quyền được xuất ly khỏi năm quyền ở sự biết và thấy đúng theo thực 
thể. Do nhờ năng lực của sự quán xét về sự phân biệt rõ, năm quyền được xuất 
ly khỏi năm quyền ở sự quán xét về sự tai hại. Do nhờ năng lực của sự quán xét 
về sự ly khai, năm quyền được xuất ly khỏi năm quyền ở sự quán xét về sự phân 
biệt rõ. Do nhờ năng lực của Đạo Nhập Lưu, năm quyền được xuất ly khỏi năm 
quyền ở sự quán xét về sự ly khai. Do nhờ năng lực của sự chứng đạt Quả Nhập 
Lưu, năm quyền được xuất ly khỏi năm quyền ở Đạo Nhập Lưu. Do nhờ năng 
lực của Đạo Nhất Lai, năm quyền được xuất ly khỏi năm quyền ở sự chứng đạt 
Quả Nhập Lưu. Do nhờ năng lực của sự chứng đạt Quả Nhất Lai, năm quyền 
được xuất ly khỏi năm quyền ở Đạo Nhất Lai. Do nhờ năng lực của Đạo Bất 
Lai, năm quyền được xuất ly khỏi năm quyền ở sự chứng đạt Quả Nhất Lai. Do 
nhờ năng lực của sự chứng đạt Quả Bắt Lai, năm quyền được xuất ly khỏi năm 
quyền ở Đạo Bất Lai. Do nhờ năng lực của Đạo A-la-hán, năm quyền được xuất 
ly khỏi năm quyền ở sự chứng đạt Quả Bắt Lai. Do nhờ năng lực của sự chứng 
đạt Quả A-la-hán, năm quyền được xuất ly khỏi năm quyền ở Đạo A-la-hán. 
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Năm quyền ở sự thoát ly được xuất ly khỏi ước muốn trong các dục. Năm quyền 
ở sự không sân độc được xuất ly khỏi sự sân độc. Năm quyền ở sự nghĩ tưởng 
đến ánh sáng được xuất ly khỏi sự lờ đờ buồn ngủ. Năm quyền ở sự không tản 
mạn được xuất ly khỏi sự phóng dật. Năm quyền ở sự xác định pháp được xuất 
ly khỏi sự hoài nghi. Năm quyền ở trí được xuất ly khỏi vô minh. Năm quyền ở 
sự hân hoan được xuất ly khỏi sự không hứng thú. 


Năm quyền ở sơ thiền được xuất ly khỏi các pháp ngăn che. Năm quyền ở nhị 
thiền được xuất ly khỏi tầm và tứ. Năm quyền ở tam thiền được xuất ly khỏi hỷ. 
Năm quyền ở tứ thiền được xuất ly khỏi lạc và khổ. Năm quyền ở sự chứng đạt 
không vô biên xứ được xuất ly khỏi sự nghĩ tưởng về sắc, sự nghĩ tưởng về bất 
bình, sự nghĩ tưởng về trạng thái khác biệt. Năm quyền ở sự chứng đạt thức vô 
biên xứ được xuất ly khỏi sự nghĩ tưởng về không vô biên xứ. Năm quyền ở sự 
chứng đạt vô sở hữu xứ được xuất ly khỏi sự nghĩ tưởng về thức vô biên xứ. 
Năm quyền ở sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ được xuất ly khỏi sự 
nghĩ tưởng về vô sở hữu xứ. 


Năm quyền ở sự quán xét về vô thường được xuất ly khỏi sự nghĩ tưởng về 
thường còn. Năm quyền ở sự quán xét về khổ não được xuất ly khỏi sự nghĩ 
tưởng về lạc. Năm quyền ở sự quán xét về vô ngã được xuất ly khỏi sự nghĩ 
tưởng về ngã. Năm quyên ở sự quán xét về sự nhàm chán được xuất ly khỏi sự 
vui thích. Năm quyên ở sự quán xét về ly tham ái được xuất ly khỏi tham ái. 
Năm quyên ở sự quán xét về sự diệt tận được xuất ly khỏi nhân sanh khởi. Năm 
quyền ở sự quán xét về sự từ bỏ được xuất ly khỏi sự tai hại. Năm quyền ở sự 
quán xét về sự đoạn tận được xuất ly khỏi sự nghĩ tưởng về tiếp diễn. Năm 
quyền ở sự quán xét về sự biến hoại được xuất ly khỏi (nghiệp) tích lũy. Năm 
quyền ở sự quán xét về sự chuyên biến được xuất ly khỏi sự nghĩ tưởng về bền 
vững. Năm quyên ở sự quán xét về vô tướng được xuất ly khỏi hiện tướng. Năm 
quyền ở sự quán xét về vô nguyện được xuất ly khỏi sự nguyện ước. Năm 
quyền ở sự quán xét về không tánh được xuất ly khỏi sự cô chấp. Năm quyền ở 
sự minh sát các pháp bằng thắng tuệ được xuất ly khỏi sự cô chấp về thực chất 
(của thường còn, của tự ngã). Năm quyền ở sự biết và thấy đúng theo thực thể 
được xuất ly khỏi cố chấp vào sự lầm lẫn. Năm quyền ở sự quán xét về sự tai 
hại được xuất ly khỏi sự cô chấp vào sự lệ thuộc. Năm quyền ở sự quán xét về 
sự phân biệt rõ được xuất ly khỏi sự không phân biệt rõ. Năm quyền ở sự quán 
xét vỀ sự ly khai được xuất ly khỏi sự cô chấp vào sự ràng buộc. 
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Năm quyền ở Đạo Nhập Lưu được xuất ly khỏi các phiền não thuần về tà kiến, 
năm quyền ở Đạo Nhất Lai được xuất ly khỏi các phiền não thô thiển, năm 
quyền ở Đạo Bất Lai được xuất ly khỏi các phiền não có tính chất vi tế, năm 
quyền ở Đạo A-la-hán được xuất ly khỏi toàn bộ phiền não; trong mọi trường 
hợp, năm quyền của chính tất cả các bậc Lậu Tận không những là được xuất ly, 
mà còn được xuất ly tốt đẹp, được tịnh lặng, và được tịnh lặng tốt đẹp. 


Sự xuất ly của năm quyên là với 180 biểu hiện này, (hành giả) nhận biết sự xuất 
ly của năm quyền băng 180 biểu hiện này. 


Phần giải thích về bài Kinh thứ nhì. 
Tụng Phẩm thứ nhất. 


--ooOoo-- 
3. Bài Kinh thứ ba 


[Duyên khởi ở Sävatthi] 


Này các tỳ khưu, đây là năm quyền. Những gì là năm? Tín quyên, tấn quyên, 
niệm quyên, định quyên, tuệ quyên. 


Và này các tỳ khưu, tín quyền nên được quan sát ở đâu? Ở bốn chỉ phần của 
Nhập Lưu, tín quyền nên được quan sát ở đây. Và này các tỳ khưu, tấn quyền 
nên được quan sát ở đâu? Ở bốn chánh cần, tấn quyền nên được quan sát ở đây. 
Và này các tỳ khưu, niệm quyền nên được quan sát ở đâu? Ở bốn sự thiết lập 
niệm, niệm quyền nên được quan sát ở đây. Và này các tỳ khưu, định quyền nên 
được quan sát ở đâu? Ở bốn thiền, định quyền nên được quan sát ở đây. Và này 
các tỳ khưu, tuệ quyền nên được quan sát ở đâu? Ở bón chân lý cao thượng, tuệ 
quyền nên được quan sát ở đây. 


Do nhờ năng lực của tín quyền ở bốn chỉ phần của Nhập Lưu, năm quyền nên 
được quan sát theo bao nhiêu biểu hiện? Do nhờ năng lực của tấn quyền ở bốn 
chánh cần, năm quyền nên được quan sát theo bao nhiêu biểu hiện? Do nhờ 
năng lực của niệm quyền ở bốn sự thiết lập niệm, năm quyền nên được quan sát 
theo bao nhiêu biểu hiện? Do nhờ năng lực của định quyền ở bốn thiền, năm 
quyền nên được quan sát theo bao nhiêu biểu hiện? Do nhờ năng lực của tuệ 
quyền ở bốn chân lý cao thượng, năm quyên nên được quan sát theo bao nhiêu 
biểu hiện? 
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Do nhờ năng lực của tín quyền ở bốn chi phần của Nhập Lưu, năm quyền nên 
được quan sát theo 20 biểu hiện. Do nhờ năng lực của tấn quyền ở bốn chánh 
cần, năm quyên nên được quan sát theo 20 biểu hiện. Do nhờ năng lực của niệm 
quyền ở bốn sự thiết lập niệm, năm quyền nên được quan sát theo 20 biểu hiện. 
Do nhờ năng lực của định quyền ở bốn thiền, năm quyền nên được quan sát 
theo 20 biểu hiện. Do nhờ năng lực của tuệ quyền ở bốn chân lý cao thượng, 
năm quyền nên được quan sát theo 20 biểu hiện. 


Do nhờ năng lực của tín quyền ở bốn chi phần của Nhập Lưu, năm quyền nên 
được quan sát theo 20 biểu hiện nào? 


Ở bốn chi phần của Nhập Lưu về sự thân cận bậc chân nhân, tín quyền nên 
được quan sát theo ý nghĩa cương quyết là pháp chủ đạo; do nhờ năng lực của 
tín quyền, tấn quyền nên được quan sát theo ý nghĩa ra sức, niệm quyền nên 
được quan sát theo ý nghĩa thiết lập, định quyền nên được quan sát theo ý nghĩa 
không tản mạn, tuệ quyền nên được quan sát theo ý nghĩa nhận thức. Ở bốn chi 
phần của Nhập Lưu về sự lắng nghe Chánh Pháp, ...(như trên)... về sự tác ý 
đúng đường lối, ...(như trên)... về sự thực hành đúng pháp và thuận pháp, tín 
quyền nên được quan sát theo ý nghĩa cương quyết là pháp chủ đạo; do nhờ 
năng lực của tín quyên, ...(như trên)... tuệ quyền nên được quan sát theo ý nghĩa 
nhận thức. 


Do nhờ năng lực của tín quyền ở bốn chi phần của Nhập Lưu, năm quyền nên 
được quan sát theo 20 biểu hiện này. 


Do nhờ năng lực của tân quyên ở bôn chánh cân, năm quyên nên được quan sát 
theo 20 biêu hiện nào? 


Ở chánh cần nhằm không làm sanh khởi các pháp ác bắt thiện chưa được sanh 
khởi, tấn quyền nên được quan sát theo ý nghĩa ra sức là pháp chủ đạo; do nhờ 
năng lực của tấn quyền, niệm quyền nên được quan sát theo ý nghĩa thiết lập, 
định quyền nên được quan sát theo ý nghĩa không tản mạn, tuệ quyền nên được 
quan sát theo ý nghĩa nhận thức, tín quyền nên được quan sát theo ý nghĩa 
cương quyết. Ở chánh cần nhằm dứt bỏ các pháp ác bất thiện chưa được sanh 
khởi, ...(nt)... Ở chánh cần nhằm làm sanh khởi các pháp thiện chưa được sanh 
khởi, ...(nt)... Ở chánh cần nhắm đến sự duy trì, sự không bị lẫn lộn, sự tăng 
trưởng, sự dồi dào, sự phát triển, sự làm tròn đủ các pháp thiện đã được sanh 
khởi, tấn quyền nên được quan sát theo ý nghĩa ra sức là pháp chủ đạo; do nhờ 
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năng lực của tấn quyên, ... tín quyền nên được quan sát theo ý nghĩa cương 
quyết. 


Do nhờ năng lực của tân quyên ở bôn chánh cân, năm quyên nên được quan sát 
theo 20 biêu hiện này. 


Do nhờ năng lực của niệm quyên ở bôn sự thiệt lập niệm, năm quyên nên được 
quan sát theo 20 biêu hiện nào? 


Ở sự thiết lập niệm về quán xét thân trên thân, niệm quyền nên được quan sát 
theo ý nghĩa thiết lập là pháp chủ đạo; do nhờ năng lực của niệm quyên, định 
quyền nên được quan sát theo ý nghĩa không tản mạn, tuệ quyền nên được quan 
sát theo ý nghĩa nhận thức, tín quyền nên được quan sát theo ý nghĩa cương 
quyết, tấn quyền nên được quan sát theo ý nghĩa ra sức. Ở sự thiết lập niệm về 
quán xét thọ trên các thọ, ...(như trên)... Ở sự thiết lập niệm về quán xét tâm trên 
tâm, ...(như trên)... Ở sự thiết lập niệm về quán xét pháp trên các pháp, niệm 
quyền nên được quan sát theo ý nghĩa thiết lập là pháp chủ đạo; do nhờ năng lực 
của niệm quyên, định quyền nên được quan sát theo ý nghĩa không tản mạn, 
...(như trên)... tắn quyền nên được quan sát theo ý nghĩa ra sức. 


Do nhờ năng lực của niệm quyên ở bôn sự thiết lập niệm, năm quyên nên được 
quan sát theo 20 biêu hiện này. 


Do nhờ năng lực của định quyên ở bôn thiên, năm quyên nên được quan sát 
theo 20 biểu hiện nào? 


Ở sơ thiền, định quyền nên được quan sát theo ý nghĩa không tản mạn là pháp 
chủ đạo; do nhờ năng lực của định quyền, tuệ quyền nên được quan sát theo ý 
nghĩa nhận thức, tín quyền nên được quan sát theo ý nghĩa cương quyết, tấn 
quyền nên được quan sát theo ý nghĩa ra sức, niệm quyền nên được quan sát 
theo ý nghĩa thiết lập. Ở nhị thiền, ...(như trên)... Ở tam thiên, ...(như trên)... Ở 
tứ thiền, định quyền nên được quan sát theo ý nghĩa không tản mạn là pháp chủ 
đạo; do nhờ năng lực của định quyên, ...(như trên)... niệm quyền nên được quan 
sát theo ý nghĩa thiết lập. 


Do nhờ năng lực của định quyền ở bốn thiền, năm quyền nên được quan sát 
theo 20 biểu hiện này. 


Do nhờ năng lực của tuệ quyền ở bốn chân lý cao thượng, năm quyền nên được 
quan sát theo 20 biểu hiện nào? 
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Ở chân lý cao thượng về Khổ, tuệ quyền nên được quan sát theo ý nghĩa nhận 
thức là pháp chủ đạo; do nhờ năng lực của tuệ quyền, tín quyền nên được quan 
sát theo ý nghĩa cương quyết, tắn quyền nên được quan sát theo ý nghĩa ra sức, 
niệm quyền nên được quan sát theo ý nghĩa thiết lập, định quyền nên được quan 
sát theo ý nghĩa không tản mạn. Ở chân lý cao thượng về nhân sanh Khô, ...(như 
trên)... Ở chân lý cao thượng về sự diệt tận Khô, ...(như trên)... Ở chân lý cao 
thượng về sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ, tuệ quyền nên được quan sát 
theo ý nghĩa nhận thức là pháp chủ đạo; đo nhờ năng lực của tuệ quyên, ...(như 
trên)... định quyền nên được quan sát theo ý nghĩa không tản mạn. 


Do nhờ năng lực của tuệ quyền ở bốn chân lý cao thượng, năm quyền nên được 
quan sát theo 20 biểu hiện này. 


Do nhờ năng lực của tín quyền ở bốn chi phần của Nhập Lưu, hành vi của năm 
quyền nên được quan sát theo bao nhiêu biểu hiện? Do nhờ năng lực của tuệ 
quyền ở bốn chánh cần ...(như trên)... ở bốn sự thiết lập niệm ...(như trên)... ở 
bốn thiền ...(như trên)... ở bốn chân lý cao thượng, hành vi của năm quyền nên 
được quan sát theo bao nhiêu biểu hiện? Do nhờ năng lực của tín quyền ở bốn 
chi phần của Nhập Lưu, hành vi của năm quyền nên được quan sát theo 20 biểu 
hiện. Do nhờ năng lực của tuệ quyền ở bốn chánh cần ...(như trên)... ở bốn sự 
thiết lập niệm ...(như trên)... ở bốn thiền ...(như trên)... ở bốn chân lý cao 
thượng, hành vi của năm quyền nên được quan sát theo 20 biểu hiện. 


Do nhờ năng lực của tín quyền ở bốn chi phần của Nhập Lưu, hành vi của năm 
quyền nên được quan sát theo 20 biểu hiện nào? 


Ở bốn chi phần của Nhập Lưu về sự thân cận bậc chân nhân, hành vi của tín 
quyền nên được quan sát theo ý nghĩa cương quyết là pháp chủ đạo; do nhờ 
năng lực của tín quyền, hành vi của tắn quyền nên được quan sát theo ý nghĩa ra 
sức, hành vi của niệm quyền ... theo ý nghĩa thiết lập, hành vi của định quyền ... 
theo ý nghĩa không tản mạn, hành vi của tuệ quyền ... theo ý nghĩa nhận thức. Ở 
bốn chi phần của Nhập Lưu về sự lắng nghe Chánh Pháp, ...(như trên)... về sự 
tác ý đúng đường lối, ...(như trên)... về sự thực hành đúng pháp và thuận pháp, 
hành vi của tín quyền nên được quan sát theo ý nghĩa cương quyết là pháp chủ 
đạo; do nhờ năng lực của tín quyên, ...(nÐ)... hành vi của tuệ quyền nên được 
quan sát theo ý nghĩa nhận thức. 


Ở bốn chi phần của Nhập Lưu, do nhờ năng lực của tín quyền hành vi của năm 
quyền nên được quan sát theo 20 biểu hiện này. 
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Do nhờ năng lực của tân quyên ở bôn chánh cân, hành vi của năm quyên nên 
được quan sát theo 20 biêu hiện nào? 


Ở chánh cần nhằm không làm sanh khởi các pháp ác bắt thiện chưa được sanh 
khởi, hành vi của tấn quyền nên được quan sát theo ý nghĩa ra sức là pháp chủ 
đạo; do nhờ năng lực của tấn quyên, hành vi của niệm quyền nên được quan sát 
theo ý nghĩa thiết lập, hành vi của định quyền ... theo ý nghĩa không tản mạn, 
hành vi của tuệ quyền ... theo ý nghĩa nhận thức, hành vi của tín quyền nên 
được quan sát theo ý nghĩa cương quyết. Ở chánh cần nhằm dứt bỏ các pháp ác 
bất thiện chưa được sanh khởi, ...(như trên)... nhằm làm sanh khởi các pháp 
thiện chưa được sanh khởi, ...(như trên)... nhắm đến sự duy trì, sự không bị lẫn 
lộn, sự tăng trưởng, sự dồi dào, sự phát triển, sự làm tròn đủ các pháp thiện đã 
được sanh khởi, hành vi của tấn quyền nên được quan sát theo ý nghĩa ra sức là 
pháp chủ đạo; do nhờ năng lực của tấn quyền ...(như trên)... hành vi của tín 
quyền nên được quan sát theo ý nghĩa cương quyết. 


Do nhờ năng lực của tân quyên ở bôn chánh cân, hành vi của năm quyên nên 
được quan sát theo 20 biêu hiện này. 


Do nhờ năng lực của niệm quyên ở bôn sự thiệt lập niệm, hành vi của năm 
quyên nên được quan sát theo 20 biêu hiện nào? 


Ở sự thiết lập niệm về quán xét thân trên thân, hành vi của niệm quyền nên 
được quan sát theo ý nghĩa thiết lập là pháp chủ đạo; do nhờ năng lực của niệm 
quyền, hành vi của định quyền nên được quan sát theo ý nghĩa không tản mạn, 
hành vi của tuệ quyền ... theo ý nghĩa nhận thức, hành vi của tín quyền ... theo ý 
nghĩa cương quyết, hành vi của tấn quyên ... theo ý nghĩa ra sức. Ở sự thiết lập 
niệm về quán xét thọ trên các thọ, ...(nf)... về quán xét tâm trên tâm, ...(nt)... về 
quán xét pháp trên các pháp, hành vi của niệm quyền nên được quan sát theo ý 
nghĩa thiết lập là pháp chủ đạo; ...(nt).. 


Do nhờ năng lực của niệm quyên ở bôn sự thiệt lập niệm, hành vi của năm 
quyên nên được quan sát theo 20 biêu hiện này. 


Do nhờ năng lực của định quyên ở bôn thiên, hành vi của năm quyên nên được 
quan sát theo 20 biêu hiện nào? 


Ở sơ thiền, hành vi của định quyền nên được quan sát theo ý nghĩa không tản 
mạn là pháp chủ đạo; do nhờ năng lực của định quyền, hành vi của tuệ quyền 
nên được quan sát theo ý nghĩa nhận thức, hành vi của tín quyền nên được quan 
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sát theo ý nghĩa cương quyết, hành vi của tấn quyền nên được quan sát theo ý 
nghĩa ra sức, hành vi của niệm quyền nên được quan sát theo ý nghĩa thiết lập. 
Ở nhị thiền, ...(như trên)... Ở tam thiền, ...(như trên)... Ở tứ thiền, hành vi của 
định quyền nên được quan sát theo ý nghĩa không tản mạn là pháp chủ đạo; do 
nhờ năng lực của định quyền, ...(như trên)... 


Do nhờ năng lực của định quyên ở bôn thiên, hành vi của năm quyên nên được 
quan sát theo 20 biêu hiện này. 


Do nhờ năng lực của tuệ quyền ở bốn chân lý cao thượng, hành vi của năm 
quyền nên được quan sát theo 20 biểu hiện nào? 


Ở chân lý cao thượng về Khổ, hành vi của tuệ quyền nên được quan sát theo ý 
nghĩa nhận thức là pháp chủ đạo; do nhờ năng lực của tuệ quyên, hành vi của tín 
quyền nên được quan sát theo ý nghĩa cương quyết, hành vi của tấn quyền nên 
được quan sát theo ý nghĩa ra sức, hành vi của niệm quyền nên được quan sát 
theo ý nghĩa thiết lập, hành vi của định quyền nên được quan sát theo ý nghĩa 
không tản mạn. Ở chân lý cao thượng về nhân sanh Khô, ...(như trên)... Ở chân 
lý cao thượng về sự diệt tận Khổ, ...(như trên)... Ở chân lý cao thượng về sự 
thực hành đưa đến sự diệt tận Khô, hành vi của tuệ quyền nên được quan sát 
theo ý nghĩa nhận thức là pháp chủ đạo; do nhờ năng lực của tuệ quyền, ...(như 
trên)... 


Do nhờ năng lực của tuệ quyền ở bốn chân lý cao thượng, hành vi của năm 
quyền nên được quan sát theo 20 biểu hiện này. 


Hành vi và sự an trú là được phát hiện và được thấu triệt. Các bậc trí hành Phạm 
hạnh có thể xác nhận về những lãnh vực thâm sâu cho người đang hành động 
như thế ấy, đang an trú như thế ấy rằng: “Chắc chăn vị tôn túc này đã đạt đến 
hoặc sẽ thành tựu.” 


Hành vi: Có tám hành vi: hành vi của oal nghi, hành vị của xứ, hành vị của 
niệm, hành vị của định, hành vị của trí, hành v1 của Đạo, hành vị của sự đạt đên, 
và hành vi vì lợi ích của thê gian. 


Hành vi của oai nghỉ: liên quan đên bôn oal nghi. 
Hành vi của xứ: liên quan đên sáu nội ngoại xứ. 


Hành vi của niệm: liên quan đên bôn sự thiệt lập niệm. 
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Hành vi của định: liên quan đến bốn thiền. 

Hành vi của trí: liên quan đến bốn chân lý cao thượng. 
Hành vi của Đạo: liên quan đến bốn Thánh Đạo. 

Hành vi của sự đạt đến: liên quan đến bốn Quả vị Sa-môn. 


Hành vi vì lợi ích của thế gian: liên quan đến các đức Như Lai, bậc A-la-hán, 
đẳng Chánh Đăng Giác, liên quan một phần đến các vị Phật Độc Giác, liên quan 
một phần đến các vị Thinh Văn. 


Hành vi của oai nghi là của các vị đã thành tựu nguyện vọng, hành vi của xứ là 
của các vị có sự hộ trì các căn, hành vi của niệm là của các vị an trú vào sự 
không buông lung, hành vi của định là của các vị gắn bó vào thắng tâm, hành vi 
của trí là của các vị đã thành tựu sự giác ngộ, hành vi của Đạo là của các vị thực 
hành đúng đắn, hành vi của sự đạt đến là của các Quả vị đã được chứng đạt, 
hành vi vì lợi ích của thế gian là của các đức Như Lai, bậc A-la-hán, đắng 
Chánh Đẳng Giác, là một phần đối với các vị Phật Độc Giác, là một phần đối 
với các vị Thinh Văn; đây là tám hành vi. 


Có tám hành vi khác nữa: Trong khi cương quyết là hành xử với tín, trong khi ra 
sức là hành xử với tấn, trong khi thiết lập là hành xử với niệm, trong khi không 
tản mạn là hành xử với định, trong khi nhận biết là hành xử với tuệ, trong khi 
nhận thức là hành xử với hành vi của thức, “ở vị thực hành như thế, các thiện 
pháp được thể hiện' là hành xử với hành vi của xứ, “vị thực hành như thế chứng 
đắc đặc biệt” là hành xử với hành vi của chứng đắc; đây là tám hành vi. 


Có tám hành vi khác nữa: Hành vi nhận thức của chánh kiến, hành vi gắn chặt 
(tâm vào cảnh) của chánh tư duy, hành vi gìn giữ của chánh ngữ, hành vi nguồn 
sanh khởi của chánh nghiệp, hành vi trong sạch của chánh mạng, hành vi ra sức 
của chánh tinh tấn, hành vi thiết lập của chánh niệm, hành vi không tản mạn của 
chánh định; đây là tám hành v1. 


Sự an trú: Trong khi cương quyết là an trú với tín, trong khi ra sức là an trú với 
tấn, trong khi thiết lập là an trú với niệm, trong khi hành động không tản mạn là 
an trú với định, trong khi là nhận biết là an trú với tuệ. 


Được phát hiện: Ý nghĩa cương quyết của tín quyền là được phát hiện, ý nghĩa 
ra sức của tấn quyên là được phát hiện, ý nghĩa thiết lập của niệm quyền là được 
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phát hiện, ý nghĩa không tản mạn của định quyền là được phát hiện, ý nghĩa 
nhận thức của tuệ quyền là được phát hiện. 


Được thấu triệt: Ý nghĩa cương quyết của tín quyền là được thấu triệt, ý nghĩa 
ra sức của tấn quyền là được thấu triệt, ý nghĩa thiết lập của niệm quyền là được 
thấu triệt, ý nghĩa không tản mạn của định quyền là được thấu triệt, ý nghĩa 
nhận thức của tuệ quyền là được thấu triệt. 


Đang hành động như thế ấy: đang hành động với tín như thế, đang hành động 
với tấn như thế, đang hành động với niệm như thế, đang hành động với định 
như thế, đang hành động với tuệ như thế. 


Đang an trú như thế ấy: đang an trú với tín như thế, đang an trú với tấn như 
thế, đang an trú với niệm như thế, đang an trú với định như thế, đang an trú với 
tuệ như thế. 


Các bậc trí: Các bậc có trí, hiểu biết, nhạy bén, khôn ngoan, đã thành tựu sự 
giác ngộ. 


Có Phạm hạnh:có chung hành sự, có chung việc đọc tụng (giới 
bốn Pãfimokkha), có sự học tập giống nhau. 


Về những lãnh vực thâm sâu: các tầng thiền, các sự giải thoát, các tầng định, 
các sự chứng đạt, các Đạo, các Quả, các thắng trí, các (trí) phân tích được gọi là 
những lãnh vực thâm sâu. 


Có thể xác nhận: có thể tin tưởng, có thể khẳng định. 

Chắc chắn: Đây là lời nói một chiều, đây là lời nói không nghỉ ngờ, đây là lời 
nói không hoài nghị, đây là lời nói không có hai nghĩa, đây là lời nói không có 
hai ý, đây là lời nói quả quyết, đây là lời nói không lập lờ, đây là lời nói xác 
định: “Chắc chắn." 


Vị tôn túc: Đây là lời nói quý mến, đây là lời nói tôn trọng, đây là lời nói văn 
hoa có sự tôn kính và quy thuận: “VỊ tôn túc.” 


Đã đạt đến: đã chứng đắc. Hoặc sẽ thành tựu: hoặc sẽ chứng đắc. 
Phần giải thích về bài Kinh thứ ba. 
--ooOOO-- 
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4. Bài Kinh thứ tư 


[Duyên khởi ở Sävatthi] 


Này các tỳ khưu, đây là năm quyền. Năm (quyên) là gì? Tín quyền, tấn quyên, 
niệm quyên, định quyền, tuệ quyền. Này các tỳ khưu, đây là năm quyền. 


Năm quyền này nên được quan sát theo ý nghĩa gì với bao nhiêu biểu hiện? 
Năm quyền này nên được quan sát theo ý nghĩa ấy với sáu biểu hiện: theo ý 
nghĩa của pháp chủ đạo, theo ý nghĩa của việc làm trong sạch phần đầu, theo ý 
nghĩa vượt trội, theo ý nghĩa khăng định, theo ý nghĩa chấm dứt, theo ý nghĩa 
tạo lập. 


Các quyền nên được quan sát theo ý nghĩa của pháp chủ đạo là (có ý nghĩa) thế 
nào? 


Đối với vị đang dứt bỏ sự không có đức tin, tín quyền nên được quan sát theo ý 
nghĩa cương quyết là pháp chủ đạo; do nhờ năng lực của tín quyền, tấn quyền 
nên được quan sát theo ý nghĩa ra sức, niệm quyên nên được quan sát theo ý 
nghĩa thiết lập, định quyền nên được quan sát theo ý nghĩa không tản mạn, tuệ 
quyền nên được quan sát theo ý nghĩa nhận thức. 


Đối với vị đang dứt bỏ sự biếng nhác, tắn quyền nên được quan sát theo ý nghĩa 
ra sức là pháp chủ đạo; do nhờ năng lực của tấn quyền, niệm quyền nên được 
quan sát theo ý nghĩa thiết lập, định quyền ... theo ý nghĩa không tản mạn, tuệ 
quyền ... theo ý nghĩa nhận thức, tín quyền nên được quan sát theo ý nghĩa 
cương quyết. 


Đối với vị đang dứt bỏ sự buông lung, niệm quyền nên được quan sát theo ý 
nghĩa thiết lập là pháp chủ đạo; do nhờ năng lực của niệm quyên, định quyền 
nên được quan sát theo ý nghĩa không tản mạn, tuệ quyền ... theo ý nghĩa nhận 
thức, tín quyền ... theo ý nghĩa cương quyết, tắn quyền nên được quan sát theo ý 
nghĩa ra sức. 


Đối với vị đang dứt bỏ phóng dật, định quyền nên được quan sát theo ý nghĩa 
không tản mạn là pháp chủ đạo; do nhờ năng lực của định quyền, tuệ quyền nên 
được quan sát theo ý nghĩa nhận thức, tín quyền ... cương quyết, tắn quyền ... ra 
sức, niệm quyên ... thiết lập. 
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Đối với vị đang đứt bỏ vô minh, tuệ quyền nên được quan sát theo ý nghĩa nhận 
thức là pháp chủ đạo; do nhờ năng lực của tuệ quyền, tín quyền nên được quan 
sát theo ý nghĩa cương quyết, tấn quyền ... theo ý nghĩa ra sức, niệm quyền ... 
theo ý nghĩa thiết lập, định quyền ... theo ý nghĩa không tản mạn. 


Đối với vị đang đứt bỏ ước muốn trong các dục, do nhờ năng lực của sự thoát 
ly, tín quyền nên được quan sát theo ý nghĩa cương quyết là pháp chủ đạo, tấn 
quyền ... theo ý nghĩa ra sức, niệm quyền ... thiết lập, định quyền ... không tản 
mạn, tuệ quyền ... nhận thức. 


Đối với vị đang đứt bỏ ước muốn trong các dục, do nhờ năng lực của sự thoát 
ly, tấn quyền nên được quan sát theo ý nghĩa ra sức là pháp chủ đạo; do nhờ 
năng lực của tấn quyền, niệm quyền nên được quan sát theo ý nghĩa thiết lập, 
định quyền ... theo ý nghĩa không tản mạn, tuệ quyền ... nhận thức, tín quyên ... 
Cương quyết. 


Đối với vị đang đứt bỏ ước muốn trong các dục, do nhờ năng lực của sự thoát 
ly, niệm quyền nên được quan sát theo ý nghĩa thiết lập là pháp chủ đạo; do nhờ 
năng lực của niệm quyên, định quyền nên được quan sát theo ý nghĩa không tản 
mạn, tuệ quyên ... theo ý nghĩa nhận thức, tín quyên ... cương quyết, tấn quyền 
... Ta SỨC. 


Đối với vị đang đứt bỏ ước muốn trong các dục, do nhờ năng lực của sự thoát 
ly, định quyền nên được quan sát theo ý nghĩa không tản mạn là pháp chủ đạo; 
do nhờ năng lực của định quyên, tuệ quyền nên được quan sát theo ý nghĩa nhận 
thức, tín quyên ... theo ý nghĩa cương quyết, tắn quyên ... ra sức, niệm quyên ... 
thiết lập. 


Đối với vị đang đứt bỏ ước muốn trong các dục, do nhờ năng lực của sự thoát 
ly, tuệ quyền nên được quan sát theo ý nghĩa nhận thức là pháp chủ đạo; do nhờ 
năng lực của tuệ quyền, tín quyền nên được quan sát theo ý nghĩa cương quyết, 
tấn quyên ... theo ý nghĩa ra sức, niệm quyên ... thiết lập, định quyên ... không 
tản mạn. 


Đối với vị đang dứt bỏ sân độc, do nhờ năng lực của sự không sân độc, ...(nt)... 
Đối với vị đang dứt bỏ sự lờ đờ buồn ngủ, do nhờ năng lực của sự nghĩ tưởng 
đến ánh sáng ...(nt)... Đối với vị đang dứt bỏ toàn bộ phiền não, do nhờ năng lực 
của Đạo A-la-hán, tín quyền nên được quan sát theo ý nghĩa cương quyết là 
pháp chủ đạo; do nhờ năng lực của tín quyên, tắn quyền nên được quan sát theo 
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ý nghĩa ra sức, niệm quyên ... theo ý nghĩa thiết lập, định quyên ... theo ý nghĩa 
không tản mạn, tuệ quyền ... theo ý nghĩa nhận thức. ...(nt)... Đối với vị đang 
dứt bỏ toàn bộ phiền não, do nhờ năng lực của Đạo A-la-hán, tuệ quyền nên 
được quan sát theo ý nghĩa cương quyết là pháp chủ đạo; do nhờ năng lực của 
tuệ quyền, tín quyền nên được quan sát theo ý nghĩa cương quyết, tấn quyền ... 
theo ý nghĩa ra sức, niệm quyền ... thiết lập, định quyền ... không tản mạn. Các 
quyền nên được quan sát theo ý nghĩa của pháp chủ đạo là (có ý nghĩa) như thế. 


Các quyền nên được quan sát theo ý nghĩa của việc làm trong sạch phần đầu là 
(có ý nghĩa) thế nào? 


Tín quyền theo ý nghĩa cương quyết, giới thanh tịnh theo ý nghĩa thu thúc đối 
với sự không có đức tin là việc làm trong sạch phần đầu của tín quyền. Tấn 
quyền theo ý nghĩa ra sức, giới thanh tịnh theo ý nghĩa thu thúc đối với sự 
không biếng nhác là việc làm trong sạch phần đầu của tấn quyền. Niệm quyền 
theo ý nghĩa thiết lập, giới thanh tịnh theo ý nghĩa thu thúc đối với sự không 
buông lung là việc làm trong sạch phần đầu của niệm quyền. Định quyên theo ý 
nghĩa không tản mạn, giới thanh tịnh theo ý nghĩa thu thúc đối với sự không 
phóng dật là việc làm trong sạch phần đầu của định quyền. Tuệ quyền theo ý 
nghĩa nhận thức, giới thanh tịnh theo ý nghĩa thu thúc đối với vô minh là việc 
làm trong sạch phần đầu của tuệ quyên. 


Năm quyền ở sự thoát ly, giới thanh tịnh theo ý nghĩa thu thúc đối với ước 
muốn trong các dục là việc làm trong sạch phần đầu của năm quyền. Năm 
quyền ở sự không sân độc, giới thanh tịnh theo ý nghĩa thu thúc đối với sân độc 
là việc làm trong sạch phần đầu của năm quyên. ...(nt)... Năm quyền ở Đạo A- 
la-hán, giới thanh tịnh theo ý nghĩa thu thúc đối với toàn bộ phiền não là việc 
làm trong sạch phần đầu của năm quyên. Các quyền nên được quan sát theo ý 
nghĩa của việc làm trong sạch phân đầu là (có ý nghĩa) như thế. 


Các quyền nên được quan sát theo ý nghĩa vượt trội là (có ý nghĩa) thế nào? 


Do sự phát triển của tín quyền, ước muốn sanh lên; do tác động của ước muốn, 
do tác động của đức tin, tín quyền là vượt trội. Do tác động của ước muốn, hân 
hoan sanh lên; do tác động của hân hoan, do tác động của đức tin, tín quyền là 
vượt trội. Do tác động của hân hoan, hỷ sanh lên; do tác động của hỷ, do tác 
động của đức tim, tín quyền là vượt trội. Do tác động của hỷ, tịnh sanh lên; do 
tác động của tịnh, do tác động của đức tin, tín quyền là vượt trội. Do tác động 
của tịnh, lạc sanh lên; do tác động của lạc, do tác động của đức tin, tín quyền là 
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vượt trội. Do tác động của lạc, ánh sáng sanh lên; do tác động của ánh sáng, do 
tác động của đức tin, tín quyền là vượt trội. Do tác động của ánh sáng, sự động 
tâm sanh lên; do tác động của sự động tâm, do tác động của đức tin, tín quyền là 
vượt trội. Sau khi động tâm, (hành giả) tập trung tâm; do tác động của định, do 
tác động của đức tin, tín quyền là vượt trội. (Vị ấy) khéo léo ra sức tâm đã được 
định tĩnh như vậy; do tác động của sự ra sức, do tác động của đức tin, tín quyền 
là vượt trội. (Vị ấy) hoàn toàn bình thản (xả) đối với tâm đã được ra sức như 
vậy; do tác động của sự bình thản, do tác động của đức tin, tín quyền là vượt 
trội. Do tác động của sự bình thản, tâm được phóng thích khỏi các phiền não có 
bản chất khác biệt; do tác động của sự phóng thích, do tác động của đức tin, tín 
quyền là vượt trội. Do trạng thái đã được phóng thích, các pháp ấy” là có nhất 
vị; do tác động của sự tu tập theo ý nghĩa nhất vị, do tác động của đức tin, tín 
quyền là vượt trội. Do trạng thái đã được tu tập, chúng ly khai (hướng) đến pháp 
thù thắng hơn thế nũa; do tác động của sự ly khai, do tác động của đức tin, tín 
quyền là vượt trội. Do trạng thái đã được ly khai, từ đó (vị ấy) xả ly; do tác 
động của sự xả ly, do tác động của đức tin, tín quyền là vượt trội. Do trạng thái 
đã được xả ly, từ đó chúng được diệt tận; do tác động của sự diệt tận, do tác 
động của đức tin, tín quyền là vượt trội. Do nhờ năng lực của sự diệt tận, có hai 
sự xả ly: sự xả ly do buông bỏ và sự xả ly do tiến vào. “Buông bỏ các phiền não 
và các uân' là sự xả ly do buông bỏ, “[âm tiến vào sự diệt tận, cảnh gIỚI Niết 
Bàn' là sự từ bỏ do tiến vào; do nhờ năng lực của sự diệt tận, có hai sự xả ly 
này. 


Do sự dứt bỏ không có đức tin, ước muốn sanh lên; ... Do sự dứt bỏ trạng thái 
bực bội do không có đức tin, ước muốn sanh lên; ... Do sự đứt bỏ các phiền não 
thuần về tà kiến, ước muốn sanh lên; ... Do sự dứt bỏ các phiền não thô thiền, 
ước muốn sanh lên; ... Do sự dứt bỏ các phiền não phiền não có tính chất vi tế, 
ước muốn sanh lên; ... Do sự dứt bỏ toàn bộ phiền não, ước muốn sanh lên; do 
tác động của ước muốn, do tác động của đức tin, tín quyền là vượt trội. ... 


Do sự phát triển tấn quyền, ước muốn sanh lên; ...(nt)... Do sự dứt bỏ biếng 
nhác, ước muốn sanh lên; ...(nt)... Do sự đứt bỏ trạng thái bực bội do biếng 
nhác, ước muốn sanh lên; ...(n£)... Do sự dứt bỏ các phiền não thuần về tà kiến, 
ước muốn sanh lên; ...(nt)... Do sự dứt bỏ toàn bộ phiền não, ước muốn sanh 
lên; ...(nf)... 


Do sự phát triển niệm quyền, ước muốn sanh lên; ...(nt)... Do sự dứt bỏ buông 
lung, ước muốn sanh lên; ...(nt)... Do sự đứt bỏ trạng thái bực bội do buông 
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lung, ước muốn sanh lên; ...(nt)... Do sự đứt bỏ toàn bộ phiền não, ước muốn 
sanh lên; ...(nt)... 


Do sự phát triển của định quyền, ước muốn sanh lên; ...(nt)... Do sự dứt bỏ 
phóng dật, ước muốn sanh lên; ..(nf)... Do sự dứt bỏ trạng thái bực bội do 
phóng dật, ước muốn sanh lên; ..(n£)... Do sự dứt bỏ toàn bộ phiền não, ước 
muốn sanh lên; ...()... 


Do sự phát triển của tuệ quyền, ước muốn sanh lên; ...(nt)... Do sự dứt bỏ vô 
minh, ước muốn sanh lên; ... Do sự dứt bỏ trạng thái bực bội do vô minh, ước 
muốn sanh lên; ... Do sự đứt bỏ các phiền não thuần về tà kiến, ước muốn sanh 
lên; ... Do sự dứt bỏ các phiền não thô thiển, ước muốn sanh lên; ... Do sự dứt 
bỏ các phiền não có tính chất vi tế, ước muốn sanh lên; ...(nÐ)... 


Do sự dút bỏ toàn bộ phiền não, ước muốn sanh lên; do tác động của ước muốn, 
do tác động của tuệ, tuệ quyền là vượt trội. Do tác động của ước muốn, hân 
hoan sanh lên; do tác động của hân hoan, do tác động của tuệ, tuệ quyền là vượt 
trội. Do tác động của hân hoan, hỷ sanh lên; do tác động của hỷ, ... tuệ quyên là 
vượt trội. Do tác động của hý, tịnh sanh lên; do tác động của tịnh, ... tuệ quyền 
là vượt trội. Do tác động của tịnh, lạc sanh lên; do tác động của lạc, ... tuệ quyền 
là vượt trội. Do tác động của lạc, ánh sáng sanh lên; do tác động của ánh sáng, 
... tuệ quyền là vượt trội. Do tác động của ánh sáng, sự động tâm sanh lên; do 
tác động của sự động tâm, ... tuệ quyên là vượt trội. Sau khi động tâm, (hành 
giả) tập trung tâm; do tác động của định, ... tuệ quyền là vượt trội. (VỊ ấy) khéo 
léo năm giữ tâm đã được định tĩnh như vậy; do tác động của sự nắm giữ, ... tuệ 
quyền là vượt trội. (Vị ấy) hoàn toàn bình thản (xả) đối với tâm đã được năm 
giữ như vậy; do tác động của sự bình thản, ... tuệ quyền là vượt trội. Do tác 
động của sự bình thản, tâm được phóng thích khỏi các phiền não có bản chất 
khác biệt; do tác động của sự phóng thích, ... tuệ quyền là vượt trội. Do trạng 
thái đã được phóng thích, các pháp ấy là có nhất vị; do tác động của sự tu tập 
theo ý nghĩa nhất vị, ... tuệ quyền là vượt trội. Do trạng thái đã được tu tập, 
chúng ly khai (hướng) đến các pháp thù thắng hơn thế nữa; do tác động của sự 
ly khai, ... tuệ quyền là vượt trội. Do trạng thái đã được ly khai, từ đó (vị ấy) xả 
ly; do tác động của sự xả ly, ... tuệ quyền là vượt trội. Do trạng thái đã được xả 
ly, từ đó chúng được diệt tận; do tác động của sự diệt tận, do tác động của tuệ, 
tuệ quyền là vượt trội. Do nhờ năng lực của sự diệt tận, có hai sự xả ly: sự xả ly 
do buông bỏ và sự xả ly do tiến vào. “Buông bỏ các phiền não và các uân' là sự 
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xả ly do buông bỏ. “Tâm tiến vào sự diệt tận, cảnh giới Niệt Bàn" là sự từ bỏ do 
tiến vào. Do nhờ năng lực của sự diệt tận, có hai sự xả ly này. 


Các quyên nên được quan sát theo ý nghĩa vượt trội là (có ý nghĩa) như thế. 


Tụng Phẩm thứ nhì. 


Các quyền nên được quan sát theo ý nghĩa khăng định là (có ý nghĩa) thế nào? 


Do sự phát triển của tín quyền, ước muốn sanh lên; do tác động của ước muốn, 
do tác động của đức tin, tín quyền được khẳng định. Do tác động của ước muốn, 
hân hoan sanh lên; do tác động của hân hoan, do tác động của đức tin, tín quyền 
được khăng định. ...(nt)... 


Các quyền nên được quan sát theo ý nghĩa khắng định là (có ý nghĩa) như thế. 
Các quyền nên được quan sát theo ý nghĩa chấm dứt là (có ý nghĩa) thế nào? 


Tín quyền theo ý nghĩa cương quyết chấm dứt sự không có đức tin, chấm dứt 
trạng thái bực bội do không có đức tin. Tấn quyên theo ý nghĩa ra sức chấm dứt 
sự biếng nhác, chấm dứt trạng thái bực bội do biếng nhác. Niệm quyền theo ý 
nghĩa thiết lập chấm dứt sự buông lung, chấm dứt trạng thái bực bội do buông 
lung. Định quyền theo ý nghĩa không tản mạn chấm dứt sự phóng dật, chấm dứt 
trạng thái bực bội do phóng dật. Tuệ quyền theo ý nghĩa nhận thức chấm dứt vô 
minh, chấm dứt trạng thái bực bội do vô minh. 


Năm quyên ở sự thoát ly chấm dứt ước muốn trong các dục. Năm quyển ở sự 
không sân độc chấm dứt sân độc. Năm quyền ở sự nghĩ tưởng đến ánh sáng 
chấm dứt sự lờ đờ buồn ngủ. Năm quyền ở sự không tản mạn chấm đứt sự 
phóng dật. ...(như trên)... Năm quyền ở Đạo A-la-hán chấm dứt toàn bộ phiền 
não. 


Các quyền nên được quan sát theo ý nghĩa chấm dứt là (có ý nghĩa) như thế. 

Các quyền nên được quan sát theo ý nghĩa tạo lập là (có ý nghĩa) thế nào? 

Người có đức tin tạo lập tín quyền ở sự cương quyết, tín quyền của người có 

đức tin được tạo lập ở sự cương quyết. Người có sự tỉnh tấn tạo lập tấn quyền ở 

sự ra sức, tấn quyền của người có sự tính tấn được tạo lập ở sự ra sức. Người có 

niệm tạo lập niệm quyên ở sự thiết lập, niệm quyền của người có niệm được tạo 
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lập ở sự thiết lập. Người định tĩnh tạo lập định quyền ở sự không tản mạn, định 
quyền của người định tĩnh được tạo lập ở sự không tản mạn. Người có trí tuệ tạo 
lập tuệ quyền ở sự nhận thức, tuệ quyền của người có trí tuệ được tạo lập ở sự 
nhận thức. 


Hành giả tạo lập năm quyền ở sự thoát ly, năm quyền của hành giả được tạo lập 
ở sự thoát ly. Hành giả tạo lập năm quyền ở sự không sân độc, ...(như trên)... ở 
sự tưởng về ánh sáng, ...(như trên)... ở sự không tản mạn, ...(như trên)... ở sự 
nhận thức ...(như trên)... Hành giả tạo lập năm quyền ở Đạo A-la-hán, năm 
quyền của hành giả được tạo lập ở Đạo A-la-hán. 


Các quyền nên được quan sát theo ý nghĩa tạo lập là (có ý nghĩa) như thế. 


Phần giải thích về bài Kinh thứ tư. 


Phàm nhân trong lúc tu tập định là thiện xảo về việc thiết lập với bao nhiêu biểu 
hiện? VỊ Hữu Học trong lúc tu tập định là thiện xảo về việc thiết lập với bao 
nhiêu biểu hiện? Vị lìa tham ái trong lúc tu tập định là thiện xảo về việc thiết lập 
với bao nhiêu biểu hiện? 


Phàm nhân trong lúc tu tập định là thiện xảo về việc thiết lập với bảy biểu hiện. 
VỊ Hữu Học trong lúc tu tập định là thiện xảo về việc thiết lập với tám biểu 
hiện. Vị lìa tham ái trong lúc tu tập định là thiện xảo về việc thiết lập với mười 
biểu hiện. 

Phàm nhân trong lúc tu tập định là thiện xảo về việc thiết lập với 7 biểu hiện gì? 
Do bản thể của việc đã được hướng tâm,” (phàm nhân) là thiện xảo về việc 
thiết lập đối tượng, ... thiết lập hiện tướng của chỉ tịnh, ... thiết lập hiện tướng 
của sự ra sức, ... thiết lập sự không tản mạn, ... thiết lập ánh sáng, ... thiết lập sự 
hài lòng, ... thiết lập sự bình thản (xả). Phàm nhân trong lúc tu tập định là thiện 


xảo về việc thiệt lập với 7 biêu hiện này. 


VỊ Hữu Học trong lúc tu tập định là thiện xảo về việc thiết lập với 8 biểu hiện 
gì? Do bản thể của việc đã được hướng tâm, (vị Hữu Học) là thiện xảo về việc 
thiết lập đối tượng, ... thiện xảo về việc thiết lập sự bình thản, thiện xảo về việc 
thiết lập nhất thể. Vị Hữu Học trong lúc tu tập định là thiện xảo về việc thiết lập 
với 8 biểu hiện này. 
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Vị lìa tham ái trong lúc tu tập định là thiện xảo về việc thiết lập với 10 biểu hiện 
gì? Do bản thể của việc đã được hướng tâm, (vị lìa tham ái) là thiện xảo về việc 
thiết lập đối tượng, ...(như trên)..., thiện xảo về việc thiết lập nhất thể, thiện xảo 
về việc thiết lập trí, thiện xảo về việc thiết lập sự giải thoát. VỊ lìa tham ái trong 
lúc tu tập định là thiện xảo về việc thiết lập với 10 biểu hiện này. 


Phàm nhân trong lúc tu tập minh sát là thiện xảo về việc thiết lập với bao nhiêu 
biểu hiện? là thiện xảo về việc không thiết lập với bao nhiêu biểu hiện? Vị Hữu 
Học trong lúc tu tập minh sát là thiện xảo về việc thiết lập với bao nhiêu biểu 
hiện? là thiện xảo về việc không thiết lập với bao nhiêu biểu hiện? Vị lìa tham 
ái trong lúc tu tập minh sát là thiện xảo về việc thiết lập với bao nhiêu biểu 
hiện? là thiện xảo về việc không thiết lập với bao nhiêu biểu hiện? 


Phàm nhân trong lúc tu tập minh sát là thiện xảo về việc thiết lập với 9 biểu 
hiện, là thiện xảo về việc không thiết lập với 9 biểu hiện. Vị Hữu Học trong lúc 
tu tập minh sát là thiện xảo về việc thiết lập với 10 biểu hiện, là thiện xảo về 
việc không thiết lập với 10 biểu hiện. Vị lìa tham ái trong lúc tu tập minh sát là 
thiện xảo về việc thiết lập với 12 biểu hiện, là thiện xảo về việc không thiết lập 
với 12 biểu hiện. 


Phàm nhân trong lúc tu tập minh sát là thiện xảo về việc thiết lập với 9 biểu 
hiện gì? là thiện xảo về việc không thiết lập với 9 biểu hiện gì? Là thiện xảo về 
việc thiết lập (sắc, thọ, ...) là vô thường, là thiện xảo về việc không thiết lập là 
thường còn; ... việc thiết lập là khổ não ... việc không thiết lập là lạc; ... việc 
thiết lập là vô ngã, ... việc không thiết lập là ngã; ... việc thiết lập là đoạn tận, ... 
việc không thiết lập là tiếp diễn; ... việc thiết lập là biến hoại, ... việc không thiết 
lập sự tích lũy (nghiệp); ... việc thiết lập sự chuyền biến, ... việc không thiết lập 
là vững bên; ... việc thiết lập vô tướng, ... việc không thiết lập hiện tướng: ... 
việc thiết lập vô nguyện, ... việc không thiết lập nguyện ước; ... việc thiết lập 
không tánh, ... việc không thiết lập sự có chấp. Phàm nhân trong lúc tu tập minh 
sát là thiện xảo về việc thiết lập với 9 biểu hiện này, là thiện xảo về việc không 
thiết lập với 9 biểu hiện này. 


VỊ Hữu Học trong lúc tu tập minh sát là thiện xảo về việc thiết lập với 10 biểu 
hiện gì? là thiện xảo về việc không thiết lập với 10 biểu hiện gì? Là thiện xảo về 
việc thiết lập là vô thường, là thiện xảo về việc không thiết lập là thường còn; 
..(như trên)...; là thiện xảo về vIệC thiết lập không tánh, là thiện xảo về việc 
không thiết lập sự cô chấp; là thiện xảo về việc thiết lập trí, là thiện xảo về việc 
không thiết lập vô trí. Vị Hữu Học trong lúc tu tập minh sát là thiện xảo về việc 
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thiết lập với 10 biểu hiện này, là thiện xảo về việc không thiết lập với 10 biểu 
hiện này. 


Vị lìa tham ái trong lúc tu tập minh sát là thiện xảo về việc thiết lập với 12 biểu 
hiện gì? là thiện xảo về việc không thiết lập với 12 biểu hiện gì? 


Là thiện xảo về việc thiết lập là vô thường, là thiện xảo về việc không thiết lập 
là thường còn; ...(như trên)...; là thiện xảo về việc thiết lập trí, là thiện xảo về 
việc không thiết lập vô trí; ... việc thiết lập sự không ràng buộc, ... việc không 
thiết lập sự ràng buộc; ... việc thiết lập sự diệt tận, ... việc không thiết lập các 
hành. Vị lìa tham ái trong lúc tu tập minh sát là thiện xảo về việc thiết lập với 
12 biểu hiện này, là thiện xảo về việc không thiết lập với 12 biểu hiện này. 


Do bản thể của việc đã được hướng tâm, nhờ vào tác động của sự thiện xảo về 
việc thiết lập đối tượng, (vị ấy) liên kết các quyền, nhận biết hành xứ, và thấu 
triệt ý nghĩa của thanh tịnh. ... (vị ấy) liên kết các pháp, nhận biết hành xứ, và 
thấu triệt ý nghĩa của thanh tịnh. 


Liên kết các quyền: Liên kết các quyền là (có ý nghĩa) thế nào? Liên kết tín 
quyền theo ý nghĩa cương quyết ... nhờ vào tác động của sự thiện xảo về việc 
thiết lập hiện tướng của chỉ tịnh, ... việc thiết lập hiện tướng của sự ra sức, ... 
việc thiết lập sự không tản mạn, ... việc thiết lập ánh sáng, ... việc thiết lập sự 
hài lòng, ... việc thiết lập sự bình thản, ... việc thiết lập nhất thê, ... việc thiết lập 
trí, ... nhờ vào tác động của sự thiện xảo về việc thiết lập sự giải thoát, ... 


Nhờ vào tác động của sự thiện xảo về việc thiết lập là vô thường, ... nhờ vào tác 
động của sự thiện xảo về việc không thiết lập là thường còn, ... việc thiết lập là 
khổ não, ... việc không thiết lập là lạc, ... việc thiết lập là vô ngã, ... việc không 
thiết lập là ngã, ... việc thiết lập là đoạn tận, ... việc không thiết lập là tiếp diễn, 
... việc thiết lập là biến hoại, ... việc không thiết lập sự tích lũy (nghiệp), ... việc 
thiết lập sự chuyền biến, ... việc không thiết lập là vững bên, ... việc thiết lập vô 
tướng ... việc không thiết lập hiện tướng, ... việc thiết lập vô nguyện, ... việc 
không thiết lập nguyện ước, ... việc thiết lập không tánh, ... việc không thiết lập 
sự cố chấp, ... việc thiết lập trí, ... việc không thiết lập vô trí, ... việc thiết lập sự 
không ràng buộc, ... việc không thiết lập sự ràng buộc, ... việc thiết lập sự diệt 
tận, nhờ vào tác động của sự thiện xảo về việc không thiết lập các hành, (vị ấy) 
liên kết các quyền, nhận biết hành xứ, và thấu triệt ý nghĩa của thanh tịnh. 
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Tuệ về chủ thê đôi với ba quyên theo sáu mươi bôn biêu hiện là trí vê sự đoạn 
tận của các lậu hoặc. Của 3 quyên nào? Của vị tri quyên, của dĩ tri quyên, của 
cụ tr quyên. 


Vị tri quyền đi đến bao nhiêu vị thế? Dĩ tri quyền đi đến bao nhiêu vị thế? Cụ tri 
quyền đi đến bao nhiêu vị thế? 


Vị tri quyền đi đến một vị thế là Đạo Nhập Lưu. Dĩ tri quyền đi đến sáu vị thế là 
Quả Nhập Lưu, Đạo Nhất Lai, Quả Nhất Lai, Đạo Bắt Lai, Quả Bất Lai, Đạo A- 
la-hán. Cụ tri quyền đi đến một vị thế là Quả A-la-hán. 


Vào sát-na Đạo Nhập Lưu, đối với vị tri quyền, tín quyền có sự cương quyết là 
phụ trợ, tấn quyền có sự ra sức là phụ trợ, nệm quyền có sự thiết lập là phụ trợ, 
định quyền có sự không tản mạn là phụ trợ, tuệ quyền có sự nhận thức là phụ 
trợ, ý quyền có sự nhận biết là phụ trợ, hỷ quyền có sự tràn ngập là phụ trợ, 
mạng quyên có pháp chủ đạo trong việc duy trì sự vận hành là phụ trợ. Vào sát- 
na Đạo Nhập Lưu, các pháp được sanh ra, ngoại trừ sắc có nguồn phát sanh là 
tâm, tất cả (các pháp còn lại) đều là thiện, tất cả đều không có lậu hoặc, tất cả 
đều có tánh dẫn xuất, tất cả đều đưa đến sự không tích lũy, tất cả đều là vượt 
trên thế gian, tất cả đều có cảnh là Niết Bàn. Vào sát-na Đạo Nhập Lưu, đối với 
vị tri quyền, tám quyền này là các phụ trợ đồng sanh, là các phụ trợ có sự (tác 
động) qua lại, là các phụ trợ có sự nương tựa, là các phụ trợ được liên kết, là 
đồng hành, là đồng sanh, là kết hợp, là liên kết. Chính tám quyền này vừa là 
biểu hiện vừa là phụ trợ của vị tr quyên. 


Vào sát-na Quả Nhập Lưu, ...(như trên)... Vào sát-na Quả A-la-hán, đối với cụ 
tri quyền, tín quyền có sự cương quyết là phụ trợ, ...(như trên)... mạng quyền có 
pháp chủ đạo trong việc duy trì sự vận hành là phụ trợ. Vào sát-na Quả A-la- 
hán, các pháp được sanh ra, ngoại trừ sắc có nguồn phát sanh là tâm, tất cả (các 
pháp còn lại) đều là vô ký, tất cả đều không có lậu hoặc, tất cả đều là vượt trên 
thế gian, tất cả đều có cảnh là Niết Bàn. Vào sát-na Quả A-la-hán, đối với cụ tri 
quyền, tám quyên này là các phụ trợ đồng sanh, ...(như trên)... Chính tám quyền 
này vừa là biêu hiện vừa là phụ trợ của cụ tri quyền. Như thế, tám lần tám này là 
sáu mươi bốn. 


Lậu hoặc: Các lậu hoặc ây là gì? Là dục lậu, hữu lậu, tà kiên lậu, vô minh lậu. 


Các lậu hoặc ấy được cạn kiệt tại đâu? Nhờ vào Đạo Nhập Lưu, toàn thể tà kiến 
lậu được cạn kiệt, dục lậu đưa đến khô cảnh được cạn kiệt, hữu lậu đưa đến khổ 
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cảnh được cạn kiệt, vô minh lậu đưa đến khổ cảnh được cạn kiệt. Các lậu hoặc 
ấy được cạn kiệt tại đây. Nhờ vào Đạo Nhất Lai, dục lậu thô thiển được cạn 
kiệt, hữu lậu có cùng ý nghĩa với điều ẫy được cạn kiệt, vô minh lậu có cùng ý 
nghĩa với điều ây được cạn kiệt. Các lậu hoặc ấy được cạn kiệt tại đây. 


Nhờ vào Đạo Bất Lai, toàn thể dục lậu được cạn kiệt, hữu lậu có cùng ý nghĩa 
với điều ấy được cạn kiệt, vô minh lậu có cùng ý nghĩa với điều ấy được cạn 
kiệt. Các lậu hoặc ấy được cạn kiệt tại đây. Nhờ vào Đạo A-la-hán, toàn thể hữu 
lậu được cạn kiệt, toàn thể vô minh lậu được cạn kiệt. Các lậu hoặc ấy được cạn 
kiệt tại đây. 


Không gì ở nơi đây 

không được thấy bởi Ngài, 
hoặc không nhận thức được, 
hoặc không thể biết đến, 
Ngài biết rõ tất cả 

mọi điêu có thể biết, 

vì thế đức Như Lai 


là vị có Toàn Nhãn. 


Toàn Nhãn: Toàn Nhãn theo ý nghĩa gì? Mười bốn Phật trí: Trí về Khổ là Phật 
trí. Trí về nhân sanh Khổ là Phật trí. ...(nt)... Trí Toàn Giác là Phật trí. Trí không 
bị ngăn che là Phật trí. Đây là 14 Phật trí. Trong số 14 Phật trí, có 8 loại trí là 
phô thông đến các vị Thinh Văn, 6 loại trí (sau cùng) là không phô thông đến 
các vị Thinh Văn. 


“Cho đến ý nghĩa của Khô đối với Khô là đã được biết, không có ý nghĩa (nào) 
của Khô là không được biết” là Toàn Nhãn. Điều gì là Toàn Nhãn, điều ấy là tuệ 
quyền. Do nhờ năng lực của tuệ quyên, có tín quyền theo ý nghĩa cương quyết, 
có tấn quyền theo ý nghĩa ra sức, có niệm quyên theo ý nghĩa thiết lập, có định 
quyền theo ý nghĩa không tản mạn. 


“Cho đến ý nghĩa của Khổ đối với Khổ là đã được thấy, đã được biết đến, đã 
được tác chứng, đã được chạm đến bởi tuệ, không có ý nghĩa (nào) của Khổ là 
không được chạm đến bởi tuệ” là Toàn Nhãn. Điều gì là Toàn Nhãn, điều ấy là 
tuệ quyên. ...(như trên)... 
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“Cho đến ý nghĩa của nhân sanh (Khổ) đối với nhân sanh (Khổ) ... 'Cho đến ý 
nghĩa của sự diệt tận (Khổ) đối với sự diệt tận (Khổ) ... 'Cho đến ý nghĩa của 
Đạo đối với Đạo ... 'Cho đến ý nghĩa của sự phân tích ý nghĩa đối với sự phân 
tích ý nghĩa ... “Cho đến ý nghĩa của sự phân tích pháp đối với sự phân tích 
pháp ... 'Cho đến ý nghĩa của sự phân tích ngôn từ đối với sự phân tích ngôn từ 
... “Cho đến ý nghĩa của sự phân tích phép biện giải đối với sự phân tích phép 
biện giải ... 'Cho đến trí biết được khả năng của người khác ... 'Cho đến trí về 
thiên kiến và xu hướng ngủ ngầm của chúng sanh ... 'Cho đến trí song thông ... 
“Cho đến trí về sự thê nhập đại bi ... 'Cho đến điều đã được thấy, đã được nghe, 
đã được cảm giác, đã được nhận thức, đã đạt đến, đã được tầm cầu, đã được đeo 
đuôi bởi tâm trí của thế gian tính luôn cõi chư thiên, cõi Ma Vương, cõi Phạm 
thiên, cho đến dòng đõi Sa-môn, Bà-la-môn, chư thiên và loài người, điều ấy là 
được biết, đã được thấy, đã được biết đến, đã được tác chứng, đã được chạm 
đến bởi tuệ, không gì là không được chạm đến bởi tuệ” là Toàn Nhãn. Điều gì là 
Toàn Nhãn, điều ấy là tuệ quyền. Do nhờ năng lực của tuệ quyền, có tín quyền 
theo ý nghĩa cương quyết, có tắn quyền theo ý nghĩa ra sức, có niệm quyền theo 
ý nghĩa thiết lập, có định quyền theo ý nghĩa không tản mạn. 


Trong khi có đức tin vị ấy ra sức, trong khi ra sức vị ấy có đức tin; trong khi có 
đức tin vị ấy thiết lập, trong khi thiết lập vị ấy có đức tin; trong khi có đức tin vị 
ấy tập trung (tâm), trong khi tập trung (tâm) vị ấy có đức tin; trong khi có đức 
tin vị ấy nhận biết, trong khi nhận biết vị ấy có đức tin. Trong khi ra sức vị ấy 
thiết lập, trong khi thiết lập vị ấy ra sức; trong khi ra sức vị ấy tập trung (tâm) 
...; trong khi ra sức vị ây nhận biết....; trong khi ra sức vị ây có đức tin, trong khi 
có đức tin vị ấy ra sức. Trong khi thiết lập vị ấy tập trung (tâm), trong khi tập 
trung (tâm) vị ấy thiết lập; trong khi thiết lập vị ấy nhận biết,...; trong khi thiết 
lập vị ấy có đức tin, ....; trong khi thiết lập vị ấy ra sức, trong khi ra sức vị ấy 
thiết lập. Trong khi tập trung (tâm) vị ấy nhận biết, trong khi nhận biết vị ấy tập 
trung (tâm); trong khi tập trung (tâm) vị ấy có đức tin....; trong khi tập trung 
(tâm) vị ấy ra sức, ...; trong khi tập trung (tâm) vị ấy thiết lập, trong khi thiết lập 
vị ấy tập trung (tâm). Trong khi nhận biết vị ấy có đức tin, trong khi có đức tin 
VỊ ây nhận biết; trong khi nhận biết vị ấy ra sức ...; trong khi nhận biết vị ây 
thiết lập ...; trong khi nhận biết vị ấy tập trung (tâm), trong khi tập trung (tâm) 
VỊ ẫy nhận biết. 


Ra sức nhờ bản thân có đức tin, có đức tin nhờ bản thân ra sức; được thiết lập 
nhờ bản thân có đức tin, có đức tin nhờ bản thân được thiết lập; được định tĩnh 
nhờ bản thân có đức tin, có đức tin nhờ bản thân được định tĩnh; nhận biết nhờ 


1092 


bản thân có đức tin, có đức tin nhờ bản thân nhận biết. Được thiết lập nhờ bản 
thân ra sức, ra sức nhờ bản thân được thiết lập; được định tĩnh nhờ bản thân ra 
sức ...; nhận biết nhờ bản thân ra sức ...; có đức tin nhờ bản thân ra sức, ra sức 
nhờ bản thân có đức tin. Được định tĩnh nhờ bản thân được thiết lập, được thiết 
lập nhờ bản thân được định tĩnh; nhận biết nhờ bản thân được thiết lập ...; có 
đức tin nhờ bản thân được thiết lập ...; ra sức nhờ bản thân được thiết lập, được 
thiết lập nhờ bản thân ra sức. Nhận biết nhờ bản thân được định tĩnh, được định 
tĩnh nhờ bản thân nhận biết; có đức tin nhờ bản thân được định tĩnh ...; ra sức 
nhờ bản thân được định tĩnh ...; được thiết lập nhờ bản thân được định tĩnh, 
được định tĩnh nhờ bản thân được thiết lập. Có đức tin nhờ bản thân nhận biết, 
nhận biết nhờ bản thân có đức tin; ra sức nhờ bản thân nhận biết, nhận biết nhờ 
bản thân ra sức; được thiết lập nhờ bản thân nhận biết, nhận biết nhờ bản thân 
được thiết lập; được định tĩnh nhờ bản thân nhận biết, nhận biết nhờ bản thân 
được định tĩnh. 


Điều gì là Phật Nhãn, điều ấy là Phật Trí. Điều gì là Phật Trí, điều ấy là Phật 
Nhãn. Nhờ vào nhãn ấy, đức Như Lai nhìn thấy các chúng sanh có mắt bị vấy 
bụi ít và có mắt bị vậy bụi nhiều, có giác quan sắc sảo và có giác quan cùn lụt, 
có tánh khí tốt và có tánh khí tồi, dễ hướng dẫn và khó hướng dẫn, một số 
chúng sanh thấy được sự sợ hãi ở tội lỗi và sự (tái sanh) vào thế giới khác, một 
số chúng sanh không thấy được sự sợ hãi ở tội lỗi và sự (tái sanh) vào thế giới 
khác. 


Có mắt bị vấy bụi ít và có mắt bị vấy bụi nhiều: Người có đức tin là có mắt bị 
vấy bụi ít, người không có đức tin là có mắt bị vấy bụi nhiều. Người có sự cố 
găng tỉnh tấn... bị vấy bụi ít, người biếng nhác ... bị vấy bụi nhiều. Người có 
niệm được thiết lập ... bị vấy bụi ít, người có niệm bị quên lãng... bị vấy bụi 
nhiều. Người định tĩnh ... bị vấy bụi ít, người được định tĩnh ... bị vấy bụi nhiều. 
Người có tuệ là có mắt bị vấy bụi ít, người có tuệ kém là có mắt bị vấy bụi 
nhiêu. 

Có giác quan sắc sảo và có giác quan cùn lụt: Người có đức tin là có giác 
quan sắc sảo, người không có đức tin là có giác quan cùn lụt. ...(như trên)... 
Người có tuệ là có giác quan sắc sảo, người có tuệ kém là có giác quan cùn lụt. 
Có tánh khí tốt và có tánh khí tồi: Người có đức tin là có tánh khí tốt, người 
không có đức tin là có tánh khí tôi. ...(như trên)... Người có tuệ là có tánh khí 
tốt, người có tuệ kém là có tánh khí tôi. 
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Dễ hướng dẫn và khó hướng dẫn: Người có đức tin là dễ hướng dẫn, người 
không có đức tin là khó hướng dẫn. ...(như trên)... Người có tuệ là dễ hướng 
dẫn, người có tuệ kém là khó hướng dẫn. 


Một số chúng sanh thấy được sự sợ hãi ở tội lỗi và sự (tái sanh) vào thế giới 
khác, một số chúng sanh không thấy được sự sợ hãi ở tội lỗi và sự (tái sanh) 
vào thế giới khác: Người có đức tin thấy được sự sợ hãi ở tội lỗi và sự (tái 
sanh) vào thế giới khác, người không có đức tin không thấy được sự sợ hãi ở tội 
lỗi và sự (tái sanh) vào thế giới khác ...(nt)... Người có tuệ thấy được sự sợ hãi ở 
tội lỗi và sự (tái sanh) vào thế giới khác, người có tuệ kém không thấy được sự 
sợ hãi ở tội lỗi và sự (tái sanh) vào thế giới khác. 


Thê giới: Thê giới của các uân, thê giới của các giới, thê giới của các xứ, thê 
giới có sự bất hạnh, thế giới đem lại sự bất hạnh, thế giới có sự thuận lợi, thế 
giới đem lại sự thuận lợi. 


Một thế giới là tất cả chúng sanh được tồn tại nhờ vật thực. Hai thế giới là danh 
và sắc. Ba thế giới là 3 thọ. Bốn thế giới là 4 loại vật thực. Năm thế giới là 5 thủ 
uân. Sáu thế giới là 6 nội xứ. Bảy thế giới là 7 trụ xứ của thức. Tám thế giới là § 
pháp thế gian. Chín thế giới là 9 nơi cư trú của chúng sanh. Mười thế giới là 10 
xứ. Mười hai thế giới là 12 xứ. Mười tám thế giới là 1§ giới. 

Tội lỗi: Tắt cả phiền não là tội lỗi, tất cả ác hạnh là tội lỗi, tất cả các hành là tội 
lỗi, tất cả nghiệp đưa đến hữu là tội lỗi. Như thế, tưởng đến sự kinh hãi sắc bén 
về thế giới này và về tội lỗi này đã được để cập, cũng giống như (tưởng đến sự 
kinh hãi) về cuộc chém giết có thanh gươm đã được vung lên. 


(Vị ấy) biết được, thấy được, hiểu được, thấu triệt năm quyên này thông qua 50 
biểu hiện này. 


Tụng Phẩm thứ ba. 


Phần Giảng về Quyền được đầy đủ. 


-=ooOoo-- 


1094 


V. GLẢNG VÉ GIẢI THOÁT 


[Duyên khởi ở Säãvatthi] 


Này các tỳ khưu, đây là ba giải thoát. Ba là gì? Không tánh giải thoát, vô tướng 
giải thoát, vô nguyện giải thoát. Này các tỳ khưu, đây là ba giải thoát. 


Và còn có 68 giải thoát: không tánh giải thoát, vô tướng giải thoát, vô nguyện 
giải thoát, giải thoát có sự ly khai nội phần, giải thoát có sự ly khai ngoại phần, 
giải thoát có sự ly khai cả hai (nội ngoại phần), bốn giải thoát có sự ly khai nội 
phần, bốn giải thoát có sự ly khai ngoại phần, bốn giải thoát có sự ly khai cả hai 
(nội ngoại phần), bốn giải thoát thuận theo các sự ly khai nội phần, bốn giải 
thoát thuận theo các sự ly khai ngoại phần, bốn giải thoát thuận theo các sự ly 
khai cả hai (nội ngoại phần), bốn giải thoát tịnh do sự ly khai nội phần, bốn giải 
thoát tịnh đo sự ly khai ngoại phần, bốn giải thoát tịnh đo sự ly khai cả hai (nội 
ngoại phần), “Có sắc, (vị ấy) thấy các sắc” là giải thoát, “Có tưởng vô sắc ở nội 
phần, (hành giả) thấy các sắc thuộc ngoại phần' là giải thoát, 'Khuynh hướng 
thuần về điều tốt đẹp' là giải thoát, sự chứng đạt không vô biên xứ là giải thoát, 
sự chứng đạt thức vô biên xứ là giải thoát, sự chứng đạt vô sở hữu xứ là giải 
thoát, sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ là giải thoát, sự chứng đạt sự 
diệt tận thọ tưởng là giải thoát, giải thoát có thời hạn, giải thoát vô thời hạn, giải 
thoát phụ thuộc thời hạn, giải thoát không phụ thuộc thời hạn, giải thoát có thể 
chuyển đổi, giải thoát không thể chuyên đổi, giải thoát thuộc thế gian, giải thoát 
vượt trên thế gian, giải thoát còn lậu hoặc, giải thoát không còn lậu hoặc, giải 
thoát còn hệ lụy vật chất, giải thoát không còn hệ lụy vật chất, giải thoát không 
còn hệ lụy vật chất và vượt trên không còn hệ lụy vật chất, ước nguyện giải 
thoát, vô nguyện giải thoát, an tịnh ước nguyện giải thoát, giải thoát bị rằng 
buộc, giải thoát không bị ràng buộc, giải thoát có bản chất giống nhau, giải thoát 
có bản chất khác nhau, giải thoát do tưởng, giải thoát do trí, giải thoát có sự 
bình lặng, giải thoát do thiền, giải thoát của tâm không chấp thủ. 


Phần giải thích về Giải Thoát. 


Không tánh giải thoát là gì? Ở đây, vị tỳ khưu đi đến khu rừng, hoặc đi đến gốc 
cây, hoặc đi đến nơi thanh vắng suy nghiệm rằng: “Điều này là không đối với tự 
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ngã hoặc đối với vật phụ thuộc vào tự ngã.” “Vị ấy không cố chấp vào điều ấy” 
là không tánh giải thoát. Đây là không tánh giải thoát. 


Vô tướng giải thoát là gì? Ở đây, vị tỳ khưu đi đến khu rừng, hoặc đi đến gốc 
cây, hoặc đi đến nơi thanh vắng suy nghiệm rằng: “Điều này là không đối với tự 
ngã hoặc đối với vật phụ thuộc vào tự ngã.” “VỊ ây không tạo ra hiện tướng” là 
vô tướng giải thoát. Đây là vô tướng giải thoát. 


Vô nguyện giải thoát là gì? Ở đây, vị tỳ khưu đi đến khu rừng, hoặc đi đến gốc 
cây, hoặc đi đến nơi thanh vắng suy nghiệm rằng: “Điều này là không đối với tự 
ngã hoặc đối với vật phụ thuộc vào tự ngã.” “Vị ấy không ước nguyện điều ấy” 
là vô nguyện giải thoát. Đây là vô nguyện giải thoát. 


Giải thoát có sự ly khai nội phần là gì? Là bốn thiền. Đây là giải thoát có sự ly 
khai nội phân. 


Giải thoát có sự ly khai ngoại phần là gì? Là bốn sự chứng đạt (thiền) vô sắc. 
Đây là giải thoát có sự ly khai ngoại phần. 


Giải thoát có sự ly khai cả hai (nội ngoại phần) là gì? Là bốn Thánh Đạo. Đây là 
giải thoát có sự ly khai cả hai (nội ngoại phần). 


Bốn giải thoát có sự ly khai nội phần là gì? Sơ thiền thoát ra khỏi các pháp ngăn 
che, nhị thiền thoát ra khỏi tầm và tứ, tam thiền thoát ra khỏi hỷ, tứ thiền thoát 
ra khỏi lạc và khô. Đây là bốn giải thoát có sự ly khai nội phần. 


Bốn giải thoát có sự ly khai ngoại phần là gì? Sự chứng đạt không vô biên xứ 
thoát ra khỏi sự nghĩ tưởng về sắc, sự nghĩ tưởng về bất bình, sự nghĩ tưởng về 
khác biệt; sự chứng đạt thức vô biên xứ thoát ra khỏi sự nghĩ tưởng về không vô 
biên xứ; sự chứng đạt vô sở hữu xứ thoát ra khỏi sự nghĩ tưởng về thức vô biên 
xứ; sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ thoát ra khỏi sự nghĩ tưởng về vô 
sở hữu xứ. Đây là bốn giải thoát có sự ly khai ngoại phần. 


Bồn giải thoát có sự ly khai cả hai (nội ngoại phần) là gì? Đạo Nhập Lưu thoát 
ra khỏi sự nhận thức sai trái về thân, sự hoài nghi, sự bám víu vào giới và nghĩ 
thức, tà kiến ngủ ngầm, hoài nghi ngủ ngầm, thoát ra khỏi các phiền não xu 
hướng theo điều ấy và (ra khỏi) các uân, thoát ra khỏi tất cả các hiện tướng 
ngoại phân. Đạo Nhất Lai thoát ra khỏi sự ràng buộc của ái dục và sự ràng buộc 
của bất bình có tính chất thô thiên, ái dục ngủ ngầm, bất bình ngủ ngầm có tính 
chất thô thiền, thoát ra khỏi các phiền não xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) 
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các uấn, thoát ra khỏi tất cả các hiện tướng ngoại phần. Đạo Bắt Lai thoát ra 
khỏi sự ràng buộc của ái dục và sự ràng buộc của bất bình có tính chất vi tế, 
thoát ra khỏi các phiền não xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) các uấn, thoát ra 
khỏi tất cả các hiện tướng ngoại phần. 


Đạo A-la-hán thoát ra khỏi ái sắc, ái vô sắc, ngã mạn, phóng dật, vô minh, ngã 
mạn ngủ ngầm, ái hữu ngủ ngầm, vô minh ngủ ngầm, thoát ra khỏi các phiền 
não xu hướng theo điều ấy và (ra khỏi) các uân, thoát ra khỏi tất cả các hiện 
tướng ngoại phần. Đây là bốn giải thoát có sự ly khai cả hai (nội ngoại phần). 


Bốn giải thoát thuận theo các sự ly khai nội phần là gì? Tầm tứ hý lạc và sự 
chuyên nhất của tâm nhằm mục đích thành tựu sơ thiền, ...(như trên)... nhằm 
mục đích thành tựu nhị thiên, ...(như trên)... nhằm mục đích thành tựu tam thiền, 
tầm tứ hỷ lạc và sự chuyên nhất của tâm nhằm mục đích thành tựu tứ thiền. Đây 
là bốn giải thoát thuận theo các sự ly khai nội phân. 


Bốn giải thoát thuận theo các sự ly khai ngoại phần là gì? Tầm tứ hÿ lạc và sự 
chuyên nhất của tâm nhằm mục đích thành tựu sự chứng đạt không vô biên xứ, 
...(như trên)... nhằm mục đích thành tựu sự chứng đạt thức vô biên xứ, ...(như 
trên)... nhằm mục đích thành tựu sự chứng đạt vô sở hữu xứ, tầm tứ hỷ lạc và sự 
chuyên nhất của tâm nhằm mục đích thành tựu sự chứng đạt phi tưởng phi phi 
tưởng xứ. Đây là bốn giải thoát thuận theo các sự ly khai ngoại phân. 


Bốn giải thoát thuận theo các sự ly khai cả hai (nội ngoại phần) là gì? Quán xét 
về vô thường, quán xét về khổ não, quán xét về vô ngã nhằm mục đích thành 
tựu Đạo Nhập Lưu, ...(như trên)... nhằm mục đích thành tựu Đạo Nhất Lai, 
...(như trên)... nhằm mục đích thành tựu Đạo Bất Lai, quán xét về vô thường, 
quán xét về khô não, quán xét về vô ngã nhằm mục đích thành tựu Đạo A-la- 
hán. Đây là bốn giải thoát thuận theo các sự ly khai cả hai (nội ngoại phân). 


Bốn giải thoát tịnh do sự ly khai nội phần là gì? Sự thành tựu hoặc nghiệp quả 
của sơ thiền, ...(như trên)... của nhị thiền, ...(như trên)... của tam thiền, sự thành 
tựu hoặc nghiệp quả của tứ thiền. Đây là bốn giải thoát tịnh do sự ly khai nội 
phần. 


Bốn giải thoát tịnh do sự giải thoát có sự ly khai ngoại phần là gì? Sự thành tựu 
hoặc nghiệp quả của sự chứng đạt không vô biên xứ, ...(như trên)... của sự 
chứng đạt thức vô biên xứ, ...(như trên)... của sự chứng đạt vô sở hữu xứ, sự 
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thành tựu hoặc nghiệp quả của sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ. Đây là 
bốn giải thoát tịnh do sự giải thoát có sự ly khai ngoại phân. 


Bốn giải thoát tịnh do sự giải thoát có sự ly khai cả hai (nội ngoại phần) là gì? 
Quả Nhập Lưu của Đạo Nhập Lưu, Quả Nhất Lai của Đạo Nhất Lai, Quả Bất 
Lai của Đạo Bắt Lai, Quả A-la-hán của Đạo A-la-hán. Đây là bốn giải thoát tịnh 
do sự giải thoát có sự ly khai cả hai (nội ngoại phần). 


“Có sắc, (vị ấy) thấy các sắc” là giải thoát là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây có 
người tác ý về hiện tướng màu xanh ở nội phần thuộc bản thân và thành tựu sự 
nghĩ tưởng về màu xanh. Vị ấy làm cho hiện tướng ấy khéo được năm giữ, lưu 
lại hiện tướng đã khéo được lưu lại, nhận định hiện tướng đã khéo được nhận 
định. Sau khi làm cho hiện tướng ấy đã khéo được nắm giữ, lưu lại hiện tướng 
đã khéo được lưu lại, nhận định hiện tướng đã khéo được nhận định, vị ấy 
chuyên chú tâm vào hiện tướng màu xanh ở ngoại phần và thành tựu sự nghĩ 
tưởng về màu xanh. Vị ấy làm cho hiện tướng ấy khéo được nắm giữ, lưu lại 
hiện tướng đã khéo được lưu lại, nhận định hiện tướng đã khéo được nhận định. 
Sau khi đã làm cho hiện tướng ấy khéo được năm giữ, lưu lại hiện tướng đã 
khéo được lưu lại, nhận định hiện tướng đã khéo được nhận định, vị ấy rèn 
luyện, tu tập, làm cho sung mãn. Vị ấy khởi ý như vây: “Sắc này thuộc cả hai 
nội phần và ngoại phần” là có sự nghĩ tưởng về sắc. 


Ở đây có người tác ý về hiện tướng màu vàng ...(nt)... hiện tướng màu đỏ 
...(n£)... hiện tướng màu trắng ở nội phần thuộc bản thân và thành tựu sự nghĩ 
tưởng về màu trắng. Vị ấy làm cho hiện tướng ấy khéo được nắm giữ, ...(nt)... 
Sau khi làm cho hiện tướng ấy đã khéo được nắm giữ, ...(nt)... vị ấy chuyên chú 
tâm vào hiện tướng màu trắng thuộc ngoại phần và thành tựu sự nghĩ tưởng về 
màu trắng. Vị ấy làm cho hiện tướng ấy khéo được năm giữ, ...(nt)... Sau khi đã 
làm cho hiện tướng ấy khéo được nắm giữ, ...(n0... vị ấy rèn luyện, tu tập, làm 
cho sung mãn hiện tướng ấy. Vị ấy khởi ý như vây: “Sắc này thuộc cả hai nội 
phần và ngoại phần” là có sự nghĩ tưởng về sắc. “Có sắc, (vị ấy) thấy các sắc” là 
giải thoát là (có ý nghĩa) như thế. 


“Có tưởng vô sắc ở nội phần, (hành giả) thấy các sắc thuộc ngoại phần” là giải 
thoát là (có ý nghĩa) thế nào? Ở đây có người không tác ý về hiện tướng màu 
xanh ở nội phần thuộc bản thân và không thành tựu sự nghĩ tưởng về màu xanh. 
Vị ấy chuyên chú tâm vào hiện tướng màu xanh thuộc ngoại phần và thành tựu 
sự nghĩ tưởng về màu xanh. Vị ấy làm cho hiện tướng ấy khéo được nắm giữ, 
...(nÐ... Sau khi đã làm cho hiện tướng ấy khéo được năm giữ, ...(nt)... vị ấy rèn 
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luyện, tu tập, làm cho sung mãn hiện tướng ây. VỊ ây khởi ý như vây: “Vô sắc 
thuộc nội phân, sắc này thuộc ngoại phân” là có sự nghĩ tưởng vê sắc. 


Ở đây có người không tác ý về hiện tướng màu vàng ...(nt)... hiện tướng màu đỏ 
...(nÐ... hiện tướng màu trắng ở nội phần thuộc bản thân và không thành tựu sự 
nghĩ tưởng về màu trăng. Vị ấy chuyên chú tâm vào hiện tướng màu trăng thuộc 
ngoại phần và thành tựu sự nghĩ tưởng về màu trắng. Vị ấy làm cho hiện tướng 
khéo được nắm giữ, ...(nt)... Sau khi đã làm cho hiện tướng ấy khéo được nắm 
giữ, ...(nt)... vị ấy rèn luyện, tu tập, làm cho sung mãn hiện tướng ấy. Vị ấy khởi 
ý như vây: “Vô sắc thuộc nội phần, sắc này thuộc ngoại phần.” “Có tưởng vô 
sắc ở nội phần, (hành giả) thấy các sắc thuộc ngoại phần' là giải thoát là (có ý 
nghĩa) như thế. 


“Khuynh hướng thuần về điều tốt đẹp' là giải thoát là (có ý nghĩa) thế nào? Ở 
đây, vị tỳ khưu lan tỏa một phương với tâm từ ái rồi an trú, như vậy phương thứ 
nhì, như vậy phương thứ ba, như vậy phương thứ tư. Như thế vị ấy lan tỏa với 
tâm từ ái, bao la, lớn mạnh, vô lượng, không thù nghịch, không sân độc ở phía 
trên, ở phía dưới, ở phương ngang, ở khắp các nơi, khắp cả thế gian một cách 
trọn vẹn rồi an trú. Nhờ trạng thái phát triển của tâm từ ái, chúng sanh không có 
chống báng nhau. Ở đây, vị tỳ khưu lan tỏa một phương với tâm bi mẫn ...(như 
trên)... Nhờ trạng thái phát triển của tâm bi mẫn, chúng sanh không có chống 
báng nhau. Ở đây, vị tỳ khưu lan tỏa một phương với tâm hỷ ...(như trên)... Nhờ 
trạng thái phát triển của tâm hỷ, chúng sanh không có chống báng nhau. Ở đây, 
vị tỳ khưu lan tỏa một phương với tâm xả rồi an trú, ...(như trên)... Nhờ trạng 
thái phát triển của tâm xả, chúng sanh không có chống báng nhau. “Khuynh 
hướng thuần về điều tốt đẹp' là giải thoát là (có ý nghĩa) như thế. 


Sự chứng đạt không vô biên xứ là giải thoát gì? Ở đây, do sự hoàn toàn vượt 
qua các tưởng về sắc, do sự biến mắt của các tưởng về bất bình, do không tác ý 
đến các tưởng về khác biệt một cách trọn vẹn, vị tỳ khưu chứng đạt không vô 
biên xứ “Không gian là không có giới hạn" rồi an trú. Sự chứng đạt không vô 
biên xứ là giải thoát này. 


Sự chứng đạt thức vô biên xứ là giải thoát gì? Ở đây, sau khi hoàn toàn vượt 
qua không vô biên xứ một cách trọn vẹn, vị tỳ khưu chứng đạt thức vô biên xứ 
“Thức là không có giới hạn' rồi an trú. Sự chứng đạt thức vô biên xứ là giải 
thoát này. 
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Sự chứng đạt vô sở hữu xứ là giải thoát gì? Ở đây, sau khi hoàn toàn vượt qua 
thức vô biên xứ một cách trọn vẹn, vị ty khưu chứng đạt thức vô biên xứ 
“Không có bắt cứ gì” rồi an trú. Sự chứng đạt vô sở hữu xứ là giải thoát này. 


Sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ là giải thoát gì? Ở đây, sau khi hoàn 
toàn vượt qua vô sở hữu xứ một cách trọn vẹn, vị tỳ khưu chứng đạt phi tưởng 
phi phi tưởng xứ rồi an trú. Sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ là giải 
thoát này. 


Sự chứng đạt sự diệt tận thọ tưởng là giải thoát gì? Ở đây, sau khi hoàn toản 
vượt qua phi tưởng phi phi tưởng xứ một cách trọn vẹn, vị tỳ khưu chứng đạt sự 
diệt tận thọ tưởng rồi an trú. Sự chứng đạt diệt tận thọ tưởng là giải thoát này. 


Giải thoát có thời hạn là gì? Bốn thiền và bốn sự chứng đạt vô sắc; đây là giải 
thoát có thời hạn. 


Giải thoát vô thời hạn là gì? Bốn Thánh Đạo, bốn Quả vị của Sa-môn, và Niết 
Bàn; đây là giải thoát vô thời hạn. 
Giải thoát phụ thuộc thời hạn là gì? Bốn thiền và bốn sự chứng đạt vô sắc; đây 


là giải thoát phụ thuộc thời hạn. 


Giải thoát không phụ thuộc thời hạn là gì? Bốn Thánh Đạo, bốn Quả vị của Sa- 
môn, và Niết Bàn; đây là giải thoát không phụ thuộc thời hạn. 


Giải thoát có thể chuyên đổi là gì? Bốn thiền và bốn sự chứng đạt vô sắc; đây là 
giải thoát có thể chuyên đôi. 
Giải thoát không thể chuyên đổi là gì? Bốn Thánh Đạo, bốn Quả vị của Sa-môn, 
và Niết Bàn; đây là giải thoát không thể chuyền đổi. 
Giải thoát thuộc thế gian là gì? Bốn thiền và bốn sự chứng đạt vô sắc; đây là 
giải thoát thuộc thế gian. 
Giải thoát vượt trên thế gian là gì? Bốn Thánh Đạo, bốn Quả vị của Sa-môn, và 
Niết Bàn; đây là giải thoát vượt trên thế gian. 
Giải thoát còn lậu hoặc là gì? Bốn thiền và bốn sự chứng đạt vô sắc; đây là giải 
thoát còn lậu hoặc. 
Giải thoát không còn lậu hoặc là gì? Bốn Thánh Đạo, bốn Quả vị của Sa-môn, 
và Niết Bàn; đây là giải thoát không còn lậu hoặc. 
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Giải thoát còn hệ lụy vật chất là gì? Giải thoát gắn liền với (đề mục) sắc; đây là 
giải thoát còn hệ lụy vật chất. 


Giải thoát không còn hệ lụy vật chất là gì? Giải thoát gắn liền với (đề mục) vô 
sắc; đây là giải thoát không còn hệ lụy vật chất. 


Giải thoát không còn hệ lụy vật chất và vượt trên không còn hệ lụy vật chất là 
gì? Bốn Thánh Đạo, bốn Quả vị của Sa-môn, và Niết Bàn; đây là giải thoát 
không còn hệ lụy vật chất và vượt trên không còn hệ lụy vật chất. 


Ước nguyện giải thoát là gì? Bốn thiền và bốn sự chứng đạt vô sắc; đây là ước 
nguyện giải thoát. 


Vô nguyện giải thoát là gì? Bốn Thánh Đạo, bốn Quả vị của Sa-môn, và Niết 
Bàn; đây là vô nguyện giải thoát. 


An tịnh ước nguyện giải thoát là gì? Sự thành tựu hoặc nghiệp quả của sơ thiền, 
...(như trên)... Sự thành tựu hoặc nghiệp quả của sự chứng đạt phi tưởng phi phì 
tưởng xứ; đây là an tịnh ước nguyện giải thoát. 


Giải thoát bị ràng buộc là gì? Bốn thiền và bốn sự chứng đạt vô sắc; đây là giải 
thoát bị ràng buộc. 


Giải thoát không bị ràng buộc là gì? Bốn Thánh Đạo, bốn Quả vị của Sa-môn, 
và Niết Bàn; đây là giải thoát không bị ràng buộc. 


Giải thoát có bản chất giống nhau là gì? Bốn Thánh Đạo, bốn Quả vị của Sa- 
môn, và Niết Bàn; đây là giải thoát có bản chất giống nhau. 


Giải thoát có bản chất khác nhau là gì? Bốn thiền và bốn sự chứng đạt vô sắc; 
đây là giải thoát có bản chất khác nhau. 


Giải thoát do tưởng là gì? Có thể có 1 giải thoát do tưởng thì (sẽ) có 10 giải 
thoát do tưởng, có 10 giải thoát do tưởng thì (sẽ) có 1 giải thoát do tưởng bởi tác 
động của nền tảng và tùy theo phương thức. 


Có thể có: Có thể có là thế nào? “Trí do sự quán xét về vô thường giải thoát 
khỏi nghĩ tưởng về thường' là giải thoát đo tưởng. “Trí do sự quán xét về khổ 
não giải thoát khỏi nghĩ tưởng về lạc” là giải thoát đo tưởng. “Trí do sự quán xét 
về vô ngã giải thoát khỏi nghĩ tưởng về ngã' là giải thoát do tưởng. “Trí do sự 
quán xét về nhàm chán giải thoát khỏi nghĩ tưởng về vui thích" là giải thoát do 
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tưởng. “Trí đo sự quán xét về ly tham ái giải thoát khỏi nghĩ tưởng về tham ái” 
là giải thoát do tưởng. “Trí do sự quán xét về diệt tận giải thoát khỏi nghĩ tưởng 
về nhân sanh khởi" là giải thoát do tưởng. “Trí đo sự quán xét về từ bỏ giải thoát 
khỏi nghĩ tưởng về sự năm giữ' là giải thoát do tưởng. “Trí do sự quán xét về vô 
tướng giải thoát khỏi nghĩ tưởng về hiện tướng' là giải thoát do tưởng. “Trí do 
sự quán xét về vô nguyện giải thoát khỏi nghĩ tưởng về nguyện ước" là giải 
thoát đo tưởng. “Trí do sự quán xét về không tánh giải thoát khỏi nghĩ tưởng về 
có chấp” là giải thoát do tưởng. 


Có thể có 1 giải thoát đo tưởng thì (sẽ) có 10 giải thoát do tưởng, có 10 giải 
thoát do tưởng thì (sẽ) có 1 giải thoát do tưởng bởi tác động của nên tảng và tùy 
theo phương thức là (có ý nghĩa) như thế. 


“Trí đo sự quán xét về vô thường ở sắc giải thoát khỏi nghĩ tưởng về thường' là 
giải thoát do tưởng. ...(như trên)... “Trí do sự quán xét về không tánh ở sắc giải 
thoát khỏi nghĩ tưởng về có chấp' là giải thoát do tưởng. Có thể có một giải 
thoát do tưởng thì (sẽ) có mười giải thoát do tưởng, có mười giải thoát do tưởng 
thì (sẽ) có một giải thoát do tưởng bởi tác động của nên tảng và tùy theo phương 
thức là (có ý nghĩa) như thế. 


“Trí do sự quán xét về vô thường ở thọ ... ở tưởng ... ở các hành ... ở thức ... ở 
mắt ... ở lão tử giải thoát khỏi nghĩ tưởng về thường" là giải thoát do tưởng. 
..(như trên)... “Trí đo sự quán xét về không tánh ở lão tử giải thoát khỏi nghĩ 
tưởng về cô chấp” là giải thoát do tưởng. Có thể có một giải thoát đo tưởng thì 
(sẽ) có mười giải thoát do tưởng, có mười giải thoát do tưởng thì (sẽ) có một 
giải thoát do tưởng bởi tác động của nên tảng và tùy theo phương thức là (có ý 
nghĩa) như thế. Đây là giải thoát do tưởng. 


Giải thoát đo trí là gì? Có thể có một giải thoát do trí thì (sẽ) có mười giải thoát 
do trí, có mười giải thoát do trí thì (sẽ) có một giải thoát do trí bởi tác động của 
nên tảng và tùy theo phương thức. 


Có thể có: Có thể có là thế nào? “Trí do sự quán xét về vô thường đúng theo 
thực thê giải thoát khỏi sự lầm lẫn vô trí về thường' là giải thoát do trí. “Trí do 
sự quán xét về khổ não đúng theo thực thể giải thoát khỏi sự lầm lẫn vô trí về 
lạc” là giải thoát do trí. “Trí do sự quán xét về vô ngã đúng theo thực thể giải 
thoát khỏi sự lầm lẫn vô trí về ngã' là giải thoát do trí. “Trí do sự quán xét về 
nhàm chán đúng theo thực thê giải thoát khỏi sự lầm lẫn vô trí về vui thích" là 
giải thoát do trí. “Trí do sự quán xét về ly tham ái đúng theo thực thể giải thoát 
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khỏi sự lầm lẫn vô trí về tham ái? là giải thoát đo trí. “Trí đo sự quán xét về diệt 
tận đúng theo thực thể giải thoát khỏi sự lầm lẫn vô trí về nhân sanh khởi” là 
giải thoát do trí. “Trí đo sự quán xét về từ bỏ đúng theo thực thể giải thoát khỏi 
sự lầm lẫn vô trí về sự năm giữ' là giải thoát do trí. “Trí đo sự quán xét về vô 
tướng đúng theo thực thể giải thoát khỏi sự lầm lẫn vô trí về hiện tướng' là giải 
thoát do trí. “Trí do sự quán xét về vô nguyện đúng theo thực thê giải thoát khỏi 
sự lầm lẫn vô trí về nguyện ước" là giải thoát do trí. “Trí do sự quán xét về 
không tánh đúng theo thực thê giải thoát khỏi sự lầm lẫn vô trí về cố chấp" là 
giải thoát do trí. 


Có thể có một giải thoát do trí thì (sẽ) có mười giải thoát do trí, có mười giải 
thoát đo trí thì (sẽ) có một giải thoát do trí bởi tác động của nền tảng và tùy theo 
phương thức là (có ý nghĩa) như thế. 


“Trí do sự quán xét về vô thường ở sắc đúng theo thực thể giải thoát khỏi sự lầm 
lẫn vô trí về thường" là giải thoát do trí. ...(như trên)... “Trí do sự quán xét về 
không tánh ở sắc đúng theo thực thê giải thoát khỏi sự lầm lẫn vô trí về có chấp? 
là giải thoát do trí. Có thể có một giải thoát do trí thì (sẽ) có mười giải thoát do 
trí, có mười giải thoát do trí thì (sẽ) có một giải thoát do trí bởi tác động của nền 
tảng và tùy theo phương thức là (có ý nghĩa) như thế. 


“Trí do sự quán xét về vô thường ở thọ ... ở tưởng ... ở các hành ... ở thức ... ở 
mắt ... ở lão tử đúng theo thực thể giải thoát khỏi sự lầm lẫn vô trí về thường' là 
giải thoát do trí. ...(như trên)... “Trí do sự quán xét về không tánh ở lão tử đúng 
theo thực thể giải thoát khỏi sự lầm lẫn vô trí về cố chấp' là giải thoát do trí. Có 
thể có một giải thoát do trí thì (sẽ) có mười giải thoát do trí, có mười giải thoát 
do trí thì (sẽ) có một giải thoát do trí bởi tác động của nền tảng và tùy theo 
phương thức là (có ý nghĩa) như thế. Đây là giải thoát do trí. 


Giải thoát có sự bình lặng là gì? Có thể có một giải thoát có sự bình lặng thì (sẽ) 
có mười giải thoát có sự bình lặng, có mười giải thoát có sự bình lặng thì (sẽ) có 
một giải thoát có sự bình lặng bởi tác động của nền tảng và tùy theo phương 
thức. 


Có thể có: Có thể có là thế nào? “Trí có trạng thái bình lặng tối thượng, do quán 
xét về vô thường, giải thoát khỏi sự bồn chỗồn, bực bội, nóng nảy về thường? là 
giải thoát có sự bình lặng. “Trí có trạng thái bình lặng tối thượng, do quán xét về 
khổ não, giải thoát khỏi sự bồn chồn, bực bội, nóng nảy về lạc” là giải thoát có 
sự bình lặng. “Trí có trạng thái bình lặng tối thượng, do quán xét về vô ngã, giải 


110 


thoát khỏi sự bồn chồn, bực bội, nóng nảy về ngã' là là giải thoát có sự bình 
lặng “Trí có trạng thái bình lặng tối thượng, do quán xét về nhàm chán, giải 
thoát khỏi sự bồn chồn, bực bội, nóng nảy về vui thích" là... “Trí có trạng thái 
bình lặng tối thượng, do quán xét về ly tham ái, giải thoát khỏi sự bồn chỗồn, bực 
bội, nóng nảy về tham ái' là... “Trí có trạng thái bình lặng tối thượng, do quán 
xét về diệt tận, giải thoát khỏi sự bồn chồn, bực bội, nóng nảy về nhân sanh 
khởi' là ... “Trí có trạng thái bình lặng tối thượng, do quán xét về từ bỏ, giải 
thoát khỏi sự bồn chồn, bực bội, nóng nảy về sự nắm giữ" là... “Trí có trạng thái 
bình lặng tối thượng, do quán xét về vô tướng, giải thoát khỏi sự bồn chồn, bực 
bội, nóng nảy về hiện tướng' là là giải thoát có sự bình lặng “Trí có trạng thái 
bình lặng tối thượng, do quán xét về vô nguyện, giải thoát khỏi sự bồn chồn, 
bực bội, nóng nảy về nguyện ước" là là giải thoát có sự bình lặng “Trí có trạng 
thái bình lặng tối thượng, do quán xét về không tánh, giải thoát khỏi sự bồn 
chồn, bực bội, nóng nảy về cô chấp' là giải thoát có sự bình lặng. 


Có thể có một giải thoát có sự bình lặng thì (sẽ) có mười giải thoát có sự bình 
lặng, có mười giải thoát có sự bình lặng thì (sẽ) có một giải thoát có sự bình 
lặng bởi tác động của nền tảng và tùy theo phương thức là (có ý nghĩa) như thế. 


“Trí có trạng thái bình lặng tối thượng, do quán xét về vô thường ở sắc, giải 
thoát khỏi sự bồn chồn, bực bội, nóng nảy về thường" là giải thoát có sự bình 
lặng. ...(như trên)... “Trí có trạng thái bình lặng tối thượng, do quán xét về 
không tánh ở sắc, giải thoát khỏi sự bồn chồn, bực bội, nóng nảy về cô chấp" là 
giải thoát có sự bình lặng. Có thể có một giải thoát có sự bình lặng thì (sẽ) có 
mười giải thoát có sự bình lặng, có mười giải thoát có sự bình lặng thì (sẽ) có 
một giải thoát có sự bình lặng bởi tác động của nền tảng và tùy theo phương 
thức là (có ý nghĩa) như thế. 


“Trí có trạng thái bình lặng tối thượng, do quán xét về vô thường ở thọ... ở 
tưởng ... ở các hành ... ở thức ... ở mắt... ở lão tử, giải thoát khỏi sự bồn chôn, 
bực bội, nóng nảy về thường' là giải thoát có sự bình lặng. ...(như trên)... “Trí có 
trạng thái bình lặng tối thượng, do quán xét về không tánh ở lão tử, giải thoát 
khỏi sự bồn chỗồn, bực bội, nóng nảy về cô chấp là giải thoát có sự bình lặng. 


Có thể có một giải thoát có sự bình lặng thì (sẽ) có 10 giải thoát có sự bình lặng, 
có 10 giải thoát có sự bình lặng thì (sẽ) có một giải thoát có sự bình lặng bởi tác 
động của nên tảng và tùy theo phương thức là (có ý nghĩa) như thế. Đây là giải 
thoát có sự bình lặng. 
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Giải thoát do thiền là gì? “Sự thoát ly được nung nấu là thiền, “thiêu đốt ước 
muốn trong các dục" là thiền, “trong khi nung nấu, được giải thoát” là giải thoát 
do thiền, “trong khi thiêu đốt, được giải thoát” là giải thoát do thiền, “nung nấu” 
là các pháp, “thiêu đốt” là các phiền não, “biết điều được nung nấu và điều được 
thiêu đốt là giải thoát do thiền. “Sự không sân độc được nung nấu' là thiền, 
“thiêu đốt sân độc' là thiền “trong khi nung nấu, được giải thoát” là giải thoát đo 
thiền, “trong khi thiêu đốt, được giải thoát là giải thoát do thiền. “nung nấu" là 
các pháp, “thiêu đốt” là các phiền não, “biết điều được nung nấu và điều được 
thiêu đốt” là giải thoát do thiền. “Sự nghĩ tưởng về ánh sáng được nung nấu" là 
thiền, “thiêu đốt sự lờ đờ buồn ngủ' là thiền ...(nt)... “Sự không tản mạn được 
nung nấu' là thiền, “thiêu đốt phóng đật” là thiền ...(nt)... “Sự xác định pháp 
được nung nấu' là thiền, “thiêu đốt hoài nghỉ” là thiền ...(nt)... “Trí được nung 
nấu' là thiền, “thiêu đốt vô minh' là thiền ...(nt)... “Sự hân hoan được nung nấu” 
là thiền, “thiêu đốt sự không hứng thú' là thiền ...(nt)... “Sơ thiền được nung 
nấu" là thiền, “thiêu đốt các pháp ngăn che' là thiền ...(nt)... “Đạo A-la-hán được 
nung nấu' là thiền, “thiêu đốt toàn bộ phiền não' là thiền, “trong khi nung nấu, 
được giải thoát” là giải thoát do thiền, “trong khi thiêu đốt, được giải thoát” là 
giải thoát do thiền. “nung nấu" là các pháp, “thiêu đốt” là các phiền não, “biết 
điều được nung nấu và điều được thiêu đốt là giải thoát do thiền. Đây là giải 
thoát do thiền. 


Giải thoát của tâm không chấp thủ là gì? Có thể có một giải thoát của tâm 
không chấp thủ thì (sẽ) có mười giải thoát của tâm không chấp thủ, có mười giải 
thoát của tâm không chấp thủ thì (sẽ) có một giải thoát của tâm không chấp thủ 
bởi tác động của nền tảng và tùy theo phương thức. 


Có thể có: Có thể có là thế nào? “Trí do sự quán xét về vô thường giải thoát 
khỏi chấp thủ về thường" là giải thoát của tâm không chấp thủ. “Trí do sự quán 
xét về khổ não giải thoát khỏi chấp thủ về lạc” là giải thoát của tâm không chấp 
thủ. “Trí do sự quán xét về vô ngã giải thoát khỏi chấp thủ về ngã' là giải thoát 
của tâm không chấp thủ “Trí do sự quán xét về nhàm chán giải thoát khỏi chấp 
thủ về vui thích" là ... “Trí do sự quán xét về ly tham ái giải thoát khỏi chấp thủ 
về tham ái” là ... “Trí do sự quán xét về diệt tận giải thoát khỏi chấp thủ về nhân 
sanh khởi” là ... “Trí do sự quán xét về từ bỏ giải thoát khỏi chấp thủ về sự năm 
giữ' là... “Trí do sự quán xét về vô tướng giải thoát khỏi chấp thủ về hiện 
tướng' là ... “Trí do sự quán xét về vô nguyện giải thoát khỏi chấp thủ về 
nguyện ước' là giải thoát của tâm không chấp thủ “Trí do sự quán xét về không 
tánh giải thoát khỏi chấp thủ về có chấp? là giải thoát của tâm không chấp thủ. 
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Có thể có một giải thoát của tâm không chấp thủ thì (sẽ) có mười giải thoát của 
tâm không chấp thủ, có mười giải thoát của tâm không chấp thủ thì (sẽ) có một 
giải thoát của tâm không chấp thủ bởi tác động của nền tảng và tùy theo phương 
thức là (có ý nghĩa) như thế. 


“Trí do sự quán xét về vô thường ở sắc giải thoát khỏi chấp thủ về thường" là 
giải thoát của tâm không chấp thủ. ...(như trên)... “Trí do sự quán xét về không 
tánh ở sắc giải thoát khỏi chấp thủ về có chấp” là giải thoát của tâm không chấp 
thủ. Có thể có một giải thoát của tâm không chấp thủ thì (sẽ) có mười giải thoát 
của tâm không chấp thủ, có mười giải thoát của tâm không chấp thủ thì (sẽ) có 
một giải thoát của tâm không chấp thủ bởi tác động của nên tảng và tùy theo 
phương thức là (có ý nghĩa) như thế. 


“Trí đo sự quán xét về không tánh ở thọ ... ở tưởng ... ở các hành ... ở thức ... ở 
mắt ... ở lão tử giải thoát khỏi chấp thủ về cô chấp' là giải thoát của tâm không 
chấp thủ. Có thể có một ... thì (sẽ) có mười ..., có mười... thì (sẽ) có I giải thoát 
của tâm không chấp thủ bởi tác động của nên tảng và tùy theo phương thức là 
(có ý nghĩa) như thế. 


Trí do sự quán xét về vô thường giải thoát khỏi bao nhiêu chấp thủ? Trí do sự 
quán xét về khổ não giải thoát khỏi bao nhiêu chấp thủ? Trí do sự quán xét về 
vô ngã ...? Trí do sự quán xét về nhàm chán ...? Trí đo sự quán xét về ly tham ái 
.. Trí do sự quán xét về diệt tận ...? Trí do sự quán xét về từ bỏ ...? Trí do sự 
quán xét về vô tướng ...? Trí đo sự quán xét về vô nguyện ...? Trí do sự quán xét 
về không tánh giải thoát khỏi bao nhiêu chấp thủ? 


Trí do sự quán xét về vô thường giải thoát khỏi ba chấp thủ. Trí do sự quán xét 
về khổ não giải thoát khỏi một chấp thủ. Trí do sự quán xét về vô ngã giải thoát 
khỏi ba chấp thủ. Trí do sự quán xét về nhàm chán giải thoát khỏi một chấp thủ. 
Trí do sự quán xét về ly tham ái giải thoát khỏi một chấp thủ. Trí do sự quán xét 
về diệt tận giải thoát khỏi bốn chấp thủ. Trí do sự quán xét về từ bỏ giải thoát 
khỏi bốn chấp thủ. Trí đo sự quán xét về vô tướng giải thoát khỏi ba chấp thủ. 
Trí đo sự quán xét về vô nguyện giải thoát khỏi một chấp thủ. Trí đo sự quán 
xét về không tánh giải thoát khỏi ba chấp thủ. 


Trí do sự quán xét về vô thường giải thoát khỏi ba chấp thủ nào? Khỏi sự chấp 
thủ về (tà) kiến, khỏi sự chấp thủ vào giới và nghi thức, khỏi sự chấp thủ về ngã 
luận thuyết; trí do sự quán xét về vô thường giải thoát khỏi ba chấp thủ này. 
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Trí do sự quán xét về khổ não giải thoát khỏi một chấp thủ nào? Khỏi sự chấp 
thủ về (ngũ) dục; trí do sự quán xét về khổ não giải thoát khỏi một chấp thủ này. 


Trí do sự quán xét về vô ngã giải thoát khỏi ba chấp thủ nào? Khỏi sự chấp thủ 
về (tà) kiến, khỏi sự chấp thủ vào giới và nghi thức, khỏi sự chấp thủ về ngã 
luận thuyết; trí do sự quán xét về vô ngã giải thoát khỏi ba chấp thủ này. 


Trí do sự quán xét về nhàm chán giải thoát khỏi một chấp thủ nào? Khỏi sự 
chấp thủ về (ngũ) dục; trí đo sự quán xét về nhàm chán giải thoát khỏi một chấp 
thủ này. 


Trí do sự quán xét về ly tham ái giải thoát khỏi một chấp thủ nào? Khỏi sự chấp 
thủ về (ngũ) dục; trí do sự quán xét về ly tham ái giải thoát khỏi một chấp thủ 
này. 


Trí đo sự quán xét về diệt tận giải thoát khỏi bốn chấp thủ nào? Khỏi sự chấp 
thủ về (ngũ) dục, khỏi sự chấp thủ về (tà) kiến, khỏi sự chấp thủ vào giới và 
nghi thức, khỏi sự chấp thủ về ngã luận thuyết; trí do sự quán xét về diệt tận giải 
thoát khỏi bốn chấp thủ này. 


Trí do sự quán xét về từ bỏ giải thoát khỏi bốn chấp thủ nào? Khỏi sự chấp thủ 
về (ngũ) dục, khỏi sự chấp thủ về (tà) kiến, khỏi sự chấp thủ vào giới và nghi 
thức, khỏi sự chấp thủ về ngã luận thuyết; trí do sự quán xét về từ bỏ giải thoát 
khỏi bốn chấp thủ này. 


Trí do sự quán xét về vô tướng giải thoát khỏi ba chấp thủ nào? Khỏi sự chấp 
thủ về (ngũ) dục, khỏi sự chấp thủ vào giới và nghi thức, khỏi sự chấp thủ về 
ngã luận thuyết; trí do sự quán xét về vô tướng giải thoát khỏi ba chấp thủ này. 


Trí do sự quán xét về vô nguyện giải thoát khỏi một chấp thủ nào? Khỏi sự chấp 
thủ về (ngũ) dục; trí do sự quán xét về vô nguyện giải thoát khỏi một chấp thủ 
này. 


Trí do sự quán xét về không tánh giải thoát khỏi ba chấp thủ nào? Khỏi sự chấp 
thủ về (tà) kiến, khỏi sự chấp thủ vào giới và nghỉ thức, khỏi sự chấp thủ về ngã 
luận thuyết; trí do sự quán xét về không tánh giải thoát khỏi ba chấp thủ này. 


Trí do sự quán xét về vô thường, trí đo sự quán xét về vô ngã, trí do sự quán xét 
về vô tướng, trí do sự quán xét về không tánh, bốn trí này giải thoát khỏi ba 
chấp thủ là sự chấp thủ về (tà) kiến, sự chấp thủ vào giới và nghỉ thức, sự chấp 
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thủ về ngã luận thuyết. Trí do sự quán xét về khô não, trí do sự quán xét về 
nhàm chán, trí đo sự quán xét về ly tham ái, trí do sự quán xét về vô nguyện, 
bốn trí này giải thoát khỏi một chấp thủ là sự chấp thủ về (ngũ) dục. Trí do sự 
quán xét về diệt tận, trí do sự quán xét về từ bỏ, hai trí này giải thoát khỏi bốn 
chấp thủ là sự chấp thủ về (ngũ) dục, sự chấp thủ về (tà) kiến, sự chấp thủ vào 
giới và nghi thức, sự chấp thủ về ngã luận thuyết. Đây là sự giải thoát của tâm 
không chấp thủ. 


Phần giảng về Giải Thoát là tụng phẩm thứ nhất. 


Hơn nữa, đây là ba cánh cửa giải thoát dẫn đến lối ra khỏi thế giới. Do tính chất 
quán xét của vị đang phân định giới hạn các hành và do tính chất tiến vào của 
tâm ở trong bản thể vô tướng, do sự giao động của ý ở các hành và do tính chất 
tiến vào của tâm trong bản thể vô nguyện, do tính chất quán xét tất cả các pháp 
là sai khác và do tính chất tiến vào của tâm ở trong bản thể không tánh; đây là 
ba cánh cửa giải thoát dẫn đến lối ra khỏi thế giới. 


Đối với vị đang tác ý vô thường, các hành hiện diện như thế nào? Đối với vị 
đang tác ý khổ não, các hành hiện diện như thế nào? Đối với vị đang tác ý vô 
ngã, các hành hiện diện như thế nào? Đối với vị đang tác ý vô thường, các hành 
hiện diện như là sự đoạn tận. Đối với vị đang tác ý khổ não, các hành hiện diện 
như là sự kinh hãi. Đối với vị đang tác ý vô ngã, các hành hiện diện như là 
không. 


Đối với vị đang tác ý vô thường, tâm được đồi dào về điều gì? Đối với vị đang 
tác ý khổ não, tâm được đôi dào về điều gì? Đối với vị đang tác ý vô ngã, tâm 
được dồi dào về điều gì? Đối với vị đang tác ý vô thường, tâm được đồi dào về 
cương quyết. Đối với vị đang tác ý khổ não, tâm được dôi dào về tịnh. Đối với 
vị đang tác ý vô ngã, tâm được đồi dào về hiểu biết. 


Trong khi tác ý vô thường, vị dồi đào về cương quyết thành đạt quyền gì? Trong 
khi tác ý khổ não, vị dồi đào về tịnh thành đạt quyền gì? Trong khi tác ý vô ngã, 
vị đồi dào về hiểu biết thành đạt quyền gì? Trong khi tác ý vô thường, vị dồi 
dào về cương quyết thành đạt tín quyền. Trong khi tác ý khổ não, vị đồi dào về 
tịnh thành đạt định quyền. Trong khi tác ý vô ngã, vị đồi dào về hiểu biết thành 
đạt tuệ quyên. 
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Đối với vị dồi đào về cương quyết đang tác ý vô thường, quyền nào là chủ đạo? 
Trong sự tu tập, có bao nhiêu quyên là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, 
là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên, là có nhất 
vị? Sự tu tập theo ý nghĩa gì? A1 tu tập? 


Đối với vị đồi dào về tịnh đang tác ý khổ não, quyền nào là chủ đạo? Trong sự 
tu tập, có bao nhiêu quyên là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các hỗ 
tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên, là có nhất vị? Sự tu 
tập theo ý nghĩa gì? A1 tu tập? 


Đối với vị dồi dào về hiểu biết đang tác ý vô ngã, quyền nào là chủ đạo? Trong 
sự tu tập, có bao nhiêu quyên là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các 
hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên, là có nhất vị? Sự tu 
tập theo ý nghĩa gì? A1 tu tập? 


Đối với vị dồi dào về cương quyết đang tác ý vô thường, tín quyền là chủ đạo. 
Trong sự tu tập, có bốn quyên là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các 
hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên, là có nhất vị. Sự tu 
tập theo ý nghĩa nhất vị. Vị nào thực hành đúng đẫn, vị ấy tu tập; không có sự tu 
tập quyền ở người thực hành sai trái. 


Đối với vị dồi dào về tịnh đang tác ý khô não, định quyên là chủ đạo. Trong sự 
tu tập, có bốn quyên là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương 
duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên, là có nhất vị. Sự tu tập theo 
ý nghĩa nhất vị. Vị nào thực hành đúng đắn, vị ấy tu tập; không có sự tu tập 
quyền ở người thực hành sai trái. 


Đối với vị dồi đào về hiểu biết đang tác ý vô ngã, tuệ quyền là chủ đạo. Trong 
sự tu tập, có bốn quyên là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các hỗ 
tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên, là có nhất vị. Sự tu tập 
theo ý nghĩa nhất vị. Vị nào thực hành đúng đắn, vị ẫy tu tập; không có sự tu tập 
quyên ở người thực hành sai trái. 


Đối với vị đồi đào về cương quyết đang tác ý vô thường, quyền nảo là chủ đạo? 
Trong sự tu tập, có bao nhiêu quyên là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, 
là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên? Vào thời 
điểm thấu triệt, quyền nào là chủ đạo? Trong sự thấu triệt, bao nhiêu quyền là 
tiếp nói việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ 
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duyên, là các tương ưng duyên, là có nhất vị? Sự tu tập theo ý nghĩa gì? Sự thấu 
triệt theo ý nghĩa gì? 


Đối với vị đồi dào về tịnh đang tác ý khổ não, quyền nào là chủ đạo? Trong sự 
tu tập, có bao nhiêu quyên là tiếp nói việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các hỗ 
tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên? Vào thời điểm thấu 
triệt, quyền nào là chủ đạo? Trong sự thấu triệt, bao nhiêu quyền là tiếp nối việc 
ấy, là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các 
tương ưng duyên, là có nhất vị? Sự tu tập theo ý nghĩa gì? Sự thấu triệt theo ý 
nghĩa gì? 


Đối với vị dồi dào về hiểu biết đang tác ý vô ngã, quyền nào là chủ đạo? Trong 
sự tu tập, có bao nhiêu quyên là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các 
hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên? Vào thời điểm 
thấu triệt, quyền nào là chủ đạo? Trong sự thấu triệt, bao nhiêu quyền là tiếp nỗi 
việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là 
các tương ưng duyên, là có nhất vị? Sự tu tập theo ý nghĩa gì? Sự thấu triệt theo 
ý nghĩa gì? 


Đối với vị dồi dào về cương quyết đang tác ý vô thường, tín quyền là chủ đạo. 
Trong sự tu tập, có bốn quyên là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các 
hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Vào thời điểm thấu 
triệt, tuệ quyền là chủ đạo. Trong sự thấu triệt, có bốn quyền là tiếp nỗi vIệC Ấy, 
là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương 
ưng duyên, là có nhất vị. Sự tu tập theo ý nghĩa nhất vị. Sự thấu triệt theo ý 
nghĩa nhận thức. Như vậy, ngay trong khi đang thấu triệt, (hành giả) tu tập; 
ngay trong khi đang tu tập, (hành giả) thấu triệt. 


Đối với vị dồi dào về tịnh đang tác ý khổ não, định quyền là chủ đạo. Trong sự 
tu tập, có bốn quyền là tiếp nói việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương 
duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Vào thời điểm thấu triệt, tuệ 
quyền là chủ đạo. Trong sự thấu triệt, có bốn quyên là tiếp nối việc ấy, là các 
đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng 
duyên, là có nhất vị. Sự tu tập theo ý nghĩa nhất vị. Sự thấu triệt theo ý nghĩa 
nhận thức. Như vậy, ngay trong khi đang thấu triệt, (hành giả) tu tập; ngay trong 
khi đang tu tập, (hành giả) thấu triệt. 


Đôi với vị đôi dào về hiệu biệt đang tác ý vô ngã, tuệ quyên là chủ đạo. Trong 
sự tu tập, có bôn quyên là tiêp nôi việc ây, là các đông sanh duyên, là các hồ 
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tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Vào thời điểm thấu 
triệt, tuệ quyền là chủ đạo. Trong sự thấu triệt, có bốn quyền là tiếp nỗi việc Ấy, 
là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương 
ưng duyên, là có nhất vị. Sự tu tập theo ý nghĩa nhất vị. Sự thấu triệt theo ý 
nghĩa nhận thức. Như vậy, ngay trong khi đang thấu triệt, (hành giả) tu tập; 
ngay trong khi đang tu tập, (hành giả) thấu triệt. 


Đối với vị đang tác ý vô thường, quyền nào là nổi bật? Do trạng thái nổi bật của 
quyền nào, là được giải thoát do đức tin? Đối với vị đang tác ý khổ não, quyền 
nào là nỗi bật? Do trạng thái nổi bật của quyền nào, là có thân chứng? Đối với 
vị đang tác ý vô ngã, quyền nào là nổi bật? Do trạng thái nồi bật của quyền nào, 
là đạt được do kiến? 


Đối với vị đang tác ý vô thường, tín quyền là nỗi bật; do trạng thái nổi bật của 
tín quyên, là được giải thoát do đức tin. Đối với vị đang tác ý khô não, định 
quyền là nổi bật; do trạng thái nôi bật của định quyền, là có thân chứng. Đối với 
vị đang tác ý vô ngã, tuệ quyên là nôi bật; do trạng thái nổi bật của tuệ quyền, là 
đạt được do kiến. 


“Trong khi có đức tin, được giải thoát” là được giải thoát do đức tin. “Do trạng 
thái chạm đến, được tác chứng' là có thân chứng. “Do trạng thái đã được thấy, 
đã đạt được" là đạt được do kiến. “Trong khi có đức tin, được giải thoát” là được 
giải thoát do đức tin. “Trước tiên xúc chạm với sự xúc chạm của thiền, sau đó 
tác chứng sự tịch diệt Niết Bàn" là có thân chứng. “ “Các hành là khô, tịch diệt là 
lạc là điều đã được biết, được hiểu, được tác chứng, được chạm đến bởi tuệ” là 
đạt được do kiến. 


Đây là người được giải thoát do đức tin, là người có thân chứng, và là người đạt 
được do kiến, có thể ba người này vừa được giải thoát do đức tin, vừa có thân 
chứng, vừa đạt được do kiến bởi tác động của nên tảng và tùy theo phương thức. 


Có thể có: Có thể có là thế nào? Đối với vị đang tác ý vô thường có tín quyền là 
nổi bật, do trạng thái nỗi bật của tín quyền là được giải thoát do đức tin; đối với 
vị đang tác ý khổ não có tín quyên là nổi bật, do trạng thái nồi bật của tín quyền 
là được giải thoát do đức tin; đối với vị đang tác ý vô ngã có tín quyền là nỗi 
bật, do trạng thái nỗi bật của tín quyền là được giải thoát do đức tin. Như vậy, 
ba người này được giải thoát do đức tin nhờ vào tác động của tín quyền. 


II1I1 


Đối với vị đang tác ý khổ não có định quyền là nỗi bật, do trạng thái nổi bật của 
định quyền là có thân chứng; đối với vị đang tác ý vô ngã có định quyền là nỗi 
bật, do trạng thái nổi bật của định quyền là có thân chứng; đối với vị đang tác ý 
vô thường có định quyên là nỗi bật, do trạng thái nôi bật của định quyền là có 
thân chứng. Như vậy, ba người này là có thân chứng nhờ vào tác động của định 
quyên. 


Đối với vị đang tác ý vô ngã có tuệ quyền là nỗi bật, do trạng thái nổi bật của 
tuệ quyền là đạt được đo kiến; đối với vị đang tác ý vô thường có tuệ quyền là 
nôi bật, do trạng thái nồi bật của tuệ quyền là đạt được do kiến; đối với vị đang 
tác ý khổ não có tuệ quyền là nỗi bật, do trạng thái nôi bật của tuệ quyền là đạt 
được do kiến. Như vậy, ba người này là đạt được do kiến nhờ vào tác động của 
tuệ quyên. 


Đây là người được giải thoát do đức tin, là người có thân chứng, và là người đạt 
được do kiến, có thể ba người này vừa được giải thoát do đức tin, vừa có thân 
chứng, vừa đạt được do kiến bởi tác động của nền tảng và tùy theo phương thức 
là (có ý nghĩa) như thế. 


Đây là người được giải thoát do đức tin, là người có thân chứng, và là người đạt 
được đo kiến, có thể ba người này một người được giải thoát do đức tin, người 
khác có thân chứng, và người khác nữa đạt được do kiến. 


Có thể có: Có thể có là thế nào? Đối với vị đang tác ý vô thường có tín quyên là 
nổi bật, do trạng thái nỗi bật của tín quyền là được giải thoát do đức tin; đối với 
vị đang tác ý khô não có định quyền là nổi bật, do trạng thái nổi bật của định 
quyền là có thân chứng; đối với vị đang tác ý vô ngã có tuệ quyền là nỗi bật, do 
trạng thái nỗi bật của tuệ quyên là được giải thoát đo kiến. 


Và đây là người được giải thoát do đức tin, là người có thân chứng, và là người 
đạt được do kiến. Có thể ba người này, một người được giải thoát do đức tin, 
người khác có thân chứng, và người khác nữa đạt được do kiến là (có ý nghĩa) 
như thế. 


Đối với vị đang tác ý vô thường có tín quyền là nỗi bật, do trạng thái nỗi bật của 
tín quyền (vị ấy) thành đạt Đạo Nhập Lưu; vì thế được nói rằng: “J7 ứùy íín 
hành.” Bốn quyền là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương 
duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Nhờ vào tác động của tín 
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quyền, có sự tu tập của bốn quyên. Chính các vị nào thành đạt Đạo Nhập Lưu 
nhờ vào tác động của tín quyên, tất cả các vị ấy là các vị tùy tín hành. 


Đối với vị đang tác ý vô thường có tín quyền là nôi bật, do trạng thái nỗi bật của 
tín quyền Quả Nhập Lưu được tác chứng; vì thế được nói rằng: “Được giải 
thoát do đức tin.” Bỗn quyền là tiếp nỗi việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các 
hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Nhờ vào tác động 
của tín quyền, bốn quyên là được tu tập, là được tu tập tốt đẹp. Chính các vị nào 
tác chứng Quả Nhập Lưu nhờ vào tác động của tín quyền, tất cả các vị ấy là các 
vị được giải thoát do đức tin. 


Đối với vị đang tác ý vô thường có tín quyền là nôi bật, do trạng thái nỗi bật của 
tín quyền (vị ấy) thành đạt Đạo Nhất Lai; ...(như trên)... Quả Nhất Lai được tác 
chứng; ...(như trên)... thành đạt Đạo Bất Lai; ...(như trên)... Quả Bất Lai được 
tác chứng; ...(như trên)... thành đạt Đạo A-la-hán; ...(như trên)... Quả A-la-hán 
được tác chứng: vì thế được nói rằng: “Được giải thoát do đức tin.” Bốn quyền 
là tiếp nối việc ấy, ...(như trên)... là các tương ưng duyên. Chính các vị nào tác 
chứng phẩm vị A-la-hán nhờ vào tác động của tín quyên, tất cả các vị ấy là các 
vị được giải thoát do đức tin. 


Đối với vị đang tác ý khô não có định quyền là nỗi bật, do trạng thái nổi bật của 
định quyên (vị ấy) thành đạt Đạo Nhập Lưu; vì thế được nói răng: “J7 có thân 
chứng.” Bỗn quyền là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương 
duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Nhờ vào tác động của định 
quyền, có sự tu tập của bốn quyên. Chính các vị nào thành đạt Đạo Nhập Lưu 
nhờ vào tác động của định quyên, tất cả các vị ấy là các vị có thân chứng. 


Đối với vị đang tác ý khô não có định quyền là nỗi bật, đo trạng thái nổi bật của 
định quyền Quả Nhập Lưu được tác chứng: ...(như trên)... thành đạt Đạo Nhất 
Lai; ...(như trên)... Quả Nhất Lai được tác chứng: ...(như trên)... thành đạt Đạo 
Bất Lai; ...(như trên)... Quả Bất Lai được tác chứng: ...(như trên)... thành đạt 
Đạo A-la-hán; ...(như trên)... Quả A-la-hán được tác chứng; vì thế được nói 
rằng: “Ứj có thân chứng.” Bốn quyền là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh 
duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Nhờ 
vào tác động của định quyên, bốn quyền là được tu tập, là được tu tập tốt đẹp. 
Chính các vị nào tác chứng phẩm vị A-la-hán nhờ vào tác động của định quyền, 
tất cả các vị ấy là các vị có thân chứng. 
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Đối với vị đang tác ý vô ngã có tuệ quyền là nổi bật, do trạng thái nổi bật của 
tuệ quyền (vị ấy) thành đạt Đạo Nhập Lưu; vì thế được nói rằng: “W7 zùy Pháp 
hành.” Bốn quyền là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương 
duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Nhờ vào tác động của tuệ 
quyền, có sự tu tập của bốn quyên. Chính các vị nào thành đạt Đạo Nhập Lưu 
nhờ vào tác động của tuệ quyên, tất cả các vị ấy là các vị tùy Pháp hành. 


Đối với vị đang tác ý vô ngã có tuệ quyền là nổi bật, do trạng thái nổi bật của 
tuệ quyền Quả Nhập Lưu được tác chứng: vì thế được nói rằng: % VỊ đạt được do 
kiến.” Bốn quyền là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương 
duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Nhờ vào tác động của tuệ 
quyền, bốn quyền là được tu tập, là được tu tập tốt đẹp. Chính các vị nào tác 
chứng Quả Nhập Lưu nhờ vào tác động của tuệ quyên, tất cả các vị ây là các vị 
đạt được do kiến. 


Đối với vị đang tác ý vô ngã có tuệ quyền là nổi bật, do trạng thái nổi bật của 
tuệ quyền (vị ấy) thành đạt Đạo Nhất Lai; ...(nt)... Quả Nhất Lai được tác 
chứng; ...(nt)... thành đạt Đạo Bắt Lai; ...(nt)... Quả Bất Lai được tác chứng; 
..(nÐ... thành đạt Đạo A-la-hán; ...(nt)... Quả A-la-hán được tác chứng; vì thế 
được nói rằng: “Jj fùy Pháp hành.” Bôn quyền là tiếp nối việc ấy, là các đồng 
sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. 
Nhờ vào tác động của tuệ quyền, bốn quyền là được tu tập, là được tu tập tốt 
đẹp. Chính các vị nào tác chứng phẩm vị A-la-hán nhờ vào tác động của tuệ 
quyên, tất cả các vị ấy là các vị đạt được do kiến. 


Chính các vị nào đã tu tập, đang tu tập, hoặc sẽ tu tập, đã đắc chứng, đang đắc 
chứng, hoặc sẽ đắc chứng, đã đạt được, đang đạt được, hoặc sẽ đạt được, đã 
thành đạt, đang thành đạt, hoặc sẽ thành đạt, đã thấu triệt, đang thấu triệt, hoặc 
sẽ thấu triệt, đã tác chứng, đang tác chứng, hoặc sẽ tác chứng, đã chạm đến, 
đang chạm đến, hoặc sẽ chạm đến, đã đạt được, đang đạt được, hoặc sẽ đạt được 
ưu thế, đã đạt được, đang đạt được, hoặc sẽ đạt được sự toàn hảo, đã đạt được, 
đang đạt được, hoặc sẽ đạt được sự tự tín về thoát ly, tất cả các vị ấy là được 
giải thoát do đức tin nhờ vào năng lực của tín quyền, là có thân chứng nhờ vào 
năng lực của định quyên, là đạt được do kiến nhờ vào năng lực của tuệ quyền. 


Chính các vị nào đã tu tập, ...(nt)... sẽ đạt được sự tự tín về không sân độc ... về 
sự nghĩ tưởng đến ánh sáng ... về không tản mạn ... về sự xác định pháp ... về trí 
... về sự hân hoan... về sơ thiền ... về nhị thiền ... về tam thiền ... về tứ thiền... 
vỀ sự chứng đạt không vô biên xứ ... về sự chứng đạt thức vô biên xứ ... về sự 
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chứng đạt vô sở hữu xứ ... về sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ ... về sự 
quán xét vô thường ... về sự quán xét khổ não ... về sự quán xét vô ngã ... về sự 
quán xét về nhàm chán ... về sự quán xét về ly tham ái ... về sự quán xét về diệt 
tận ... về sự quán xét về từ bỏ ... VỀ sự quán xét về đoạn tận ... về sự quán xét về 
biến hoại ... về sự quán xét về chuyên biến ... về sự quán xét vô tướng ... về sự 
quán xét vô nguyện ... về sự quán xét không tánh ... về sự minh sát các pháp 
băng thắng tuệ ... về sự biết và thấy đúng theo thực thể ... về sự quán xét về tai 
hại ... về sự quán xét về phân biệt rõ ... về sự quán xét về ly khai... về Đạo 
Nhập Lưu ... về Đạo Nhất Lai ... về Đạo Bất Lai ... về Đạo A-la-hán ... về bốn 
sự thiết lập niệm ... về bốn Chánh Cần ... về bốn nền tảng của thần thông ... về 
năm Quyền ... về bảy Giác Chi ... về Thánh Đạo tám chi phần ... 


Chính các vị nào đã tu tập, đang tu tập, hoặc sẽ tu tập, đã đắc chứng, đang đắc 
chứng, hoặc sẽ đắc chứng, đã đạt được, đang đạt được, hoặc sẽ đạt được, đã 
thành đạt, đang thành đạt, hoặc sẽ thành đạt, đã thấu triệt, đang thấu triệt, hoặc 
sẽ thấu triệt, đã tác chứng, đang tác chứng, hoặc sẽ tác chứng, đã chạm đến, 
đang chạm đến, hoặc sẽ chạm đến, đã đạt được, đang đạt được, hoặc sẽ đạt được 
ưu thế, đã đạt được, đang đạt được, hoặc sẽ đạt được sự toàn hảo, đã đạt được, 
đang đạt được, hoặc sẽ đạt được sự tự tín về tám giải thoát, tất cả các vị ẫy là 
được giải thoát do đức tin nhờ vào năng lực của tín quyền, là có thân chứng nhờ 
vào năng lực của định quyên, là đạt được do kiến nhờ vào năng lực của tuệ 
quyền. 


Chính các vị nào đã đạt được, đang đạt được, hoặc sẽ đạt được bốn phân tích 
...(như trên)... tất cả các vị ấy là được giải thoát do đức tin nhờ vào năng lực của 
tín quyền, là có thân chứng nhờ vào năng lực của định quyên, là đạt được do 
kiến nhờ vào năng lực của tuệ quyên. 


Chính các vị nào đã thấu triệt, đang thấu triệt, hoặc sẽ thấu triệt ...(nt)... về ba 
minh, tất cả các vị ấy là được giải thoát do đức tin nhờ vào năng lực của tín 
quyên, là có thân chứng nhờ vào năng lực của định quyên, là đạt được do kiến 
nhờ vào năng lực của tuệ quyên. 


Chính các vị nào đã học tập, đang học tập, hoặc sẽ học tập, đã tác chứng, đang 
tác chứng, hoặc sẽ tác chứng, đã chạm đến, đang chạm đến, hoặc sẽ chạm đến, 
đã đạt được, đang đạt được, hoặc sẽ đạt được ưu thế, đã đạt được, đang đạt 
được, hoặc sẽ đạt được sự toàn hảo, đã đạt được, đang đạt được, hoặc sẽ đạt 
được sự tự tín về ba sự học tập, tất cả các vị ấy là được giải thoát do đức tin nhờ 
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vào năng lực của tín quyên, là có thân chứng nhờ vào năng lực của định quyên, 
là đạt được do kiên nhờ vào năng lực của tuệ quyên. 


Chính các vị nào biết toàn diện về Khỏ, ...(nt)... từ bỏ nhân sanh (Khổ), ...(nt)... 
tác chứng sự diệt tận (Khô), ...(nf£)... tu tập về Đạo, tất cả các vị ây là được giải 
thoát do đức tin nhờ vào năng lực của tín quyên, là có thân chứng nhờ vào năng 
lực của định quyên, là đạt được do kiến nhờ vào năng lực của tuệ quyên. 


Sự thấu triệt chân lý là với bao nhiêu biểu hiện? Hành giả thấu triệt các chân lý 
với bao nhiêu biểu hiện? Sự thấu triệt chân lý là với bốn biểu hiện, hành giả 
thấu triệt các chân lý với bốn biểu hiện: Thấu triệt chân lý về Khổ với sự thấu 
triệt của sự biết toàn diện, thấu triệt chân lý về nhân sanh (Khổ) với sự thấu triệt 
của sự dứt bỏ, thấu triệt chân lý về sự diệt tận (Khổ) với sự thấu triệt của sự tác 
chứng, thấu triệt chân lý về Đạo với sự thấu triệt của sự tu tập. Sự thấu triệt 
chân lý là với bốn biểu hiện này, trong khi thấu triệt bốn chân lý với bốn biểu 
hiện này, (hành giả) được giải thoát do đức tin nhờ vào năng lực của tín quyền, 
là có thân chứng nhờ vào năng lực của định quyên, là đạt được do kiến nhờ vào 
năng lực của tuệ quyên. 


Sự thấu triệt chân lý là với bao nhiêu biểu hiện? Hành giả thấu triệt các chân lý 
với bao nhiêu biểu hiện? Sự thấu triệt chân lý là với chín biểu hiện, hành giả 
thấu triệt các chân lý với chín biểu hiện: Thấu triệt chân lý về Khổ với sự thấu 
triệt của sự biết toàn diện, thấu triệt chân lý về nhân sanh (Khổ) với sự thấu triệt 
của sự đứt bỏ, thấu triệt chân lý về sự diệt tận (Khổ) với sự thấu triệt của sự tác 
chứng, thấu triệt chân lý về Đạo với sự thấu triệt của sự tu tập. Và có sự thấu 
triệt bằng thăng trí đối với tất cả các pháp, có sự thấu triệt do biết toàn diện đối 
với tất cả các hành, có sự thấu triệt do từ bỏ đối với tất cả bất thiện, có sự thấu 
triệt do tu tập đối với bốn Đạo, và có sự thấu triệt do tác chứng đối với sự diệt 
tận. Sự thấu triệt chân lý là với chín biểu hiện này, trong khi thấu triệt bốn chân 
lý với chín biểu hiện này, (hành giả) được giải thoát đo đức tin nhờ vào năng 
lực của tín quyền, là có thân chứng nhờ vào năng lực của định quyên, là đạt 
được do kiến nhờ vào năng lực của tuệ quyên. 


Tụng Phẩm thứ nhì. 


Đối với vị đang tác ý vô thường, các hành hiện diện như thê nào? Đôi với vị 
đang tác ý khổ não, các hành hiện diện như thế nào? Đối với vị đang tác ý vô 
ngã, các hành hiện diện như thê nào? (1) 
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Đối với vị đang tác ý vô thường, các hành hiện diện như là sự đoạn tận; đối với 
vị đang tác ý khô não, các hành hiện diện như là sự kinh hãi; đối với vị đang tác 
ý vô ngã, các hành hiện diện như là không. (2) 


Đôi với vị đang tác ý vô thường, tâm được đôi dào về điêu gì? Đôi với vị đang 
tác ý khô não, tâm được đôi dào về điêu gì? Đôi với vị đang tác ý vô ngã, tâm 
được dôi dào về điêu gì? (1l) 


Đôi với vị đang tác ý vô thường, tâm được đôi dào về cương quyêt; đôi với vị 
đang tác ý khô não, tâm được dôi dào về tịnh; đôi với vị đang tác ý vô ngã, tâm 
được dôi dào về hiệu biệt. (2) 


Trong khi tác ý vô thường, vị đồi dào về cương quyết thành đạt giải thoát gì? 
Trong khi tác ý khổ não, vị dồi dào về tịnh thành đạt giải thoát gì? Trong khi tác 
ý vô ngã, vị có sự hiểu biết dồi dào thành đạt giải thoát gì? (1) 


Trong khi tác ý vô thường, vị dồi dào về cương quyết thành đạt vô tướng giải 
thoát. Trong khi tác ý khổ não, vị dỗi dào về tịnh thành đạt vô nguyện giải thoát. 
Trong khi tác ý vô ngã, vị có sự hiểu biết đồi dào thành đạt không tánh giải 
thoát. (2) 


Đối với vị dồi dào về cương quyết đang tác ý vô thường, giải thoát nào là chủ 
đạo? Trong sự tu tập, có bao nhiêu giải thoát là tiếp nối việc ấy, là các đồng 
sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên, 
là có nhất vị? Sự tu tập theo ý nghĩa gì? Ai tu tập? (1) 


Đối với vị đồi dào về tịnh đang tác ý khổ não, giải thoát nào là chủ đạo? Trong 
sự tu tập, có bao nhiêu giải thoát là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, là 
các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên, là có nhất vị? 
Sự tu tập theo ý nghĩa gì? A1 tu tập? (2) 


Đối với vị đồi dào về hiểu biết đang tác ý vô ngã, giải thoát nào là chủ đạo? 
Trong sự tu tập, có bao nhiêu giải thoát là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh 
duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên, là có 
nhất vị? Sự tu tập theo ý nghĩa gì? Ai tu tập? (3) 


Đối với vị đồi dào về cương quyết đang tác ý vô thường, vô tướng giải thoát là 
chủ đạo. Trong sự tu tập, có hai giải thoát là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh 
duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên, là có 
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nhất vị. Sự tu tập theo ý nghĩa nhất vị. Vị nào thực hành đúng đắn, vị ấy tu tập; 
không có sự tu tập giải thoát ở người thực hành sai trái. (l) 


Đối với vị đồi dào về tịnh đang tác ý khổ não, vô nguyện giải thoát là chủ đạo. 
Trong sự tu tập, có hai giải thoát là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, là 
các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên, là có nhất vị. 
Sự tu tập theo ý nghĩa nhất vị. Vị nào thực hành đúng đắn, vị ây tu tập; không 
có sự tu tập giải thoát ở người thực hành sai trái. (2) 


Đối với vị dồi dào về hiểu biết đang tác ý vô ngã, không tánh giải thoát là chủ 
đạo. Trong sự tu tập, có hai giải thoát là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh 
duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên, là có 
nhất vị. Sự tu tập theo ý nghĩa nhất vị. Vị nào thực hành đúng đắn, vị ấy tu tập; 
không có sự tu tập giải thoát ở người thực hành sai trái. (3) 


Đối với vị dồi dào về cương quyết đang tác ý vô thường, giải thoát nào là chủ 
đạo? Trong sự tu tập, có bao nhiêu giải thoát là tiếp nối việc ấy, là các đồng 
sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên? 
Vào thời điểm thấu triệt, giải thoát nào là chủ đạo? Trong sự thấu triệt, bao 
nhiêu giải thoát là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương 
duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên, là có nhất vị? Sự tu tập theo 
ý nghĩa gì? Sự thấu triệt theo ý nghĩa gì? (1) 


Đối với vị đồi dào về tịnh đang tác ý khổ não, giải thoát nào là chủ đạo? Trong 
sự tu tập, có bao nhiêu giải thoát là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, là 
các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên? Vào thời điểm 
thấu triệt, giải thoát nào là chủ đạo? Trong sự thấu triệt, bao nhiêu giải thoát là 
tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ 
duyên, là các tương ưng duyên, là có nhất vị? Sự tu tập theo ý nghĩa gì? Sự thấu 
triệt theo ý nghĩa gì? (2) 


Đối với vị đồi dào về hiểu biết đang tác ý vô ngã, giải thoát nào là chủ đạo? 
Trong sự tu tập, có bao nhiêu giải thoát là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh 
duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên? Vào 
thời điểm thấu triệt, giải thoát nào là chủ đạo? Trong sự thấu triệt, bao nhiêu 
giải thoát là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là 
các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên, là có nhất vị? Sự tu tập theo ý nghĩa 
gì? Sự thấu triệt theo ý nghĩa gì? (3) 
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Đối với vị đồi dào về cương quyết đang tác ý vô thường, vô tướng giải thoát là 
chủ đạo. Trong sự tu tập, có hai quyền là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh 
duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Vào 
thời điểm thấu triệt, vô tướng giải thoát là chủ đạo. Trong sự thấu triệt, có hai 
giải thoát là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là 
các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên, là có nhất vị. Sự tu tập theo ý nghĩa 
nhất vị. Sự thấu triệt theo ý nghĩa nhận thức. Như vậy, ngay trong khi đang thấu 
triệt, (hành giả) tu tập; ngay trong khi đang tu tập, (hành giả) thấu triệt. (1) 


Đối với vị đồi dào về tịnh đang tác ý khô não, vô nguyện giải thoát là chủ đạo. 
Trong sự tu tập, có hai giải thoát là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, là 
các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Vào thời điểm 
thấu triệt, vô nguyện giải thoát là chủ đạo. Trong sự thấu triệt, có hai giải thoát 
là tiếp nối việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ 
duyên, là các tương ưng duyên, là có nhất vị. Sự tu tập theo ý nghĩa nhất vị. Sự 
thấu triệt theo ý nghĩa nhận thức. Như vậy, ngay trong khi đang thấu triệt, (hành 
giả) tu tập; ngay trong khi đang tu tập, (hành giả) thấu triệt. (2) 


Đối với vị dồi dào về hiểu biết đang tác ý vô ngã, không tánh giải thoát là chủ 
đạo. Trong sự tu tập, có hai quyền là tiếp nỗi việc ẫy, là các đồng sanh duyên, là 
các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Vào thời điểm 
thấu triệt, không tánh giải thoát là chủ đạo. Trong sự thấu triệt, có hai quyền là 
tiếp nói việc ấy, là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ 
duyên, là các tương ưng duyên, là có nhất vị. Sự tu tập theo ý nghĩa nhất vị. Sự 
thấu triệt theo ý nghĩa nhận thức. Như vậy, ngay trong khi đang thấu triệt, (hành 
giả) tu tập; ngay trong khi đang tu tập, (hành giả) thấu triệt. (3) 


Đối với vị đang tác ý vô thường, giải thoát nào là nổi bật? Do trạng thái nổi bật 
của giải thoát nào là được giải thoát do đức tin? Đối với vị đang tác ý khổ não, 
giải thoát nào là nổi bật? Do trạng thái nổi bật của giải thoát nào là có thân 
chứng? Đối với vị đang tác ý vô ngã, giải thoát nào là nỗi bật? Do trạng thái nổi 
bật của giải thoát nào là đạt được do kiến? (1) 


Đối với vị đang tác ý vô thường, vô tướng giải thoát là nỗi bật, do trạng thái nỗi 
bật của vô tướng giải thoát là được giải thoát đo đức tin; đối với vị đang tác ý 
khổ não, vô nguyện giải thoát là nổi bật, do trạng thái nổi bật của vô nguyện 
giải thoát là có thân chứng; đối với vị đang tác ý vô ngã, không tánh giải thoát 
là nỗi bật, do trạng thái nổi bật của không tánh giải thoát là đạt được do kiến. (2) 
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“Trong khi có đức tin, (hành giả) giải thoát” là được giải thoát do đức tin. “Do 
trạng thái đã chạm đến, (hành giả) tác chứng' là có thân chứng. “Do trạng thái 
đã được thấy, (hành giả) đạt được" là đạt được do kiến. “Trong khi có đức tin, 
(hành giả) giải thoát” là được giải thoát do đức tin. “(Hành giả) xúc chạm với sự 
xúc chạm của thiền trước, sau đó tác chứng sự tịch diệt Niết Bàn' là có thân 
chứng. “ “Các hành là khô, tịch diệt là lạc” là điều đã được biết, được hiểu, được 
tác chứng, được chạm đến bởi tuệ” là đạt được do kiến. ...(như trên)... 


Chính các vị nào đã tu tập, đang tu tập, hoặc sẽ tu tập, ...(như trên)... tất cả các 
vị ấy là được giải thoát do đức tin nhờ vào năng lực của vô tướng giải thoát, là 
có thân chứng nhờ vào năng lực của vô nguyện giải thoát, là đạt được do kiến 
nhờ vảo năng lực của không tánh giải thoát. 


Chính các vị nào đã tu tập, ...(nt)... về sự không sân độc ...(nt)... về sự nghĩ 
tưởng đến ánh sáng ...(nt)... về sự không tản mạn ...(nt)... Chính các vị nào biết 
toàn điện về Khô, ... từ bỏ nhân sanh (Khô), ... tác chứng sự diệt tận (Khô), ... tu 
tập về Đạo, tất cả các vị ây là được giải thoát do đức tin nhờ vào năng lực của 
vô tướng giải thoát, là có thân chứng nhờ vào năng lực của vô nguyện giải thoát, 
là đạt được do kiến nhờ vào năng lực của không tánh giải thoát. 


Sự thấu triệt chân lý là với bao nhiêu biểu hiện? Hành giả thấu triệt các chân lý 
với bao nhiêu biểu hiện? Sự thấu triệt chân lý là với bốn biểu hiện, hành giả 
thấu triệt các chân lý với bốn biểu hiện. 


(Hành giả) thấu triệt chân lý về Khổ với sự thấu triệt của sự biết toàn diện, thấu 
triệt chân lý về nhân sanh (Khổ) với sự thấu triệt của sự dứt bỏ, thấu triệt chân 
lý về sự diệt tận (Khổ) với sự thấu triệt của sự tác chứng, thấu triệt chân lý về 
Đạo với sự thấu triệt của sự tu tập. Sự thấu triệt chân lý là với bốn biểu hiện 
này, trong khi thấu triệt bốn chân lý với bốn biểu hiện này, (hành giả) được giải 
thoát do đức tin nhờ vào năng lực của vô tướng giải thoát, là có thân chứng nhờ 
vào năng lực của vô nguyện giải thoát, là đạt được do kiến nhờ vào năng lực của 
không tánh giải thoát. 


Sự thấu triệt chân lý là với bao nhiêu biểu hiện? Hành giả thấu triệt các chân lý 
với bao nhiêu biểu hiện? Sự thấu triệt chân lý là với chín biểu hiện. Hành giả 
thấu triệt các chân lý với chín biểu hiện: Thấu triệt chân lý về Khổ với sự thấu 
triệt của sự biết toàn diện, ...(nt)... Và có sự thấu triệt bằng thắng trí đối với tất 
cả các pháp, ...(nt)... và có sự thấu triệt do tác chứng đối với sự diệt tận. 
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Sự thấu triệt chân lý là với chín biểu hiện này, trong khi thấu triệt bốn chân lý 
với chín biểu hiện này, (hành giả) được giải thoát đo đức tin nhờ vào năng lực 
của vô tướng giải thoát, là có thân chứng nhờ vào năng lực của vô nguyện giải 
thoát, là đạt được do kiến nhờ vào năng lực của không tánh giải thoát. 


Trong khi tác ý vô thường, (hành giả) biết, thấy đúng theo thực thể các pháp 
nào? Sự thấy đúng đắn là (có ý nghĩa) thế nào? Do tiếp nối việc ấy, các hành 
được thấy rõ là vô thường là (có ý nghĩa) thế nào? Hoài nghi được dứt bỏ ở 
đâu? (1) 


Trong khi tác ý khổ não, (hành giả) biết, thấy đúng theo thực thê các pháp nào? 
Sự thấy đúng đắn là (có ý nghĩa) thế nào? Do tiếp nối việc ấy, các hành được 
thấy rõ là khổ não là (có ý nghĩa) thế nào? Hoài nghi được dứt bỏ ở đâu? (2) 


Trong khi tác ý vô ngã, (hành giả) biết, thấy đúng theo thực thể các pháp nào? 
Sự thấy đúng đắn là (có ý nghĩa) thế nào? Do tiếp nối việc ấy, các hành được 
thấy rõ là vô ngã là (có ý nghĩa) thế nào? Hoài nghi được dứt bỏ ở đâu? (3) 


Trong khi tác ý vô thường, (hành giả) nhận biết, nhận thấy đúng theo thực thể 
về hiện tướng: vì thế được gọi là sự thấy đúng đắn. Như vậy, do tiếp nối việc 
ấy, các hành được thấy rõ là vô thường. Hoài nghi được đứt bỏ ở đây. (1) 


Trong khi tác ý khổ não, (hành giả) biết, thấy đúng theo thực thể về sự vận 
hành; vì thế được gọi là sự thấy đúng đắn. Như vậy, do tiếp nối việc ấy, các 
hành được thấy rõ là khổ não. Hoài nghi được dứt bỏ ở đây. (2) 


Trong khi tác ý vô ngã, (hành giả) biết, thấy đúng theo thực thể về hiện tướng 
và sự vận hành; vì thế được gọi là sự thấy đúng đắn. Như vậy, do tiếp nối việc 
ấy, tất cả các pháp được thấy rõ là vô ngã. Hoài nghi được dứt bỏ ở đây. (3) 


Trí đúng theo thực thể, sự thấy đúng đắn, sự vượt qua hoài nghi, các pháp này là 
có ý nghĩa khác biệt và văn tự khác biệt? Hay là có cùng một ý nghĩa và chỉ có 
văn tự là khác? Trí đúng theo thực thể, sự thấy đúng đắn, sự vượt qua hoài nghị, 
các pháp này là có cùng một ý nghĩa và chỉ có văn tự là khác. 


Đối với vị đang tác ý vô thường, điều gì hiện diện là kinh hãi? Đối với vị đang 
tác ý khô não, điều gì hiện diện là kinh hãi? Đối với vị đang tác ý vô ngã, điều 
gì hiện diện là kinh hãi? 
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Đối với vị đang tác ý vô thường, hiện tướng hiện diện là kinh hãi? Đối với vị 
đang tác ý khổ não, sự vận hành hiện diện là kinh hãi? Đối với vị đang tác ý vô 
ngã, hiện tướng và sự vận hành hiện diện là kinh hãi. 


Tuệ liên quan đến sự hiện diện của kinh hãi, trí liên quan đến điều tai hại, và sự 
nhàm chán, các pháp này là có ý nghĩa khác biệt và văn tự khác biệt? Hay là có 
cùng một ý nghĩa và chỉ có văn tự là khác? Tuệ liên quan đến sự hiện diện của 
kinh hãi, trí liên quan đến điều tai hại, và sự nhàm chán, các pháp này là có 
cùng một ý nghĩa và chỉ có văn tự là khác. 


Quán xét về vô ngã và quán xét về không tánh, các pháp này là có ý nghĩa khác 
biệt và văn tự khác biệt? Hay là có cùng một ý nghĩa và chỉ có văn tự là khác? 
Quán xét về vô ngã và quán xét về không tánh, các pháp này là có cùng một ý 
nghĩa và chỉ có văn tự là khác. 


Đối với vị đang tác ý vô thường, do sự phân biệt rõ điều gì khiến trí được sanh 
lên? Đối với vị đang tác ý khổ não, do sự phân biệt rõ điều gì khiến trí được 
sanh lên? Đối với vị đang tác ý vô ngã, do sự phân biệt rõ điều gì khiến trí được 
sanh lên? 


Đối với vị đang tác ý vô thường, do sự phân biệt rõ hiện tướng khiến trí được 
sanh lên; đối với vị đang tác ý khô não, do sự phân biệt rõ sự vận hành khiến trí 
được sanh lên; đối với vị đang tác ý vô ngã, do sự phân biệt rõ hiện tướng và sự 
vận hành khiến trí được sanh lên. (1) 


Sự mong muốn giải thoát, sự quán xét do phân biệt rõ, và trạng thái xả đối với 
các pháp hữu vi, các pháp này là có ý nghĩa khác biệt và văn tự khác biệt? Hay 
là có cùng một ý nghĩa và chỉ có văn tự là khác? Sự mong muốn giải thoát, sự 
quán xét do phân biệt rõ, và trạng thái xả đối với các pháp hữu vi, các pháp này 
là có cùng một ý nghĩa và chỉ có văn tự là khác. (2) 


Đối với vị đang tác ý vô thường, tâm thoát ra khỏi nơi nào? tâm tiến vào nơi 
nào? Đối với vị đang tác ý khô não, tâm thoát ra khỏi nơi nào? tâm tiến vào nơi 
nào? Đối với vị đang tác ý vô ngã, tâm thoát ra khỏi nơi nào? tâm tiễn vào nơi 
nào? 


Đối với vị đang tác ý vô thường, tâm thoát ra khỏi hiện tướng, tâm tiến vào vô 
tướng; đôi với vị đang tác ý khô não, tâm thoát ra khỏi sự vận hành, tâm tiến 
vào sự không vận hành; đôi với vị đang tác ý vô ngã, tâm thoát ra khỏi hiện 
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tướng và sự vận hành, tâm tiên vào vô tướng, vào sự không vận hành, vào sự 
diệt tận là cảnh giới Niệt Bàn. (3) 


Tuệ liên quan đến sự thoát ra và ly khai ngoại phần, và các sự chuyền tộc, các 
pháp này là có ý nghĩa khác biệt và văn tự khác biệt? Hay là có cùng một ý 
nghĩa và chỉ có văn tự là khác? Tuệ liên quan đến sự thoát ra và ly khai ngoại 
phần, và các sự chuyên tộc, các pháp này là có cùng một ý nghĩa và chỉ có văn 
tự là khác. (4) 


Trong khi tác ý vô thường, (hành giả) giải thoát bằng sự giải thoát nào; trong 
khi tác ý khổ não, giải thoát bằng sự giải thoát nào; trong khi tác ý vô ngã, giải 
thoát bằng sự giải thoát nào? Trong khi tác ý vô thường, (hành giả) giải thoát 
băng vô tướng giải thoát; trong khi tác ý khổ não, giải thoát bằng vô nguyện giải 
thoát; trong khi tác ý vô ngã, giải thoát bằng không tánh giải thoát. (5) 


Tuệ liên quan đến sự thoát ra và ly khai cả hai (nội ngoại phần), và trí liên quan 
đến Đạo, các pháp này là có ý nghĩa khác biệt và văn tự khác biệt? Hay là có 
cùng một ý nghĩa và chỉ có văn tự là khác? Tuệ liên quan đến sự thoát ra và ly 
khai cả hai, và trí liên quan đến Đạo, các pháp này là có cùng một ý nghĩa và chỉ 
có văn tự là khác. (6) 


Ba loại giải thoát ở vào sát-na khác nhau là với bao nhiêu biểu hiện, ba loại giải 
thoát ở vào cùng một sát-na là với bao nhiêu biểu hiện? Ba loại giải thoát ở vào 
sát-na khác nhau là với bốn biểu hiện, ba loại giải thoát ở vào cùng một sát-na là 
với bảy biểu hiện. 


Ba loại giải thoát ở vào sát-na khác nhau là với bốn biểu hiện nào? Với ý nghĩa 
pháp chủ đạo, với ý nghĩa khăng định, với ý nghĩa quả quyết, với ý nghĩa dẫn 
xuất. 


Ba loại giải thoát với ý nghĩa pháp chủ đạo ở vào sát-na khác nhau là thế nào? 
Đối với vị đang tác ý vô thường vô tướng giải thoát là pháp chủ đạo, tác ý khổ 
não vô nguyện giải thoát là pháp chủ đạo, tác ý vô ngã không tánh giải thoát là 
pháp chủ đạo. Ba loại giải thoát với ý nghĩa pháp chủ đạo ở vào sát-na khác 
nhau là thế ấy. (1) 


Ba loại giải thoát với ý nghĩa khăng định ở vào sát-na khác nhau là thế nào? 
Trong khi tác ý vô thường, nhờ vào năng lực của vô tướng giải thoát, (hành giả) 
khẳng định tâm; trong khi tác ý khổ não, nhờ vào năng lực của vô nguyện giải 
thoát, (hành giả) khẳng định tâm; trong khi tác ý vô ngã, nhờ vào năng lực của 
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không tánh giải thoát, (hành giả) khăng định tâm. Ba loại giải thoát với ý nghĩa 
khẳng định ở vào sát-na khác nhau là thế ấy. (2) 


Ba loại giải thoát với ý nghĩa quả quyết ở vào sát-na khác nhau là thế nào? 
Trong khi tác ý vô thường, nhờ vào năng lực của vô tướng giải thoát, (hành g1ả) 
quả quyết tâm, trong khi tác ý khô não, nhờ vào năng lực của vô nguyện giải 
thoát, (hành giả) quả quyết tâm, trong khi tác ý vô ngã, nhờ vào năng lực của 
không tánh giải thoát, (hành giả) quả quyết tâm. Ba loại giải thoát với ý nghĩa 
quả quyết ở vào sát-na khác nhau là thế ấy. (3) 


Ba loại giải thoát với ý nghĩa dẫn xuất ở vào sát-na khác nhau là thế nào? Trong 
khi tác ý vô thường, nhờ vào năng lực của vô tướng giải thoát, (hành giả) dẫn 
xuất đến sự diệt tận Niết Bàn, trong khi tác ý khô não, nhờ năng lực của vô 
nguyện giải thoát, dẫn xuất đến sự diệt tận Niết Bàn, trong khi tác ý vô ngã, nhờ 
năng lực của không tánh giải thoát, dẫn xuất đến sự diệt tận Niết Bàn. Ba loại 
giải thoát với ý nghĩa dẫn xuất ở vào sát-na khác nhau là thế ấy. (4) 


Ba loại giải thoát ở vào sát-na khác nhau là với bôn biêu hiện này. 


Ba loại giải thoát ở vào cùng một sát-na là với bảy biểu hiện nào? Với ý nghĩa 
liên kết, với ý nghĩa đắc chứng, với ý nghĩa thành đạt, với ý nghĩa thấu triệt, với 
ý nghĩa tác chứng, với ý nghĩa chạm đến, với ý nghĩa lãnh hội. 


Ba loại giải thoát với ý nghĩa liên kết, với ý nghĩa đắc chứng, với ý nghĩa thành 
đạt, với ý nghĩa thấu triệt, với ý nghĩa tác chứng, với ý nghĩa chạm đến, với ý 
nghĩa lãnh hội ở vào cùng một sát-na là thế nào? 


“Trong khi tác ý vô thường, (hành giả) giải thoát khỏi hiện tướng” là vô tướng 
giải thoát, “giải thoát khỏi điều nào thì không còn nguyện ước điều ấy' là vô 
nguyện giải thoát, “điều ấy không nguyện ước thì với điều ấy là không' là không 
tánh giải thoát, “với điều nào là không, là vô tướng với hiện tướng ấy' là vô 
tướng giải thoát. Ba loại giải thoát với ý nghĩa liên kết, với ý nghĩa đắc chứng, 
với ý nghĩa thành đạt, với ý nghĩa thấu triệt, với ý nghĩa tác chứng, với ý nghĩa 
chạm đến, với ý nghĩa lãnh hội ở vào cùng một sát-na là thế ấy. (1) 


“Trong khi tác ý khổ não, (hành giả) giải thoát khỏi nguyện ước) là vô nguyện 
giải thoát, “điều ấy không nguyện ước thì với điều ấy là không' là không tánh 
giải thoát, “với điều nào là không, là vô tướng với hiện tướng ấy' là vô tướng 
giải thoát, “vô tướng với hiện tướng nào thì không còn mong mỏi điều ấy' là vô 
nguyện giải thoát. Ba loại giải thoát với ý nghĩa liên kết, với ý nghĩa đắc chứng, 
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với ý nghĩa thành đạt, với ý nghĩa thấu triệt, với ý nghĩa tác chứng, với sự chạm 
đến, với ý nghĩa lãnh hội ở vào cùng một sát-na là thế ấy. (2) 


“Trong khi tác ý vô ngã, (hành giả) giải thoát khỏi cố chấp' là không tánh giải 
thoát, “với điều nào là không, là vô tướng với hiện tướng ấy' là vô tướng giải 
thoát, “vô tướng với hiện tướng nào thì không còn mong mỏi điều ấy' là vô 
nguyện giải thoát, “điều ấy không nguyện ước thì với điều ấy là không" là không 
tánh giải thoát. Ba loại giải thoát với ý nghĩa liên kết, với ý nghĩa đắc chứng, 
với ý nghĩa thành đạt, với ý nghĩa thấu triệt, với ý nghĩa tác chứng, với ý nghĩa 
chạm đến, với ý nghĩa lãnh hội ở vào cùng một sát-na là thế Ấy. (3) 


Ba loại giải thoát ở vào cùng một sát-na là với bảy biêu hiện này. 


Có sự giải thoát, có cánh cửa, có cánh cửa của giải thoát, có đối nghịch của giải 
thoát, có (pháp) phù hợp với giải thoát, có sự ly khai do giải thoát, có sự tu tập 
giải thoát, có sự tịnh lặng của giải thoát. 


Giải thoát là gì? Không tánh giải thoát, vô tướng giải thoát, vô nguyện giải 
thoát. 


Không tánh giải thoát là gì? “Trí đo sự quán xét về vô thường giải thoát khỏi cố 
chấp về thường" là không tánh giải thoát. “Trí do sự quán xét về khổ não giải 
thoát khỏi cố chấp về lạc” là không tánh giải thoát. “Trí đo sự quán xét về vô 
ngã giải thoát khỏi cố chấp về ngã' là không tánh giải thoát.“Trí do sự quán xét 
về nhàm chán giải thoát khỏi cô chấp về vui thích” là không tánh giải thoát. “Trí 
do sự quán xét về ly tham ái giải thoát khỏi cô chấp về tham ái” là không tánh 
giải thoát. “Trí do sự quán xét về diệt tận giải thoát khỏi cố chấp về nhân sanh 
khởi” là không tánh giải thoát. “Trí đo sự quán xét về từ bỏ giải thoát khỏi cố 
chấp về năm giữ” là không tánh giải thoát. “Trí do sự quán xét về vô tướng giải 
thoát khỏi có chấp về hiện tướng' là không tánh giải thoát. “Trí do sự quán xét 
về vô nguyện giải thoát khỏi có chấp về nguyện ước" là không tánh giải thoát. 
“Trí do sự quán xét về không tánh giải thoát khỏi tất cả các cô chấp? là không 
tánh giải thoát. 


“Trí do sự quán xét về vô thường ở sắc giải thoát khỏi cô chấp về thường" là 
không tánh giải thoát. ...(nt)... “Trí do sự quán xét về không tánh ở sắc giải thoát 
khỏi tất cả các cố chấp' là không tánh giải thoát. “Trí do sự quán xét về vô 
thường ở thọ ... ở tưởng ... ở các hành ... ở thức ... ở mắt ... ở lão tử giải thoát 
khỏi cô chấp về thường” là không tánh giải thoát. ...(nt)... “Trí do sự quán xét về 
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không tánh ở lão tử giải thoát khỏi tất cả các cố chấp" là không tánh giải thoát. 
Đây là không tánh giải thoát. (1) 


Vô tướng giải thoát là gì? “Trí do sự quán xét về vô thường giải thoát khỏi hiện 
tướng về thường là vô tướng giải thoát. “Trí do sự quán xét về khổ não giải 
thoát khỏi hiện tướng về lạc” là vô tướng giải thoát. “Trí đo sự quán xét về vô 
ngã giải thoát khỏi hiện tướng về ngã' là ... “Trí do sự quán xét về nhàm chán 
giải thoát khỏi hiện tướng về vui thích" là ... “Trí do sự quán xét về ly tham ái 
giải thoát khỏi hiện tướng về tham ái' là ... “Trí do sự quán xét về diệt tận giải 
thoát khỏi hiện tướng về nhân sanh khởi' là ... “Trí do sự quán xét về từ bỏ giải 
thoát khỏi hiện tướng về năm giữ là ... “Trí do sự quán xét về vô tướng giải 
thoát khỏi tất cả các hiện tướng' là... “Trí do sự quán xét về vô nguyện giải 
thoát khỏi hiện tướng về nguyện ước" là vô tướng giải thoát. “Trí đo sự quán xét 
về không tánh giải thoát khỏi hiện tướng về cố chấp" là vô tướng giải thoát. 


“Trí đo sự quán xét về vô thường ở sắc giải thoát khỏi hiện tướng về thường' là 
vô tướng giải thoát. ...(nt)... “Trí do sự quán xét về vô tướng ở sắc giải thoát 
khỏi tất cả các hiện tướng" là vô tướng giải thoát. “Trí đo sự quán xét về vô 
nguyện ở sắc giải thoát khỏi hiện tướng về nguyện ước" là vô tướng giải thoát. 
“Trí do sự quán xét về không tánh ở sắc giải thoát khỏi hiện tướng về cố chấp' 
là vô tướng giải thoát. “Trí đo sự quán xét về vô thường ở thọ ... ở tưởng ... ở 
các hành ... ở thức ... ở mắt... ở lão tử giải thoát khỏi hiện tướng về thường' là 
vô tướng giải thoát. ...(nÐ... “Trí do sự quán xét về vô tướng ở lão tử giải thoát 
khỏi tất cả các hiện tướng" là vô tướng giải thoát. “Trí do sự quán xét về vô 
nguyện ở lão tử giải thoát khỏi hiện tướng về nguyện ước' là vô tướng giải 
thoát. “Trí đo sự quán xét về không tánh ở lão tử giải thoát khỏi hiện tướng về 
có chấp” là vô tướng giải thoát. Đây là vô tướng giải thoát. (2) 


Vô nguyện giải thoát là gì? “Trí do sự quán xét về vô thường giải thoát khỏi 
nguyện ước về thường" là vô nguyện giải thoát. “Trí do sự quán xét về khổ não 
giải thoát khỏi nguyện ước về lạc” là vô nguyện giải thoát. “Trí do sự quán xét 
về vô ngã giải thoát khỏi nguyện ước về ngã” là vô nguyện giải thoát. “Trí do sự 
quán xét về ly tham ái giải thoát khỏi nguyện ước về tham ái” là vô nguyện giải 
thoát. “Trí đo sự quán xét về diệt tận giải thoát khỏi nguyện ước về nhân sanh 
khởi là vô nguyện giải thoát. “Trí do sự quán xét về từ bỏ giải thoát khỏi 
nguyện ước về năm giữ” là vô nguyện giải thoát. “Trí đo sự quán xét về vô 
tướng giải thoát khỏi nguyện ước về hiện tướng" là vô nguyện giải thoát. “Trí do 
sự quán xét về vô nguyện giải thoát khỏi tất cả các nguyện ước" là vô nguyện 
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giải thoát. “Trí do sự quán xét về không tánh giải thoát khỏi nguyện ước về cố 
chấp' là vô nguyện giải thoát. 


“Trí do sự quán xét về vô thường ở sắc giải thoát khỏi nguyện ước về thường' là 
vô nguyện giải thoát. ...(nt)... “Trí do sự quán xét về vô nguyện ở sắc giải thoát 
khỏi tất cả các nguyện ước' là vô nguyện giải thoát. “Trí do sự quán xét về 
không tánh ở sắc giải thoát khỏi nguyện ước về cố chấp' là vô nguyện giải 
thoát. “Trí đo sự quán xét về vô thường ở thọ ... ở tưởng ... ở các hành ... ở thức 
.. ở mắt... ở lão tử giải thoát khỏi tất cả các nguyện ước" là vô nguyện giải 
thoát. “Trí do sự quán xét về không tánh ở lão tử giải thoát khỏi nguyện ước về 
có chấp” là vô nguyện giải thoát. Đây là vô nguyện giải thoát. (3) Đây là giải 
thoát. (1) 


Cánh cửa là gì? Những gì là không sai trái, là thiện, là các pháp dự phần giác 
ngộ được sanh ra ở trường hợp ấy, điều ấy là cánh cửa. (2) 


Cánh cửa của giải thoát là gì? Đối tượng nào của các pháp ấy là sự diệt tận Niết 
Bàn, (đối tượng) ấy là cánh cửa của giải thoát, đây là cánh cửa của giải thoát. 
Giải thoát và cánh cửa, là cánh cửa của giải thoát, điều ấy là cánh cửa của giải 
thoát. (3) 


(Pháp) đối nghịch của giải thoát là gì? Ba bất thiện căn là các (pháp) đối nghịch 
của giải thoát, ba ác hạnh là các (pháp) đối nghịch của giải thoát, tất cả các pháp 
bất thiện cũng là các (pháp) đối nghịch của giải thoát; điều ấy là (pháp) đối 
nghịch của giải thoát. (4) 


(Pháp) phù hợp với giải thoát là gì? Ba thiện căn là các (pháp) phù hợp với giải 
thoát, ba thiện hạnh là các (pháp) phù hợp với giải thoát, tất cả các pháp thiện 
cũng là các (pháp) phù hợp với giải thoát; điều ấy là (pháp) phù hợp với giải 
thoát. (Š) 


Sự ly khai do giải thoát là gì? Là sự ly khai do tưởng, là sự ly khai do suy nghĩ, 
là sự ly khai do tâm, là sự ly khai do trí, là sự ly khai do giải thoát, là sự ly khai 
do chân lý. 


“Trong khi suy tưởng, (hành giả) ly khai” là sự ly khai do tưởng. “Trong khi suy 
nghĩ, (hành giả) ly khai” là sự ly khai do suy nghĩ. “Trong khi nhận biết, (hành 
giả) ly khai” là sự ly khai do tâm. “Trong khi sử dụng trí, (hành giả) ly khai” là 
sự ly khai do trí. “Trong khi xả ly, (hành giả) ly khai” là sự ly khai do giải thoát. 
“Theo ý nghĩa của thực thể, (hành giả) ly khai' là sự ly khai đo chân lý. 
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Nơi nào có sự ly khai đo tưởng, nơi ấy có sự ly khai đo suy nghĩ. Nơi nào có sự 
ly khai do suy nghĩ, nơi ấy có sự ly khai do tưởng. Nơi nào có sự ly khai do 
tưởng (và) có sự ly khai do suy nghĩ, nơi ấy có sự ly khai do tâm. Nơi nào có sự 
ly khai do tâm, nơi ấy có sự ly khai do tưởng (và) có sự ly khai do suy nghĩ. Nơi 
nào có sự ly khai do tưởng, có sự ly khai do suy nghĩ, (và) có sự ly khai do tâm, 
nơi ấy có sự ly khai do trí. Nơi nào có sự ly khai do trí, nơi ấy có sự ly khai do 
tưởng, có sự ly khai do suy nghĩ, (và) có sự ly khai do tâm. Nơi nào có sự ly 
khai do tưởng, có sự ly khai do suy nghĩ, có sự ly khai do tâm, (vả) có sự ly khai 
do trí, nơi ấy có sự ly khai đo giải thoát. Nơi nào có sự ly khai do giải thoát, nơi 
ấy có sự ly khai do tưởng, có sự ly khai do suy nghĩ, có sự ly khai do tâm, (và) 
có sự ly khai do trí. Nơi nảo có sự ly khai do tưởng, có sự ly khai do suy nghĩ, 
có sự ly khai đo tâm, có sự ly khai do trí, (và) có sự ly khai do giải thoát, nơi ấy 
có sự ly khai do sự thật. Nơi nào có sự ly khai do sự thật, nơi ây có sự ly khai do 
tưởng, có sự ly khai do suy nghĩ, có sự ly khai do tâm, có sự ly khai do trí, có sự 
ly khai do giải thoát. Đây là sự ly khai do giải thoát. (6) 


Sự tu tập giải thoát là gì? Sự rèn luyện, sự tu tập, sự làm cho sung mãn sơ thiền; 
sự rèn luyện, sự tu tập, sự làm cho sung mãn nhị thiền; sự rèn luyện, sự tu tập, 
sự làm cho sung mãn tam thiền; sự rèn luyện, sự tu tập, sự làm cho sung mãn tứ 
thiền; sự rèn luyện, sự tu tập, sự làm cho sung mãn sự chứng đạt không vô biên 
xứ; ... sự chứng đạt thức vô biên xứ; ... sự chứng đạt vô sở hữu xứ; sự rẻn luyện, 
sự tu tập, sự làm cho sung mãn sự chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ; sự rèn 
luyện, sự tu tập, sự làm cho sung mãn Đạo Nhập Lưu; sự rèn luyện, sự tu tập, sự 
làm cho sung mãn Đạo Nhất Lai; sự rèn luyện, sự tu tập, sự làm cho sung mãn 
Đạo Bất Lai; sự rèn luyện, sự tu tập, sự làm cho sung mãn Đạo A-la-hán; điều 
này là sự tu tập giải thoát. (7) 


Sự tịnh lặng của giải thoát là gì? Sự thành tựu hoặc nghiệp quả của sơ thiền, sự 
thành tựu hoặc nghiệp quả của nhị thiền, ... của tam thiền, ... của tứ thiền, ... của 
sự chứng đạt không vô biên xứ, ... của sự chứng đạt thức vô biên xứ, ... của sự 
chứng đạt vô sở hữu xứ, sự thành tựu hoặc nghiệp quả của sự chứng đạt phi 
tưởng phi phi tưởng xứ, Quả Nhập Lưu của Đạo Nhập Lưu, Quả Nhất Lai của 
Đạo Nhất Lai, Quả Bất Lai của Đạo Bất Lai, Quả A-la-hán của Đạo A-la-hán; 
điều này là sự tịnh lặng của giải thoát. 


Tụng phẩm thứ ba. 
Phần giảng về Giải Thoát được đầy đủ. 
--ooOoo-- 
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VI. GIẢNG VỀ CÕI TÁI SANH 


Đối với sự thành tựu cõi tái sanh, khi được liên kết với trí thì sự sanh lên là do 
duyên của bao nhiêu nhân? Đối với các gia tộc giàu sang dòng Sát-đế-ly, các 
gia tộc giàu sang dòng Bà-la-môn, các gia tộc giàu sang của gia chủ, và chư 
thiên dục giới, khi được liên kết với trí thì sự sanh lên là do duyên của bao 
nhiêu nhân? Đối với chư thiên sắc giới thì sự sanh lên là do duyên của bao 
nhiêu nhân? Đối với chư thiên vô sắc giới thì sự sanh lên là do duyên của bao 
nhiêu nhân? 


Đối với sự thành tựu cõi tái sanh, khi được liên kết với trí thì sự sanh lên là do 
duyên của tám nhân. Đối với các gia tộc giàu sang dòng Sát-đế-ly, các gia tộc 
giàu sang dòng Bà-la-môn, các gia tộc giảu sang của gia chủ, và chư thiên dục 
giới, khi được liên kết với trí thì sự sanh lên là do duyên của tám nhân. Đối với 
chư thiên sắc giới thì sự sanh lên là do duyên của tám nhân. Đối với chư thiên 
vô sắc giới thì sự sanh lên là đo duyên của tám nhân. 


Đối với sự thành tựu cõi tái sanh, khi được liên kết với trí thì sự sanh lên là do 
duyên của 8 nhân nào? Vào sát-na đồng lực của nghiệp thiện, ba nhân thiện là 
các đồng sanh duyên của sở hữu tư đã được sanh lên vào sát-na ấy; vì thế được 
gọi là: “Do đuyên các căn thiện, các hành (sanh khởi).` Vào sát-na cận tử, hai 
nhân bất thiện là các đồng sanh duyên của sở hữu tư đã được sanh lên vào sát- 
na ấy; vì thế được gọi là: “Do duyên các căn bất thiện, các hành (sanh khởi).` 
Vào sát-na tục sinh, ba nhân vô ký là các đồng sanh duyên của sở hữu tư đã 
được sanh lên vào sát-na Ấy; vì thế được gọi là: “Do đuyên danh sắc, thức (sanh 
khởi), do duyên thức, danh sắc (sanh khởi).” 


Vào sát-na tục sinh, năm uân là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là 
các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Vào sát-na tục sinh, bốn đại hiển là 
các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên. Vào sát-na tục 
sinh, ba sự tạo tác mạng sống!”! là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, 
là các y chỉ duyên, là các bất hợp duyên. Vào sát-na tục sinh, đanh và sắc là các 
đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các bất hợp 
duyên. Vào sát-na tục sinh, 14 pháp này là các đồng sanh duyên, là các hỗ 
tương duyên, là các y chỉ duyên, là các bất hợp duyên. 


Vào sát-na tục sinh, bốn uân vô sắc là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương 
duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Vào sát-na tục sinh, năm 
1) 


quyền các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các 
tương ưng duyên. Vào sát-na tục sinh, ba nhân là các đồng sanh duyên, là các 
hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Vào sát-na tục 
sinh, danh và thức là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ 
duyên, là các tương ưng duyên. Vào sát-na tục sinh, 14 pháp này là các đồng 
sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. 


Vào sát-na tục sinh, hai mươi tám pháp này là các đồng sanh duyên, là các hỗ 
tương duyên, là các y chỉ duyên, là các bất hợp duyên. 


Đối với sự thành tựu cõi tái sanh, khi được liên kết với trí thì sự sanh lên là do 
duyên của tám nhân này. (1) 


Đối với các gia tộc giàu sang dòng Sát-đế-ly, đối với các gia tộc giàu sang dòng 
Bà-la-môn, đối với các gia tộc giàu sang của gia chủ, đối với chư thiên dục giới, 
khi được liên kết với trí thì sự sanh lên là do duyên của tám nhân nào? Vào sát- 
na đồng lực của nghiệp thiện, ba nhân thiện là các đồng sanh duyên của sở hữu 
tư đã được sanh lên vào sát-na ấy; vì thế được gọi là: “2o duyên các căn thiện, 
các hành (sanh khởi). Vào sát-na cận tử, hai nhân bắt thiện là các đồng sanh 
duyên của sở hữu tư đã được sanh lên vào sát-na ấy; vì thế được gọi là: “Đo 
duyên các căn bất thiện, các hành (sanh khởi).” Vào sát-na tục sinh, ba nhân vô 
ký là các đồng sanh duyên của sở hữu tư đã được sanh lên vào sát-na ấy; vì thế 
được gọi là: “Do duyên danh sắc, thức (sanh khởi), do duyên thức, danh sắc 
(sanh khởi).” 


Vào sát-na tục sinh, năm uẫn là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là 
các y chỉ duyên, là các bất hợp duyên. Vào sát-na tục sinh, bốn đại hiển là các 
đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên. Vào sát-na tục 
sinh, ba sự tạo tác mạng sống là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là 
các y chỉ duyên, là các bất hợp duyên. Vào sát-na tục sinh, danh và sắc là các 
đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các bất hợp 
duyên. Vào sát-na tục sinh, 14 pháp này là các đồng sanh duyên, là các hỗ 
tương duyên, là các y chỉ duyên, là các bất hợp duyên. 


Vào sát-na tục sinh, bốn uân vô sắc là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương 
duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Vào sát-na tục sinh, năm 
quyền các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các 
tương ưng duyên. Vào sát-na tục sinh, ba nhân là các đồng sanh duyên, là các 
hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Vào sát-na tục 
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sinh, danh và thức là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ 
duyên, là các tương ưng duyên. Vào sát-na tục sinh, 14 pháp này là các đồng 
sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. 


Vào sát-na tục sinh, hai mươi tám pháp này là các đồng sanh duyên, là các hỗ 
tương duyên, là các y chỉ duyên, là các bất hợp duyên. 


Đôi với các gia tộc giàu sang dòng Sát-đê-ly, đôi với các gia tộc giàu sang dòng 
Bà-la-môn, đôi với các gia tộc giàu sang của gia chủ, đôi với chư thiên dục giới, 
khi được liên kêt với trí thì sự sanh lên là do duyên của tám nhân này. (2) 


Đối với chư thiên sắc giới thì sự sanh lên là do duyên của tám nhân nào? Vào 
sát-na đồng lực của nghiệp thiện, ba nhân thiện ...(như trên)... Đối với chư thiên 
sắc giới thì sự sanh lên là đo duyên của tám nhân này. (3) 


Đối với chư thiên vô sắc giới thì sự sanh lên là do duyên của tám nhân nào? 
Vào sát-na đồng lực của nghiệp thiện, ba nhân thiện là các đồng sanh duyên của 
sở hữu tư đã được sanh lên vào sát-na ấy; vì thế được gọi là: “Do đuyên các căn 
thiện, các hành (sanh khởi).” Vào sát-na cận tử, hai nhân bất thiện là các đồng 
sanh duyên của sở hữu tư đã được sanh lên vào sát-na ấy; vì thế được gọi là: 
“Do duyên các căn bắt thiện, các hành (sanh khởi).” Vào sát-na tục sinh, ba 
nhân vô ký là các đồng sanh duyên của sở hữu tư đã được sanh lên vào sát-na 
ấy; vì thế được gọi là: “Do duyên danh sắc, thức (sanh khởi), do duyên thức, 
danh sắc (sanh khởi).” 


Vào sát-na tục sinh, bốn uân vô sắc là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương 
duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Vào sát-na tục sinh, năm 
quyền là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các 
tương ưng duyên. Vào sát-na tục sinh, ba nhân là các đồng sanh duyên, là các 
hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Vào sát-na tục 
sinh, đanh và thức là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ 
duyên, là các tương ưng duyên. Vào sát-na tục sinh, 14 pháp này là các đồng 
sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. 
Đối với chư thiên vô sắc giới thì sự sanh lên là đo duyên của tám nhân này. 


Đôi với sự thành tựu cõi tái sanh, khi không được liên kết với trí thì sự sanh lên 
là do duyên của bao nhiêu nhân? Đôi với các gia tộc giàu sang dòng Sát-đê-ly, 
đôi với các gia tộc giàu sang dòng Bà-la-môn, đôi với các g1a tộc giàu sang của 
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gia chủ, đối với chư thiên dục giới, khi không được liên kết với trí thì sự sanh 
lên là do duyên của bao nhiêu nhân? 


Đối với sự thành tựu cõi tái sanh, khi không được liên kết với trí thì sự sanh lên 
là do duyên của sáu nhân. Đối với các gia tộc giàu sang dòng Sát-đề-ly, đối với 
các gia tộc giàu sang dòng Bà-la-môn, đối với các gia tộc giàu sang của gia chủ, 
đối với chư thiên dục giới, khi không được liên kết với trí thì sự sanh lên là do 
duyên của sáu nhân. 


Đối với sự thành tựu cõi tái sanh, khi không liên kết với trí thì sự sanh lên là do 
duyên của sáu nhân nào? Vào sát-na đồng lực của nghiệp thiện, hai nhân thiện 
là các đồng sanh duyên của sở hữu tư đã được sanh lên vào sát-na ấy; vì thế 
được gọi là: “Do đuyên các căn thiện, các hành (sanh khởi).” Vào sát-na cận tử, 
hai nhân bắt thiện là các đồng sanh duyên của sở hữu tư đã được sanh lên vào 
sát-na ấy; vì thế được gọi là: “Do duyên các căn bất thiện, các hành (sanh 
khởi).” 


Vào sát-na tục sinh, hai nhân vô ký là các đồng sanh duyên của sở hữu tư đã 
được sanh lên vào sát-na Ấy; vì thế được gọi là: “Do đuyên danh sắc, thức (sanh 
khởi), do duyên thức, danh sắc (sanh khởi).” 


Vào sát-na tục sinh, năm uẫn là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là 
các y chỉ duyên, là các bất hợp duyên. Vào sát-na tục sinh, bốn đại hiển là các 
đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên. Vào sát-na tục 
sinh, ba sự tạo tác mạng sống là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là 
các y chỉ duyên, là các bất hợp duyên. Vào sát-na tục sinh, danh và sắc là các 
đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các bất hợp 
duyên. Vào sát-na tục sinh, mười bốn pháp này là các đồng sanh duyên, là các 
hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các bất hợp duyên. 


Vào sát-na tục sinh, bốn uẫn vô sắc là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương 
duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Vào sát-na tục sinh, bốn 
quyền các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các 
tương ưng duyên. Vào sát-na tục sinh, hai nhân là các đồng sanh duyên, là các 
hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. Vào sát-na tục 
sinh, danh và thức là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ 
duyên, là các tương ưng duyên. Vào sát-na tục sinh, 12 pháp này là các đồng 
sanh duyên, là các hỗ tương duyên, là các y chỉ duyên, là các tương ưng duyên. 
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Vào sát-na tục sinh, 26 pháp này là các đồng sanh duyên, là các hỗ tương 
duyên, là các y chỉ duyên, là các bất hợp duyên. 


Đối với sự thành tựu cõi tái sanh, khi không được liên kết với trí thì sự sanh lên 
là do duyên của sáu nhân này. (1) 


Đối với các gia tộc giàu sang dòng Sát-đế-ly, đối với các gia tộc giàu sang dòng 
Bà-la-môn, đối với các gia tộc giàu sang của gia chủ, đối với chư thiên dục giới, 
khi không liên kết với trí thì sự sanh lên là do đuyên của sáu nhân nào? Vào sát- 
na đồng lực của nghiệp thiện, hai nhân thiện là các đồng sanh duyên của sở hữu 
tư đã được sanh lên vào sát-na Ấy; vì thế được gọi là: “Do duyên các căn thiện, 
các hành (sanh khởi).” ...(nÐ... Đối với các gia tộc giàu sang dòng Sát-đề-ly, đối 
với các gia tộc giàu sang dòng Bà-la-môn, đối với các gia tộc giàu sang của gia 
chủ, đối với chư thiên dục giới, khi không liên kết với trí thì sự sanh lên là do 
duyên của sáu nhân nảy. 


Phần giảng về Cõi Tái Sanh được đầy đủ. 


-=0oOoo-- 
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VII. GLÁẮNG VẺ NGHIỆP 


Có nghiệp (qk) có kết quả của nghiệp (qk), có nghiệp (qk) không có kết quả của 
nghiệp (qk), có nghiệp (qk) có kết quả của nghiệp (ht), có nghiệp (qk) không có 
kết quả của nghiệp (h©), có nghiệp (qk) có kết quả của nghiệp (vl), có nghiệp 
(qk) không có kết quả của nghiệp (vI).P Có nghiệp (ht) có kết quả của nghiệp 
(ht), có nghiệp (ht) không có kết quả của nghiệp (ht), có nghiệp (ht) có kết quả 
của nghiệp (vl), có nghiệp (ht) không có kết quả của nghiệp (vl). Có nghiệp (vl) 
có kết quả của nghiệp (vl), có nghiệp (vl) không có kết quả của nghiệp (vI).” 


Có nghiệp thiện (qk) có kết quả của nghiệp thiện (qk), có nghiệp thiện (qk) 
không có kết quả của nghiệp thiện (qk), có nghiệp thiện (qk) có kết quả của 
nghiệp thiện (ht), có nghiệp thiện (qk) không có kết quả của nghiệp thiện (ht), 
có nghiệp thiện (qk) có kết quả của nghiệp thiện (vl), có nghiệp thiện (qk) 
không có kết quả của nghiệp thiện (vl). Có nghiệp thiện (ht) có kết quả của 
nghiệp thiện (ht), có nghiệp thiện (ht) không có kết quả của nghiệp thiện (ht), có 
nghiệp thiện (ht) có kết quả của nghiệp thiện (vl), có nghiệp thiện (ht) không có 
kết quả của nghiệp thiện (vI). Có nghiệp thiện (vl) có kết quả của nghiệp thiện 
(v]), có nghiệp thiện (vI) không có kết quả của nghiệp thiện (v]). 


Có nghiệp bất thiện (qk) có kết quả của nghiệp bất thiện (qk), có nghiệp bất 
thiện (qk) không có kết quả của nghiệp bắt thiện (qk), có nghiệp bất thiện (qk) 
có kết quả của nghiệp bất thiện (ht), có nghiệp bắt thiện (qk) không có kết quả 
của nghiệp bất thiện (ht), có nghiệp bất thiện (qk) có kết quả của nghiệp bất 
thiện (v]), có nghiệp bất thiện (qk) không có kết quả của nghiệp bắt thiện (vI). 
Có nghiệp bất thiện (ht) có kết quả của nghiệp bắt thiện (ht), có nghiệp bất thiện 
(h9 không có kết quả của nghiệp bắt thiện (ht), có nghiệp bắt thiện (ht) có kết 
quả của nghiệp bắt thiện (vl), có nghiệp bất thiện (ht) không có kết quả của 
nghiệp bất thiện (vl). Có nghiệp bất thiện (vI) có kết quả của nghiệp bắt thiện 
(v]), có nghiệp bắt thiện (vI) không có kết quả của nghiệp bắt thiện (vI). 


Có nghiệp sai trái (qk) ... Có nghiệp không sai trái (qk) ... Có nghiệp đen (qk) ... 
Có nghiệp trắng (qk) ... Có nghiệp tăng trưởng lạc (qk) ... Có nghiệp tăng 
trưởng khổ (qk) ... Có nghiệp kết quả lạc (qk) ... Có nghiệp kết quả khổ (qk) có 
kết quả của nghiệp kết quả khổ (qk), có nghiệp kết quả khổ (qk) không có kết 
quả của nghiệp kết quả khổ (qk), có nghiệp kết quả khổ (qk) có kết quả của 
nghiệp kết quả khổ (ht), có nghiệp kết quả khổ (qk) không có kết quả của 
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nghiệp kết quả khổ (hÐ, có nghiệp kết quả khổ (qk) có kết quả của nghiệp kết 
quả khổ (vl), có nghiệp kết quả khổ (qk) không có kết quả của nghiệp kết quả 
khổ (vl). Có nghiệp kết quả khổ (ht) có kết quả của nghiệp kết quả khổ (ht), có 
nghiệp kết quả khổ (ht) không có kết quả của nghiệp kết quả khổ (ht), có nghiệp 
kết quả khổ (ht) có kết quả của nghiệp kết quả khổ (vl), có nghiệp kết quả khổ 
(ht) không có kết quả của nghiệp kết quả khổ (v]). Có nghiệp kết quả khổ (vl) có 
kết quả của nghiệp kết quả khổ (vl), có nghiệp kết quả khổ (vl) không có kết 
quả của nghiệp kết quả khổ (vl). 


Phần Giảng về Nghiệp được đầy đủ. 
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VIII. GIẢNG VÉ SỰ LÂM LẠC 


[Duyên khởi ở Säãvatthi] 


Này các tỳ khưu, đây là bốn sự lầm lạc của tưởng, lầm lạc của tâm, lầm lạc của 
kiến. Bốn là gì? Này các tỳ khưu, về vô thường (quan niệm) là “7#ởng' là sự 
lầm lạc của tưởng, lầm lạc của tâm, lầm lạc của kiến. Này các ty khưu, về khô 
não (quan niệm) là “Lạc” là sự lầm lạc của tưởng, lầm lạc của tâm, lầm lạc của 
kiến. Này các tỳ khưu, về vô ngã (quan niệm) là “ Ngã" là sự lầm lạc của tưởng, 
lầm lạc của tâm, lầm lạc của kiến. Này các tỳ khưu, về bất tịnh (quan niệm) là 
“Tịnh' là sự lầm lạc của tưởng, lầm lạc của tâm, lầm lạc của kiến. Này các tỷ 
khưu, đây là bốn sự lầm lạc của tưởng, lầm lạc của tâm, lầm lạc của kiến. 


Này các tỳ khưu, đây là bốn sự không lầm lạc của tưởng, không lầm lạc của 
tâm, không lầm lạc của kiến. Bốn là gì? Này các tỳ khưu, về vô thường (quan 
niệm) là “J⁄2 /zờng' là sự không lầm lạc của tưởng, không lầm lạc của tâm, 
không lầm lạc của kiến Này các tỳ khưu, về khổ não (quan niệm) là “Khổ não? 
là sự không lầm lạc của tưởng, không lầm lạc của tâm, không lầm lạc của kiến 
Này các tỳ khưu, về vô ngã (quan niệm) là “ƒó øgã' là sự không lầm lạc của 
tưởng, không lầm lạc của tâm, không lầm lạc của kiến Này các tỳ khưu, về bất 
tịnh (quan niệm) là “ Bắt tịnh' là sự không lầm lạc của tưởng, không lầm lạc của 
tâm, không lầm lạc của kiến Này các tỳ khưu, bốn điều này không lầm lạc của 
tưởng, không lầm lạc của tâm, không lầm lạc của kiến. 
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1. Vô thường tưởng là thường 
khổ não tưởng là lạc, 

vô ngã cho là ngã, 

bất tịnh trưởng là tịnh, 

tà kiến đánh bại chúng 


tưởng quầy, tám rồi loạn. 


2. Bị Ma vương buộc ách, 
trói buộc không an ổn, 
chúng sanh bị luân hôi 


đi đến sanh lão tử. 


3. Khi chư Phật quang mình 
hiện khởi ở thế gian 
giảng giải Giáo Pháp này 


đưa đến vắng lặng khổ. 


4. Bậc trí nghe theo Phát 
thành tựu tâm, thấy được 
võ thường là vô thường, 
khổ não là khổ não, 

Vô ngã là vô ngã, 

bắt tịnh là bất tịnh, 

năm giữ chánh trí kiến, 


xa lìa tắt cả khổ. 


Đối với người được thành tựu về kiến, bốn sự lầm lạc này được dứt bỏ hay chưa 
được dứt bỏ? Một số được dứt bỏ, một số chưa được dứt bỏ. Sự lầm lạc của 
tưởng, lầm lạc của tâm, lầm lạc của kiến về vô thường (quan niệm) là ' Thường" 
được dứt bỏ. Về khổ não (quan niệm) là 'Lạc,` tưởng như thế có sanh lên, tâm 
như thế có sanh lên, còn sự lầm lạc của kiến được dứt bỏ. Sự lầm lạc của tưởng, 
lầm lạc của tâm, lầm lạc của kiến về vô ngã (quan niệm) là ' Ngã' được dứt bỏ. 
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Về bắt tịnh (quan niệm) là “7jzJ,` tưởng như thế có sanh lên, tâm như thế có 
sanh lên, còn sự lầm lạc của kiến được dứt bỏ. 


Về hai sự việc (vô thường, vô ngã), có sáu sự lầm lạc được dứt bỏ. Về hai sự 
việc (khổ não, bất tịnh), có hai sự lầm lạc được dứt bỏ, bốn sự lầm lạc chưa 
được dứt bỏ. Về bốn sự việc, có tám sự lầm lạc được dứt bỏ, bốn sự lầm lạc 
chưa được dứt bỏ. 


Phần Giảng về Sự Lầm Lạc được đây đủ. 


-=0oOoo-- 


IX. GIẢNG VÉ ĐẠO 


Đạo: Đạo theo ý nghĩa gì? Vào sát-na Đạo Nhập Lưu, chánh kiến theo ý nghĩa 
nhận thức: là đạo vừa là nhân của việc dứt bỏ tà kiến, là đạo vừa là nhân của 
việc hồ trợ các pháp đồng sanh, là đạo vừa là nhân của việc chấm dứt các phiền 
não, là đạo vừa là nhân của việc làm trong sạch phần đầu của sự thấu triệt, là 
đạo vừa là nhân của việc khăng định tâm, là đạo vừa là nhân của việc thanh lọc 
tâm, là đạo vừa là nhân của việc đắc chứng pháp đặc biệt, là đạo vừa là nhân 
của việc thấu triệt hướng thượng, là đạo vừa là nhân của việc chứng ngộ chân 
lý, là đạo vừa là nhân của việc thiết lập ở sự diệt tận. 


Chánh tư duy theo ý nghĩa gắn chặt (tâm vào cảnh): là đạo vừa là nhân của việc 
dứt bỏ tà tư duy, là đạo vừa là nhân của việc hồ trợ các pháp đồng sanh, là đạo 
vừa là nhân của việc chấm dứt các phiền não, là đạo vừa là nhân của việc làm 
trong sạch phần đầu của sự thấu triệt, là đạo vừa là nhân của việc khăng định 
tâm, là đạo vừa là nhân của việc thanh lọc tâm, là đạo vừa là nhân của việc đắc 
chứng pháp đặc biệt, là đạo vừa là nhân của việc thấu triệt hướng thượng, là đạo 
vừa là nhân của việc chứng ngộ chân lý, là đạo vừa là nhân của việc thiết lập ở 
sự diệt tận. 


Chánh ngữ theo ý nghĩa gìn giữ: là đạo vừa là nhân của việc dứt bỏ tà ngữ, là 
đạo vừa là nhân của việc hồ trợ các pháp đồng sanh, là đạo vừa là nhân của việc 
chấm dứt các phiền não, là đạo vừa là nhân của việc làm trong sạch phần đầu 
của sự thấu triệt, là đạo vừa là nhân của việc khẳng định tâm, là đạo vừa là nhân 
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của việc thanh lọc tâm, là đạo vừa là nhân của việc đắc chứng pháp đặc biệt, là 
đạo vừa là nhân của việc thấu triệt hướng thượng, là đạo vừa là nhân của việc 
chứng ngộ chân lý, là đạo vừa là nhân của việc thiết lập ở sự diệt tận. 


Chánh nghiệp theo ý nghĩa nguồn sanh khởi: là đạo vừa là nhân của việc dứt bỏ 
tà nghiệp, ...(như trên)... Chánh mạng theo ý nghĩa trong sạch: là đạo vừa là 
nhân của việc dứt bỏ tà mạng, ...(như trên)... Chánh tinh tấn theo ý nghĩa ra sức: 
là đạo vừa là nhân của việc dứt bỏ tà tinh tấn, ...(như trên)... Chánh niệm theo ý 
nghĩa thiết lập: là đạo vừa là nhân của việc dứt bỏ tà niệm, ...(như trên)... Chánh 
định theo ý nghĩa không tản mạn: là đạo vừa là nhân của việc dứt bỏ tà định, là 
đạo vừa là nhân của việc hồ trợ các pháp đồng sanh, là đạo vừa là nhân của việc 
chấm dứt các phiền não, là đạo vừa là nhân của việc làm trong sạch phần đầu 
của sự thấu triệt, là đạo vừa là nhân của việc khẳng định tâm, là đạo vừa là nhân 
của việc thanh lọc tâm, là đạo vừa là nhân của việc đắc chứng pháp đặc biệt, là 
đạo vừa là nhân của việc thấu triệt hướng thượng, là đạo vừa là nhân của việc 
chứng ngộ chân lý, là đạo vừa là nhân của việc thiết lập ở sự diệt tận. 


Vào sát-na Đạo Nhất Lai, chánh kiến theo ý nghĩa nhận thức: ...(như trên)... 
Chánh định theo ý nghĩa không tản mạn: là đạo vừa là nhân của việc đứt bỏ đối 
với sự ràng buộc của ái dục và sự ràng buộc của bất bình có tính chất thô thiền, 
đối với ái dục ngủ ngầm và bất bình ngủ ngầm có tính chất thô thiển, là đạo vừa 
là nhân của việc hỗ trợ các pháp đồng sanh, ... của việc chấm dứt các phiền não, 

. của việc làm trong sạch phần đầu của sự thấu triệt, .... của việc khăng định 
tâm, ... của việc thanh lọc tâm, ... của việc đắc chứng pháp đặc biệt, ... của việc 
thấu triệt hướng thượng, là đạo vừa là nhân của việc chứng ngộ chân lý, là đạo 
vừa là nhân của việc thiết lập ở sự diệt tận. 


Vào sát-na Đạo Bất Lai, chánh kiến theo ý nghĩa nhận thức: ...(như trên)... 
Chánh định theo ý nghĩa không tản mạn: là đạo vừa là nhân của việc dứt bỏ đối 
Với sự ràng buộc của á! dục và sự ràng buộc của bất bình có tính chất vi tế, đối 
với ái dục ngủ ngầm và bất bình ngủ ngầm có tính chất vi tế, là đạo vừa là nhân 
của việc hồ trợ các pháp đồng sanh, ... của việc chấm dứt các phiền não, ... của 
việc làm trong sạch phần đầu của sự thấu triệt, ... của việc khẳng định tâm, ... 
của việc thanh lọc tâm, ... của việc đắc chứng pháp đặc biệt, ... của việc thấu 
triệt hướng thượng, là đạo vừa là nhân của việc chứng ngộ chân lý, là đạo vừa là 
nhân của việc thiết lập ở sự diệt tận. 


Vào sát-na Đạo A-la-hán, chánh kiến theo ý nghĩa nhận thức: ...(như trên)... 
Chánh định theo ý nghĩa không tản mạn: là đạo vừa là nhân của việc dứt bỏ ái 
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sắc, ái vô sắc, ngã mạn, phóng dật, vô minh, ngã mạn ngủ ngầm, ái hữu ngủ 
ngầm, vô minh ngủ ngầm, là đạo vừa là nhân của việc hồ trợ các pháp đồng 
sanh, là đạo vừa là nhân của việc chấm dứt các phiền não, là đạo vừa là nhân 
của việc làm trong sạch phần đầu của sự thấu triệt, là đạo vừa là nhân của việc 
khăng định tâm, là đạo vừa là nhân của việc thanh lọc tâm, là đạo vừa là nhân 
của việc đắc chứng pháp đặc biệt, là đạo vừa là nhân của việc thấu triệt hướng 
thượng, là đạo vừa là nhân của việc chứng ngộ chân lý, là đạo vừa là nhân của 
việc thiết lập ở sự diệt tận. 


Đường lối (Đạo) của nhận thức là chánh kiến, đường lối của sự gắn chặt (tâm 
vào cảnh) là chánh tư duy, đường lối của sự gìn giữ là chánh ngữ, đường lối của 
nguồn sanh khởi là chánh nghiệp, đường lối của sự trong sạch là chánh mạng, 
đường lối của sự ra sức là chánh tinh tấn, đường lối của sự thiết lập là chánh 
niệm, đường lỗi của sự không tản mạn là chánh định. 


Đường lỗi của sự thiết lập là niệm giác chi, đường lỗi của sự suy xét là trạch 
pháp giác chi, đường lối của sự ra sức là cần giác chi, đường lối của sự lan tỏa 
là hỷ giác chi, đường lối của sự an tịnh là tịnh giác chi, đường lối của sự không 
tản mạn là định giác chỉ, đường lối của sự phân biệt rõ là xả giác chỉ. 


Đường lối của tính chất không dao động ở sự không có đức tin là tín lực, đường 
lỗi của tính chất không dao động ở sự biếng nhác là tấn lực, đường lối của tính 
chất không dao động ở sự buông lung là niệm lực, đường lối của tính chất 
không dao động ở sự phóng đật là định lực, đường lối của tính chất không dao 
động ở sự không sáng suốt là tuệ lực. 


Đường lôi của sự cương quyết là tín quyên, đường lôi của sự ra sức là tân 
quyên, đường lôi của sự thiệt lập là mệm quyên, đường lôi của sự không tản 
mạn là định quyên, đường lôi của sự nhận thức là tuệ quyên. 


Theo ý nghĩa pháp chủ đạo, quyền là Đạo; theo ý nghĩa không dao động, lực là 
Đạo; theo ý nghĩa dẫn xuất (ra khỏi luân hồi), giác chi là Đạo; theo ý nghĩa 
chủng tử, chi phần của Đạo là Đạo; theo ý nghĩa thiết lập, sự thiết lập niệm là 
Đạo; theo ý nghĩa nỗ lực, chánh cần là Đạo; theo ý nghĩa thành tựu, nền tảng 
của thần thông là Đạo; theo ý nghĩa của thực thể, các chân lý là Đạo; theo ý 
nghĩa không tản mạn, chỉ tịnh là Đạo; theo ý nghĩa quán xét, minh sát là Đạo; 
theo ý nghĩa nhất vị, chỉ tịnh và minh sát là Đạo; theo ý nghĩa không vượt trội, 
sự kết hợp chung là Đạo; theo ý nghĩa thu thúc, giới thanh tịnh là Đạo; theo ý 
nghĩa không tản mạn, tâm thanh tịnh là Đạo; theo ý nghĩa nhận thức, kiến thanh 
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tịnh là Đạo; theo ý nghĩa thấu triệt, minh là Đạo; theo ý nghĩa buông bỏ, sự giải 
thoát là Đạo; theo ý nghĩa đoạn trừ, trí về sự đoạn tận là Đạo; ước muốn theo ý 
nghĩa nguồn cội là Đạo; tác ý theo ý nghĩa nguồn sanh khởi là Đạo; xúc theo ý 
nghĩa liên kết là Đạo; thọ theo ý nghĩa hội tụ là Đạo; định theo ý nghĩa dẫn đầu 
là Đạo; niệm theo ý nghĩa là pháp chủ đạo là Đạo; tuệ theo ý nghĩa cao thượng 
trong các pháp thiện là Đạo; sự giải thoát theo ý nghĩa cốt lỏi là Đạo; Niết Bàn 
liên quan đến bắt tử theo ý nghĩa kết thúc là Đạo. 


Phần giảng về Đạo được đầy đủ. 


--ooOoo-- 


X. GIẢNG VÈ TỊNH THỦY NÊN UỐNG 


Này các tỳ khưu, tịnh thủy nên uống là Phạm hạnh này, là bậc Đạo Sư khi còn 
tại tiền. Khi bậc Đạo Sư còn tại tiền, bản chất của tịnh thủy có ba loại là: tịnh 
thủy về sự thuyết giảng, tịnh thủy về người thọ nhận, tịnh thủy về Phạm hạnh. 


Tịnh thủy về sự thuyết giảng là gì? Là sự phát biểu, sự thuyết giảng, sự làm cho 
nhận biết, sự thiết lập, sự phô bày, sự phân giải, hành động làm rõ về bốn Chân 
Lý cao thượng ... về bốn sự thiết lập niệm ... về bốn chánh cần ... về bốn nền 
tảng của thần thông ... về năm quyền ... về năm lực ... về bảy chi phần đưa đến 
giác ngộ ... về Thánh Đạo tám chỉ phần; đây là tịnh thủy về sự thuyết giảng. (1) 


Tịnh thủy về người thọ nhận là gì? Là các tỳ khưu, các tỳ khưu ni, các nam cư 
sĨ, các nữ cư sĩ, chư thiên, nhân loại, hoặc bất cứ những ai khác là người hiểu 
biết; đây là tịnh thủy về người thọ nhận. (2) 


Tịnh thủy về Phạm hạnh là gì? Điều này chính là Thánh Đạo tám chi phần tức là 
chánh kiến, chánh tư duy, chánh ngữ, chánh nghiệp, chánh mạng, chánh tinh 
tấn, chánh niệm, chánh định; đây là tịnh thủy về Phạm hạnh. (3) 


“Tịnh thủy về cương quyết là tín quyền, không có đức tin là cặn bã; sau khi loại 

bỏ cặn bã không có đức tin, uống tịnh thủy cương quyết của tín quyền là tịnh 

thủy nên uống. “Tịnh thủy về ra sức là tắn quyền, biếng nhác là cặn bã; sau khi 

loại bỏ cặn bã biếng nhác, uống tịnh thủy ra sức của tấn quyên' là tịnh thủy nên 

uống. “Tịnh thủy về thiết lập là niệm quyền, buông lung là cặn bã; sau khi loại 
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bỏ cặn bã buông lung, uống tịnh thủy thiết lập của niệm quyên” là tịnh thủy nên 
uống. “Tịnh thủy về không tản mạn là định quyền, phóng dật là cặn bã; sau khi 
loại bỏ cặn bã phóng dật, uống tịnh thủy không tản mạn của định quyên” là tịnh 
thủy nên uống. “Tịnh thủy về nhận thức là tuệ quyền, vô minh là cặn bã; sau khi 
loại bỏ cặn bã vô minh, uống tịnh thủy nhận thức của tuệ quyền” là tịnh thủy 
nên uống. 


“Tịnh thủy về không dao động ở sự không có đức tin là tín lực, không có đức tin 
là cặn bã; sau khi loại bỏ cặn bã không có đức tin, uống tịnh thủy không dao 
động ở sự không có đức tin của tín lực) là tịnh thủy nên uống. “Tịnh thủy về tính 
chất không dao động ở sự biếng nhác là tấn lực, biếng nhác là cặn bã; sau khi 
loại bỏ cặn bã biếng nhác, uống tịnh thủy không dao động ở sự biếng nhác của 
tấn lực” là tịnh thủy nên uống. “Tịnh thủy về tính chất không dao động ở sự 
buông lung là niệm lực, buông lung là cặn bã; “sau khi loại bỏ cặn bã buông 
lung, uống tịnh thủy không dao động ở sự buông lung của niệm lực" là tịnh thủy 
nên uống. “Tịnh thủy về tính chất không dao động ở sự phóng dật là định lực, 
phóng dật là cặn bã; sau khi loại bỏ cặn bã phóng dật, uống tịnh thủy không dao 
động ở sự phóng dật của định lực" là tịnh thủy nên uống. “Tịnh thủy về tính chất 
không đao động ở sự không sáng suốt là tuệ lực, vô minh là cặn bã; sau khi loại 
bỏ cặn bã vô minh, uống tịnh thủy không dao động ở sự không sáng suốt của tuệ 
lực là tịnh thủy nên uống. 


“Tịnh thủy về thiết lập là niệm giác chỉ, sự buông lung là cặn bã; sau khi loại bỏ 
cặn bã buông lung, uống tịnh thủy thiết lập của niệm giác chỉ' là tịnh thủy nên 
uống. “Tịnh thủy về suy xét là trạch pháp giác chi, vô minh là cặn bã; sau khi 
loại bỏ cặn bã vô minh, uống tịnh thủy suy xét của trạch pháp giác chỉ' là tịnh 
thủy nên uống. “Tịnh thủy về ra sức là cần giác chỉ, sự biếng nhác là cặn bã; sau 
khi loại bỏ cặn bã biếng nhác, uống tịnh thủy ra sức của cần giác chỉ” là tịnh 
thủy nên uống. “Tịnh thủy về lan tỏa là hỷ giác chỉ, trạng thái bực bội là cặn bã; 
sau khi loại bỏ cặn bã trạng thái bực bội, uống tịnh thủy lan tỏa của hỷ giác chỉ” 
là tịnh thủy nên uống. “Tịnh thủy về an tịnh là tịnh giác chi, sự thô xấu là cặn 
bã; sau khi loại bỏ cặn bã thô xấu, uống tịnh thủy an tịnh của tịnh giác chỉ” là 
tịnh thủy nên uống. “Tịnh thủy về không tản mạn là định giác chỉ, sự phóng đật 
là cặn bã; sau khi loại bỏ cặn bã phóng dật, uống tịnh thủy không tản mạn của 
định giác chỉ” là tịnh thủy nên uống. “Tịnh thủy về sự phân biệt rõ là xả giác chỉ, 
sự không phân biệt rõ là cặn bã; sau khi loại bỏ cặn bã không phân biệt rõ, uống 
tịnh thủy sự phân biệt rõ của xả giác chỉ” là tịnh thủy nên uống. 
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“Tịnh thủy về nhận thức là chánh kiến, tà kiến là cặn bã; sau khi loại bỏ cặn bã 
tà kiến, uống tịnh thủy nhận thức của chánh kiến' là tịnh thủy nên uống. “Tịnh 
thủy về gắn chặt (tâm vào cảnh) là chánh tư duy, tà tư duy là cặn bã; sau khi 
loại bỏ cặn bã tà tư duy, uống tịnh thủy gắn chặt (tâm vào cảnh) của chánh tư 
duyˆ là tịnh thủy nên uống. “Tịnh thủy về gìn giữ là chánh ngữ, tà ngữ là cặn bã; 
sau khi loại bỏ cặn bã tà ngữ, uống tịnh thủy gìn giữ của chánh ngữ' là tịnh thủy 
nên uống. “Tịnh thủy về nguồn sanh khởi là chánh nghiệp, tà nghiệp là cặn bã; 
sau khi loại bỏ cặn bã tà nghiệp, uống tịnh thủy nguồn sanh khởi của chánh 
nghiệp" là tịnh thủy nên uống. “Tịnh thủy về trong sạch là chánh mạng, tà mạng 
là cặn bã; sau khi loại bỏ cặn bã tà mạng, uống tịnh thủy trong sạch của chánh 
mạng" là tịnh thủy nên uống. “Tịnh thủy về ra sức là chánh tỉnh tắn, tà tinh tấn 
là cặn bã; sau khi loại bỏ cặn bã tà tinh tấn, uống tịnh thủy ra sức của chánh tinh 
tấn' là tịnh thủy nên uống. “Tịnh thủy về thiết lập là chánh niệm, tà niệm là cặn 
bã; sau khi loại bỏ cặn bã tà niệm, uống tịnh thủy thiết lập của chánh niệm' là 
tịnh thủy nên uống. “Tịnh thủy về không tản mạn là chánh định, tà định là cặn 
bã; sau khi loại bỏ cặn bã tà định, uống tịnh thủy không tản mạn của chánh 
định" là tịnh thủy nên uống. 


Có tịnh thủy, có vật nên uông, có cặn bã. 


Tịnh thủy về cương quyết là tín quyền, không có đức tin là cặn bã. Ở đây, điều 
gì là cốt lõi của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên 
uống. Tịnh thủy về ra sức là tấn quyền, biếng nhác là cặn bã. Ở đây, điều gì là 
cốt lõi của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên uống. 
Tịnh thủy về thiết lập là niệm quyền, buông lung là cặn bã. Ở đây, điều gì là cốt 
lõi của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên uống. Tịnh 
thủy về không tản mạn là định quyền, phóng dật là cặn bã. Ở đây, điều gì là cốt 
lõi của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên uống. Tịnh 
thủy về nhận thức là tuệ quyền, vô minh là cặn bã. Ở đây, điều gì là cốt lõi của ý 
nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên uống. 


Tịnh thủy về tính chất không dao động ở sự không có đức tin là tín lực, sự 
không có đức tin là cặn bã. Ở đây, điều gì là cốt lõi của ý nghĩa, cốt lõi của 
Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên uống. Tịnh thủy về tính chất không 
dao động ở sự biếng nhác là tấn lực, sự biếng nhác là cặn bã. Ở đây, điều gì là 
cốt lõi của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên uống. 
Tịnh thủy về tính chất không dao động ở sự buông lung là niệm lực, sự buông 
lung là cặn bã. Ở đây, điều gì là cốt lõi của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của 
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giải thoát, điều ấy là nên uống. Tịnh thủy về tính chất không dao động ở sự 
phóng dật là định lực, sự phóng dật là cặn bã. Ở đây, điều gì là cốt lõi của ý 
nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên uống. Tịnh thủy về 
tính chất không dao động ở sự không sáng suốt là tuệ lực, vô minh là cặn bã. Ở 
đây, điều gì là cốt lõi của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều 
ấy là nên uống. 


Tịnh thủy về thiết lập là niệm giác chi, buông lung là cặn bã. Ở đây, điều gì là 
cốt lõi của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên uống. 
Tịnh thủy về suy xét là trạch pháp giác chi, vô minh là cặn bã. Ở đây, điều gì là 
cốt lõi của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên uống. 
Tịnh thủy về ra sức là cần giác chi, sự biếng nhác là cặn bã. Ở đây, điều gì là cốt 
lõi của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên uống. Tịnh 
thủy về lan tỏa là hỷ giác chi, trạng thái bực bội là cặn bã. Ở đây, điều gì là cốt 
lõi của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên uống. Tịnh 
thủy về an tịnh là tịnh giác chỉ, sự thô xấu là cặn bã. Ở đây, điều gì là cốt lõi của 
ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên uống. Tịnh thủy 
về không tản mạn là định giác chỉ, sự phóng dật là cặn bã. Ở đây, điều gì là cốt 
lõi của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên uống. Tịnh 
thủy về sự phân biệt rõ là xả giác chi, sự không phân biệt rõ là cặn bã. Ở đây, 
điều gì là cốt lõi của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là 
nên uống. 


Tịnh thủy về nhận thức là chánh kiến, tà kiến là cặn bã. Ở đây, điều gì là cốt lõi 
của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên uống. Tịnh 
thủy về gắn chặt (tâm vào cảnh) là chánh tư duy, tà tư duy là cặn bã. Ở đây, 
điều gì là cốt lõi của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là 
nên uống. Tịnh thủy về gìn giữ là chánh ngữ, tà ngữ là cặn bã. Ở đây, điều gì là 
cốt lõi của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên uống. 
Tịnh thủy về nguồn sanh khởi là chánh nghiệp, tà nghiệp là cặn bã. Ở đây, điều 
gì là cốt lõi của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên 
uống. Tịnh thủy về trong sạch là chánh mạng, tà mạng là cặn bã. Ở đây, điều gì 
là cốt lõi của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên 
uống. Tịnh thủy về ra sức là chánh tỉnh tấn, tà tỉnh tấn là cặn bã. Ở đây, điều gì 
là cốt lõi của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên 
uống. Tịnh thủy về thiết lập là chánh niệm, tà niệm là cặn bã. Ở đây, điều gì là 
cốt lõi của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên uống. 
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Tịnh thủy về không tản mạn là chánh định, tà định là cặn bã. Ở đây, điều gì là 
cốt lõi của ý nghĩa, cốt lõi của Pháp, cốt lõi của giải thoát, điều ấy là nên uống. 


Tịnh thủy về nhận thức là chánh kiến, tịnh thủy về gắn chặt (tâm vào cảnh) là 
chánh tư duy, tịnh thủy về gìn giữ là chánh ngữ, tịnh thủy về nguồn sanh khởi là 
chánh nghiệp, tịnh thủy về trong sạch là chánh mạng, tịnh thủy về ra sức là 
chánh tỉnh tắn, tịnh thủy về thiết lập là chánh niệm, tịnh thủy về không tản mạn 
là chánh định. 


Tịnh thủy về thiết lập là niệm giác chi, tịnh thủy về suy xét là trạch pháp giác 
chi, tịnh thủy về nỗ lực là cần giác chị, tịnh thủy về lan tỏa là hý giác chỉ, tịnh 
thủy về an tịnh là tịnh giác chi, tịnh thủy về không tản mạn là định giác chị, tịnh 
thủy về sự phân biệt rõ là xả giác chỉ. 


Tịnh thủy về tính chất không dao động ở sự không có đức tin là tín lực, tịnh 
thủy về tính chất không dao động ở sự biếng nhác là tấn lực, tịnh thủy về tính 
chất không dao động ở sự buông lung là niệm lực, tịnh thủy về tính chất không 
dao động ở sự phóng dật là định lực, tịnh thủy về tính chất không dao động ở sự 
không sáng suốt là tuệ lực. 


Tịnh thủy về cương quyết là tín lực, tịnh thủy về ra sức là tấn lực, tịnh thủy về 
thiết lập là niệm lực, tịnh thủy về không tản mạn là định lực, tịnh thủy về nhận 
thức là tuệ lực. 


Theo ý nghĩa pháp chủ đạo, quyền là tịnh thủy; theo ý nghĩa không dao động, 
lực là tịnh thủy; theo ý nghĩa dẫn xuất (ra khỏi luân hồi), giác chỉ là tịnh thủy; 
theo ý nghĩa chủng tử, Đạo là tịnh thủy; theo ý nghĩa thiết lập, sự thiết lập niệm 
là tịnh thủy; theo ý nghĩa nỗ lực, chánh tinh tấn là tịnh thủy; theo ý nghĩa thành 
tựu, nền tảng của thần thông là tịnh thủy; theo ý nghĩa của thực thể, các chân lý 
là tịnh thủy; theo ý nghĩa không tàn mạn, chỉ tịnh là tịnh thủy, theo ý nghĩa quán 
xét, minh sát là tịnh thủy; theo ý nghĩa nhất vị, chỉ tịnh và minh sát là tịnh thủy; 
theo ý nghĩa không vượt trội, sự kết hợp chung là tịnh thủy; theo ý nghĩa thu 
thúc, giới thanh tịnh là tịnh thủy; theo ý nghĩa không tản mạn, tâm thanh tịnh là 
tịnh thủy; theo ý nghĩa nhận thức, kiến thanh tịnh là tịnh thủy; theo ý nghĩa thấu 
triệt, minh là tịnh thủy; theo ý nghĩa buông bỏ, sự giải thoát là tịnh thủy; theo ý 
nghĩa đoạn trừ, trí về sự đoạn tận là tịnh thủy; theo ý nghĩa tịnh lặng, trí không 
chấp thủ là tịnh thủy. 
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Ước muốn theo ý nghĩa nguồn cội là tịnh thủy, tác ý theo ý nghĩa nguồn sanh 
khởi là tịnh thủy, xúc theo ý nghĩa liên kết là tịnh thủy, thọ theo ý nghĩa hội tụ 
là tịnh thủy, định theo ý nghĩa dẫn đầu là tịnh thủy, niệm theo ý nghĩa pháp chủ 
đạo là tịnh thủy, tuệ theo ý nghĩa cao thượng trong các pháp thiện là tịnh thủy, 
sự giải thoát theo ý nghĩa cốt lỏi là tịnh thủy, Niết Bàn liên quan đến bắt tử theo 
ý nghĩa kết thúc là tịnh thủy. 


Phần giảng về Tịnh Thủy Nên Uống được đầy đủ. 
Tụng phẩm thứ tư. 
Phẩm Chính Yếu là phẩm thứ nhất. 


-=ooOoo-- 


Phần tóm lược của phẩm này là: 


Tri, kiên, hơi thở vào, 
quyền, giải thoát thứ năm, 
cõi, nghiệp, lám lạc, Đạo, 


tịnh thủy, thảy là mười. 


Phẩm thứ nhất, cao quý, tuyệt vời, không gì sánh được này đã được xác lập do 
các vị chuyên trì tụng về các Bộ Kinh. 


-—=ooOoo-- 
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Namo Tassa Bhagavato Arahato Sammäã Sambuddhassa 
Patisambhidamaøzøa II 


PHẦN TÍCH ĐẠO 
Tập H 
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MỤC LỤC 


xxkkxk 


LỜI GIỚI THIỆU 
B. YUGANADDHAVAGGO - PHẨM KẾT HỢP CHUNG: 


IL Yuganaddhakathä - Giảng về sự Kết Hợp Chung 

II Saccakathã - Giảng về Chân Lý 

II. Bojjhangakathä - Giảng về Giác Chỉ 

IV. Mettäkathä - Giảng về Từ Ái 

V. Virãgakathã - Giảng về Ly Tham Ái 

VI. Patisambhidäkathä - Giảng về sự Phân Tích 

VII. Dhammacakkakathä - Giảng về Pháp Luân 

VIIIL Lokuttarakathä - Giảng về Tối Thượng ở Thế Gian 
IX. Balakathã - Giảng về Lực 

X. _ Suññatãkathä - Giảng về Không Tánh 


C. PAÑÑÄVAGGO - PHẨM TUỆ: 
IL  Paññãkathã - Giảng về Tuệ 
II Iddhikathä - Giảng về Thần Thông 
II. Abhisamayakathä - Giảng về Sự Lãnh Hội 
IV. Vivekakathä - Giảng về Sự Viễn Ly 
V. Cariyäkathä - Giảng về Hành Vi 
VI. Pãtihãriyakathä - Giảng về Phép Kỳ Diệu 
VII Samasisikathä - Giảng về Các Pháp Đứng Đầu được Tịnh Lặng 
VIHL. Satipatthanakatha - Giảng về sự Thiết Lập Niệm 
IX. Vipassanäakathä - Giảng về Minh Sát 
X._ Mãtikãkathä - Giảng về Các Tiêu Đề 
--ooOoo-- 
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LỜI GIỚI THIỆU 


Patisambhidamagsa là tựa đề của tập Kinh thứ mười hai thuộc Tiểu Bộ. 
Chúng tôi đề nghị từ địch tương đương của tiếng Việt là Phân Tích Đạo. Chú 
Giải Saddhammnappakasimr cho chúng ta biết được tác giả 
của Paƒfisambhidamagsa là ngài Sãrputta (PA. I, 0I). và tập Chú 
GIảiSaddhammappakasmrnàay đã được thục hiện bởi vị trưởng lão 
Mahabhidhana (còn gọi là Mahanama) tại một liêu phòng thuộc tu viện 
Mahävihãra (Tích Lan) vào khoảng đầu thể kỷ thứ 6 sau Tây Lịch (PsA. 2, 
703-704). 


Tập Kinh Pafisambhidãmagga - Phân Tích Đạo gồm có ba Phẩm 
(vagsa): Phẩm Chính Yếu (Ä⁄4hãvagga) Phẩm Kết Hợp Chung 
(Yuganaddhavagsa), và Phâm Tuệ (Paññãvagga). Mỗi phẩm gồm có mười bài 
giảng (&a/h) của mười đề tài khác nhau, tông cộng là ba mươi đề tài. Trong 
quá trình in ấn, tập Kinh Pa/isambhidämagga - Phân Tích Đạo được phân làm 
hai: Tập Một trình bày Phẩm Chính Yếu (M⁄ahãvagga) và Tập Hai gồm có 
Phẩm Kết Hợp Chung (Yuganaddhavagsa) và Phẩm Tuệ (Paññãvagga). 


Phẩm Kết Hợp Chung (Yuganaddhavagga) gồm có mười đề tài theo thứ 
tự là các phân giảng về: 
- Thiền Chỉ Tịnh và Minh Sát (Yuganaddhakarhä), 
- Chân Lý (Saccakatha), 
- Các Chi Phần đưa đến Giác Ngộ (Boj/hangakathä), 
- Tâm Tù (Mettakatha), 
- Sự Ly Tham Ái (Virãgakathä) 
- Sự Phân Tích (Pafisambhidakatha), 
- Việc chuyển vận Bánh xe Chánh Pháp (Dbammacakkakath), 
- Tối Thượng ở Thế Gian (Lokuttarakathä), 
- Lực (Balakatha), 
- và Không Tánh (Suññatãkatha). 


Phâm Tuệ (Pañavagøa) gôm có mười đê tài giảng vê: 
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- Tuệ (Pañnakatha), 

- Thần Thông (/4dhikathä), 

- Sự Lãnh Hội (4bhisamayakatha), 

- Sự Viễn Ly (Vivekakathä), 

- Hành VI (Cariyakatha), 

- Phép Ky Diệu (Paäfihariyakatha), 

- Các Pháp Đứng Đầu được Tịnh Lặng (Samasisikathä ), 
- Sự Thiết Lập Niệm (Safipafthänakathä), 

- Minh Sát (Wipassanakatha), 

- và Các Tiêu Đề (Mãtikãkathä). 


Ở Patisambhidämagga - Phân Tích Đạo Tập Hai này xét ra có phần 
phong phú hơn Tập Một vì trình bày đến hai mươi đề tài. Nhìn lướt qua những 
đề tài kế trên xét ra không có gì mới lạ đối với các hàng học giả học Phật, 
nhưng chính ở trong những Giáo lý xem chừng đã quen thuộc ấy có xen lẫn 
những điều mới lạ về phương diện học thuyết lẫn thực hành; chúng tôi sẽ không 
đi vào cụ thể và để cho độc giả tự khám phá ra những điều hay ý lạ đang ẩn tàng 
trong văn tự của Tập Kinh này. Có thể có những đoạn văn tiếng Việt sẽ không 
làm hải lòng quý độc giả, xin quý vị tham khảo thêm ở văn bản 2/7. Tuy nhiên, 
chúng tôi có sự nhận xét rằng những đoạn văn nào chúng tôi dịch có sự lủng 
củng lại chính là những đoạn văn có chứa đựng những giáo lý vượt tầm hiểu 
biết của chúng tôi, vì thế đối với những đoạn văn ấy nếu không nắm được văn 
bản PZj¡ xin quý vị đừng diễn giải theo tư kiến vì sẽ bị lệch xa vấn đề. Nói tóm 
lại, dẫu không được thỏa mãn với một số đoạn văn dịch của chính mình nhưng 
bản thân của chúng tôi cũng có được sự hoan hÿ về công sức và thời gian đã bỏ 
ra cũng như sự nỗ lực hết mình cho công việc ấn tống tập Kinh này được tốt 
đẹp. 


Một lần nữa, chúng tôi thành tâm tùy hỷ và tán đương công đức của các 
thí chủ đã nhiệt tâm đóng góp tài chánh cho việc ấn tống tập 
Kinh Pa/isambhidamagea - Phân Tích Đạo này được thành tựu, mong sao 
phước báu Pháp thí này luôn dẫn dắt quý vị vào con đường tu tập đúng theo 
Chánh Pháp, thành tựu Chánh Trí, chứng ngộ Niết Bàn, không còn luân hồi 
sanh tử nữa. 
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Cuối cùng, ngưỡng mong phước báu phát sanh trong công việc soạn thảo 
và ấn tống tập Kinh này được thành tựu đến thầy tổ, song thân, và tất cả chúng 
sanh trong tam giới. Nguyện cho hết thảy đều được an vui, sức khỏe, có trí tuệ, 
và tỉnh tấn tu tập ngõ hầu thành đạt cứu cánh giải thoát, chấm đứt khổ đau. 


Kính bút, ngày 05 tháng 01 năm 2007 
T) Khưu Indacanda 
(Trương đình Dũng) 


-0ooOoo- 
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Namo Tassa Bhagavato Arahato Sammaã Sambuddhassa 


Kính lễ đức Thế Tôn, bậc A-la-hán, đắng Chánh Biến Tri! 
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PHẦN TÍCH ĐẠO 
Tập II 


Kính lễ đức Thế Tôn, bậc A-la-hán, đắng Chánh Biến Tri! 


B. PHẨM KẾT HỢP CHUNG 
I. GIẢNG VÉ SỰ KÉT HỢP CHUNG 


Tôi đã được nghe như vây: Một thời, đại đức Ãnanda ngụ tại Kosambiĩ, tu viện 
Ghosita. Chính ở tại nơi ấy, đại đức Änanda đã bảo các vị tỳ khưu rằng: “Này 
các đại đức tỳ khưu.” “Thưa đại đức.” Các vị tỳ khưu ấy đã đáp lại đại đức 
Änanda. Đại đức Änanda đã nói điều này: 


- Này các đại đức, bất cứ vị tỳ khưu hoặc tỳ khưu ni nào tuyên bố về phẩm vị 
A-la-hán ở sự hiện diện của tôi, tất cả đều đo bốn đạo lộ hoặc do một đạo lộ nào 
đó của bốn đạo lộ này. Do bốn (đạo lộ) gì? 


Này các đại đức, ở đây vị tỳ khưu tu tập minh sát có chỉ tịnh đi trước. Trong khi 
vị ấy tu tập minh sát có chỉ tịnh đi trước, đạo lộ được hình thành (cho vị ấy). Vị 
ấy rèn luyện, tu tập, làm cho sung mãn đạo lộ ấy. Trong khi vị ấy rèn luyện, tu 
tập, làm cho sung mãn đạo lộ ấy, các sự ràng buộc được dứt bỏ, các ngủ ngầm 
được chấm dứt (đối với vị ấy). 


Này các đại đức, còn có điều khác nữa là vị tỳ khưu tu tập chỉ tịnh có minh sát 
đi trước. Trong khi vị ấy tu tập chỉ tịnh có minh sát đi trước, đạo lộ được hình 
thành (cho vị ấy). Vị ấy rèn luyện, tu tập, làm cho sung mãn đạo lộ ấy. Trong 
khi vị ây rèn luyện, tu tập, làm cho sung mãn đạo lộ ẫy, các sự ràng buộc được 
dứt bỏ, các ngủ ngầm được chấm dứt (đối với vị ấy). 


Này các đại đức, còn có điều khác nữa là vị tỳ khưu tu tập chỉ tịnh và minh sát 
kết hợp chung. Trong khi vị ấy tu tập chỉ tịnh và minh sát kết hợp chung, đạo lộ 
được hình thành (cho vị ấy). VỊ ây rèn luyện, tu tập, làm cho sung mãn đạo lộ 
ấy. Trong khi vị ấy rèn luyện, tu tập, làm cho sung mãn đạo lộ ấy, các sự ràng 
buộc được dứt bỏ, các ngủ ngầm được chấm dứt (đối với vị ấy). 
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Này các đại đức, còn có điều khác nữa là (trường hợp) tâm của vị tỳ khưu bị 
khuấy động bởi sự phóng đật đối với các pháp. Này các đại đức, lúc tâm ấy trụ 
lại, tập trung lại, được chuyên nhất, được định ở chính nội phần, lúc ấy là thời 
điểm; đạo lộ được hình thành cho vị Ấy. VỊ ấy rèn luyện, tu tập, làm cho sung 
mãn đạo lộ ấy. Trong khi vị ấy rèn luyện, tu tập, làm cho sung mãn đạo lộ ấy, 
các sự ràng buộc được dứt bỏ, các ngủ ngầm được chấm dứt (đối với vị ấy). 


Này các đại đức, bất cứ vị tỳ khưu hoặc tỳ khưu ni nào tuyên bố về phẩm vị A- 
la-hán ở sự hiện diện của tôi, tất cả đều do bốn đạo lộ này hoặc do một đạo lộ 
nào đó của bốn đạo lộ này. 


Tu tập minh sát có chỉ tịnh đi trước là (có ý nghĩa) thế nào? Do tác động của 
sự thoát ly, trạng thái chuyên nhất không tán loạn của tâm là định. VỀ các pháp 
đã được sanh lên trong trường hợp ấy, theo ý nghĩa của sự quán xét là vô 
thường là minh sát, theo ý nghĩa của sự quán xét là khổ não là minh sát, theo ý 
nghĩa của sự quán xét là vô ngã là minh sát. Như thế là chỉ tịnh trước, minh sát 
sau. Vì thế được nói rằng: “T7 đập mình sát có chỉ tịnh đi trước.” 


Tu tập: Có bốn sự tu tập: là sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các 
pháp đã được sanh lên trong trường hợp ấy, là sự tu tập theo ý nghĩa nhất vị đối 
với các quyền, là sự tu tập theo ý nghĩa khởi động tinh tấn (thích hợp) nhằm đạt 
đến giải thoát Niết Bàn, là sự tu tập theo ý nghĩa rèn luyện. 


Đạo lộ được hình thành: Đạo lộ được hình thành là (có ý nghĩa) thế nào? 
Chánh kiến theo ý nghĩa nhận thức là đạo lộ được hình thành, chánh tư duy theo 
ý nghĩa gắn chặt (tâm vào cảnh) là đạo lộ được hình thành, chánh ngữ theo ý 
nghĩa gìn giữ là đạo lộ được hình thành, chánh nghiệp theo ý nghĩa nguồn sanh 
khởi là đạo lộ được hình thành, chánh mạng theo ý nghĩa trong sạch là đạo lộ 
được hình thành, chánh tinh tấn theo ý nghĩa ra sức là đạo lộ được hình thành, 
chánh niệm theo ý nghĩa thiết lập là đạo lộ được hình thành, chánh định theo ý 
nghĩa không tản mạn là đạo lộ được hình thành. Đạo lộ được hình thành là (có ý 
nghĩa) như thế. 


“Vị ấy rèn luyện, tu tập, làm cho sung mãn đạo lộ ấy." Rèn luyện: Rèn luyện là 
(có ý nghĩa) thế nào? Trong khi hướng tâm vị ấy rèn luyện, trong khi nhận biết 
vị ấy rèn luyện, trong khi nhận thấy vị ấy rèn luyện, trong khi quán xét lại vị ấy 
rèn luyện, trong khi khẳng định tâm vị ấy rèn luyện, trong khi hướng đến đức 
tin vị ấy rèn luyện, trong khi ra sức tỉnh tấn vị ấy rèn luyện, trong khi thiết lập 
niệm vị ấy rèn luyện, trong khi tập trung tâm vị ấy rèn luyện, trong khi nhận 
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biết bởi tuệ vị ấy rèn luyện, trong khi biết rõ điều cần được biết rõ vị ấy rèn 
luyện, trong khi biết toàn diện điều cần được biết toàn diện vị ấy rèn luyện, 
trong khi dứt bỏ điều cần được dứt bỏ vị ấy rèn luyện, trong khi tác chứng điều 
cần được tác chứng vị ấy rèn luyện. Rèn luyện là (có ý nghĩa) như thế. 


Tu tập: Tu tập là (có ý nghĩa) thế nào? Trong khi hướng tâm vị ấy tu tập, trong 
khi nhận biết vị ấy tu tập, trong khi nhận thấy vị ấy tu tập, trong khi quán xét lại 
vị ấy tu tập, trong khi khẳng định tâm vị ấy tu tập, trong khi hướng đến đức tin 
vị ấy tu tập, trong khi ra sức tỉnh tấn vị ấy tu tập, trong khi thiết lập niệm vị ấy 
tu tập, trong khi tập trung tâm vị ấy tu tập, trong khi nhận biết bởi tuệ vị ấy tu 
tập, trong khi biết rõ điều cần được biết rõ vị ấy tu tập, trong khi biết toàn diện 
điều cần được biết toàn diện vị ấy tu tập, trong khi dứt bỏ điều cần được dứt bỏ 
vị ấy tu tập, trong khi tu tập điều cần được tu tập vị ấy tu tập, trong khi tác 
chứng điều cần được tác chứng vị ấy tu tập. Tu tập là (có ý nghĩa) như thế. 


Làm cho sung mãn: Làm cho sung mãn là (có ý nghĩa) thế nào? Trong khi 
hướng tâm vị ấy làm cho sung mãn, trong khi nhận biết vị ấy làm cho sung mãn, 
trong khi nhận thấy vị ấy làm cho sung mãn, trong khi quán xét lại vị ấy làm 
cho sung mãn, trong khi khẳng định tâm vị ấy làm cho sung mãn, trong khi 
hướng đến đức tin vị ấy làm cho sung mãn, trong khi ra sức tỉnh tấn vị ấy làm 
cho sung mãn, trong khi thiết lập niệm vị ấy làm cho sung mãn, trong khi tập 
trung tâm vị ấy làm cho sung mãn, trong khi nhận biết bởi tuệ vị ấy làm cho 
sung mãn, trong khi biết rõ điều cần được biết rõ vị ấy làm cho sung mãn, trong 
khi biết toàn điện điều cần được biết toàn diện vị ấy làm cho sung mãn, trong 
khi dứt bỏ điều cần được dứt bỏ vị ấy làm cho sung mãn, trong khi tu tập điều 
cần được tu tập vị ấy làm cho sung mãn, trong khi tác chứng điều cần được tác 
chứng vị ấy làm cho sung mãn. Làm cho sung mãn là (có ý nghĩa) như thế. 


Trong khi vị ấy rèn luyện, tu tập, làm cho sung mãn đạo lộ ấy, các ràng 
buộc được dứt bỏ, các ngủ ngầm được chấm dứt (đối với vị ấy). Các ràng 
buộc được dứt bỏ, các ngủ ngầm được chấm dứt là (có ý nghĩa) thế nào? Do 
Đạo Nhập Lưu, ba sự ràng buộc này được dứt bỏ là thân kiến, hoài nghỉ, sự cố 
chấp vào giới và nghi thức, hai ngủ ngầm này được chấm dứt là kiến ngủ ngầm, 
hoài nghi ngủ ngầm. Do Đạo Nhất Lai, hai sự ràng buộc này được dứt bỏ là 
ràng buộc của ái dục và ràng buộc của bất bình có tính chất thô thiên, hai ngủ 
ngầm này được chấm dứt là ái dục ngủ ngầm và bất bình ngủ ngầm có tính chất 
thô thiển. Do Đạo Bắt Lai, hai sự ràng buộc này được dứt bỏ là ràng buộc của ái 
dục và ràng buộc của bất bình có tính chất vi tế, hai ngủ ngầm này được chấm 
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dứt là ái dục ngủ ngầm và bất bình ngủ ngầm có tính chất vi tế. Do Đạo A-la- 
hán, năm sự ràng buộc này được dứt bỏ là ái sắc, ái vô sắc, ngã mạn, phóng dật, 
vô minh, ba ngủ ngầm này được chấm dứt là ngã mạn ngủ ngầm, ái hữu ngủ 
ngầm, vô minh ngủ ngầm. Các sự ràng buộc được dứt bỏ, các ngủ ngầm được 
chấm dứt là (có ý nghĩa) như thế. 


Do tác động của sự không sân độc, trạng thái chuyên nhất không tản mạn của 
tâm là định ...(như trên)... Do tác động của sự nghĩ tưởng về ánh sáng, trạng thái 
chuyên nhất không tản mạn của tâm là định ...(như trên)... Có sự quán xét về từ 
bỏ do tác động của hơi thở vào, có sự quán xét về từ bỏ do tác động của hơi thở 
ra, trạng thái chuyên nhất không tản mạn của tâm là định. Về các pháp đã được 
sanh lên trong trường hợp ấy, theo ý nghĩa của sự quán xét là vô thường là minh 
sát, theo ý nghĩa của sự quán xét là khổ não là minh sát, theo ý nghĩa của sự 
quán xét là vô ngã là minh sát. Như thế là chỉ tịnh trước, minh sát sau. Vì thế 
được nói rằng: “Tu tập mình sát có chỉ tịnh đi trước.” 


Tu tập: Có bốn sự tu tập: là sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các 
pháp đã được sanh lên trong trường hợp ấy, là sự tu tập theo ý nghĩa nhất vị đối 
với các quyên, là sự tu tập theo ý nghĩa khởi động tinh tấn (thích hợp) nhằm đạt 
đến giải thoát Niết Bàn, là sự tu tập theo ý nghĩa rèn luyện. 


Đạo lộ được hình thành: Đạo lộ được hình thành là (có ý nghĩa) thế nào? 
Chánh kiến theo ý nghĩa nhận thức là đạo lộ được hình thành, chánh tư duy theo 
ý nghĩa gắn chặt (tâm vào cảnh) là đạo lộ được hình thành, ...(như trên)... chánh 
định theo ý nghĩa không tản mạn là đạo lộ được hình thành. Đạo lộ được hình 
thành là (có ý nghĩa) như thế. 


“Vị ấy rèn luyện, tu tập, làm cho sung mãn đạo lộ ấy. Rèn luyện: Rèn luyện là 
(có ý nghĩa) thế nào? Trong khi hướng tâm vị ấy rèn luyện, trong khi nhận biết 
...(nÐ)... trong khi tác chứng điều cần được tác chứng vị ấy rèn luyện. Rèn luyện 
là (có ý nghĩa) như thế. 


Tu tập: Tu tập là (có ý nghĩa) thế nào? Trong khi hướng tâm vị ấy tu tập, trong 
khi nhận biết vị ấy tu tập ...(như trên)... trong khi tác chứng điều cần được tác 
chứng vị ấy tu tập. Tu tập là (có ý nghĩa) như thế. 


Làm cho sung mãn: Làm cho sung mãn là (có ý nghĩa) thế nào? Trong khi 
hướng tâm vị ấy làm cho sung mãn, trong khi nhận biết ...(như trên)... trong khi 
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tác chứng điều cần được tác chứng vị ấy làm cho sung mãn. Làm cho sung mãn 
là (có ý nghĩa) như thế. 


Trong khi vị ấy rèn luyện, tu tập, làm cho sung mãn đạo lộ ấy, các ràng 
buộc được dứt bỏ, các ngủ ngầm được chấm dứt (đối với vị ấy): Các ràng 
buộc được dứt bỏ, các ngủ ngầm được chấm dứt là (có ý nghĩa) thế nào? Do 
Đạo Nhập Lưu, ba sự ràng buộc này được dứt bỏ là thân kiến, hoài nghi, sự cô 
chấp vào giới và nghi thức, hai ngủ ngầm này được chấm dứt là kiến ngủ ngầm, 
hoài nghi ngủ ngầm. Do Đạo Nhất Lai, hai sự ràng buộc này được đứt bỏ là 
ràng buộc của ái dục và ràng buộc của bất bình có tính chất thô thiên, hai ngủ 
ngầm này được chấm dứt là ái dục ngủ ngầm và bất bình ngủ ngầm có tính 
chất thô thiền. Do Đạo Bắt Lai, hai sự ràng buộc này được đút bỏ là ràng buộc 
của ái dục và ràng buộc của bất bình có tính chất vi tế, hai ngủ ngầm này được 
chấm dứt là ái dục ngủ ngầm và bất bình ngủ ngầm có tính chất vi tế. Do Đạo 
A-la-hán, năm sự ràng buộc này được dút bỏ là ái sắc, ái vô sắc, ngã mạn, 
phóng dật, vô minh, ba ngủ ngầm này được chấm dứt là ngã mạn ngủ ngầm, ái 
hữu ngủ ngầm, vô minh ngủ ngầm. Các ràng buộc được dứt bỏ, các ngủ ngầm 
được chấm dứt là (có ý nghĩa) như thế. 


Tu tập minh sát có chỉ tịnh đi trước là (có ý nghĩa) như thế. 


Tu tập chỉ tịnh có minh sát đi trước là (có ý nghĩa) thế nào? Với ý nghĩa của sự 
quán xét là vô thường là minh sát, với ý nghĩa của sự quán xét là khổ não là 
minh sát, với ý nghĩa của sự quán xét là vô ngã là minh sát. Do xả ly là đối 
tượng của các pháp đã được sanh lên trong trường hợp ấy, trạng thái chuyên 
nhất không tán loạn của tâm là định. Như thế là minh sát trước, chỉ tịnh sau. Vì 
thế được nói rằng: *T tập chỉ tịnh có mình sát đi trước.” 


Tu tập: Có bốn sự tu tập: ...(như trên)... là sự tu tập theo ý nghĩa rèn luyện. Đạo 
lộ được hình thành: Đạo lộ được hình thành là (có ý nghĩa) thế nào? ...(như 
trên)... Đạo lộ được hình thành là (có ý nghĩa) như thế. ...(như trên)... Các ràng 
buộc được dứt bỏ, các ngủ ngầm được chấm dứt là (có ý nghĩa) như thế. 


Với ý nghĩa của sự quán xét sắc là vô thường là minh sát, với ý nghĩa của sự 
quán xét sắc là khổ não là minh sát, với ý nghĩa của sự quán xét sắc là vô ngã là 
minh sát. Do xả ly là đối tượng của các pháp đã được sanh lên trong trường hợp 
ấy, trạng thái chuyên nhất không tán loạn của tâm là định. Như thế là minh sát 
trước, chỉ tịnh sau. Vì thế được nói rằng: “Tụ tập chỉ tịnh có mình sát đi trước.” 
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Tu tập: Có bốn sự tu tập: ...(như trên)... là sự tu tập theo ý nghĩa rèn luyện. Đạo 
lộ được hình thành: Đạo lộ được hình thành là (có ý nghĩa) thế nào? ...(như 
trên)... Đạo lộ được hình thành là (có ý nghĩa) như thế. ...(như trên)... Các sự 
ràng buộc được dứt bỏ, các ngủ ngầm được chấm dứt là (có ý nghĩa) như thế. 


Với ý nghĩa của sự quán xét thọ ... tưởng ... các hành ... thức ... mắt .... lão tử là 
vô thường là minh sát ...(nt)... lão tử là khổ não ...(nt)... lão tử là vô ngã là minh 
sát. Do xả ly là đối tượng của các pháp đã được sanh lên trong trường hợp ấy, 
trạng thái chuyên nhất không tán loạn của tâm là định. Như thế là minh sát 
trước, chỉ tịnh sau. Vì thế được nói rằng: “Tu tập chỉ tịnh có mình sát đi trước.” 


Tu tập: Có bốn sự tu tập: ...(như trên)... là sự tu tập theo ý nghĩa rèn luyện. Đạo 
lộ được hình thành: Đạo lộ được hình thành là (có ý nghĩa) thế nào? ...(như 
trên)... Đạo lộ được hình thành là (có ý nghĩa) như thế. ...(như trên)... Các ràng 
buộc được dứt bỏ, các ngủ ngầm được chấm dứt là (có ý nghĩa) như thế. 


Tu tập chỉ tịnh có minh sát đi trước là (có ý nghĩa) như thế. 


Tu tập chỉ tịnh và minh sát kết hợp chung là (có ý nghĩa) thế nào? Tu tập chỉ 
tịnh và minh sát kết hợp chung theo 16 biểu hiện: theo ý nghĩa đối tượng, theo ý 
nghĩa hành xứ, theo ý nghĩa dút bỏ, theo ý nghĩa buông bỏ, theo ý nghĩa thoát 
ra, theo ý nghĩa ly khai, theo ý nghĩa an tịnh, theo ý nghĩa cao quý, theo ý nghĩa 
được giải thoát, theo ý nghĩa vô lậu, theo ý nghĩa vượt qua, theo ý nghĩa vô 
tướng, theo ý nghĩa vô nguyện, theo ý nghĩa không tánh, theo ý nghĩa nhất vị, 
theo ý nghĩa không vượt trội, theo ý nghĩa kết hợp chung. 


Tu tập chỉ tịnh và minh sát kết hợp chung theo ý nghĩa đối tượng là (có ý nghĩa) 
thế nào? Đối với vị đang dứt bỏ phóng dật, trạng thái chuyên nhất không tán 
loạn của tâm là định có sự diệt tận là đối tượng. Đối với vị đang dứt bỏ vô minh, 
minh sát theo ý nghĩa quán xét có sự diệt tận là đối tượng. Như thế, chỉ tịnh và 
minh sát theo ý nghĩa đối tượng là có nhất vị, được kết hợp chung, không vượt 
trội lẫn nhau. Vì thế, được nói răng: “7 tập chỉ tịnh và mình sát kết hợp chung 
theo ý nghĩa của cảnh (đối tượng).” 


Tu tập: Có bốn sự tu tập: ...(như trên)... là sự tu tập theo ý nghĩa rèn luyện. Đạo 
lộ được hình thành: Đạo lộ được hình thành là (có ý nghĩa) thế nào? ...(như 
trên)... Đạo lộ được hình thành là (có ý nghĩa) như thế. ...(như trên)... Các ràng 
buộc được dứt bỏ, các ngủ ngầm được chấm dứt là (có ý nghĩa) như thế. Tu tập 
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chỉ tịnh và minh sát kết hợp chung theo ý nghĩa của cảnh (đối tượng) là (có ý 
nghĩa) như thế. 


Tu tập chỉ tịnh và minh sát kết hợp chung theo ý nghĩa hành xứ là (có ý nghĩa) 
thế nào? Đối với vị đang dứt bỏ phóng dật, trạng thái chuyên nhất không tán 
loạn của tâm là định có sự diệt tận là hành xứ. Đối với vị đang dứt bỏ vô minh, 
minh sát theo ý nghĩa quán xét có sự diệt tận là hành xứ. Như thế, chỉ tịnh và 
minh sát theo ý nghĩa hành xứ là có nhất vị, được kết hợp chung, không vượt 
trội lẫn nhau. Vì thế, được nói rằng: “7w tập chỉ tịnh và mình sát kết hợp chung 
theo ý nghĩa hành xư." Tu tập: ...(như trên)... 


Tu tập chỉ tịnh và minh sát kết hợp chung theo ý nghĩa dứt bỏ là (có ý nghĩa) thế 
nào? Đối với vị đang dứt bỏ các phiền não đi cùng với phóng dật và (đang dứt 
bỏ) các uấn, trạng thái chuyên nhất không tán loạn của tâm là định có sự diệt tận 
là hành xứ. Đối với vị đang dứt bỏ các phiền não đi cùng với vô minh và (đang 
dứt bỏ) các uấn, minh sát theo ý nghĩa quán xét có sự diệt tận là hành xứ. Như 
thế, chỉ tịnh và minh sát theo ý nghĩa dứt bỏ là có nhất vị, được kết hợp chung, 
không vượt trội lẫn nhau. Vì thế, được nói rằng: *Tu tập chỉ tịnh và mình sát kết 
hợp chung theo ý nghĩa đứt bỏ.” ...(như trên)... 


Tu tập chỉ tịnh và minh sát kết hợp chung theo ý nghĩa buông bỏ là (có ý nghĩa) 
thế nào? Đối với vị đang buông bỏ các phiền não đi cùng với phóng dật và 
(buông bỏ) các uẫn, trạng thái chuyên nhất không tán loạn của tâm là định có sự 
diệt tận là hành xứ. Đối với vị đang buông bỏ các phiền não đi cùng với vô 
minh và (buông bỏ) các uẩn, minh sát theo ý nghĩa quán xét có sự diệt tận là 
hành xứ. Như thế, chỉ tịnh và minh sát theo ý nghĩa buông bỏ là có nhất vị, được 
kết hợp chung, không vượt trội lẫn nhau. Vì thế, được nói rằng: *Tu tập chỉ tịnh 
và mình sát kết hợp chung theo ÿỷ nghĩa buông bỏ.” ...(như trên)... 


Tu tập chỉ tịnh và minh sát kết hợp chung theo ý nghĩa thoát ra là (có ý nghĩa) 
thế nào? Đối với vị đang thoát ra khỏi các phiền não đi cùng với phóng dật và 
(thoát ra khỏi) các uân, trạng thái chuyên nhất không tán loạn của tâm là định có 
sự diệt tận là hành xứ. Đối với vị đang thoát ra khỏi các phiền não đi cùng với 
vô minh và (thoát ra khỏi) các uân, minh sát theo ý nghĩa quán xét có sự diệt tận 
là hành xứ. Như thế, chỉ tịnh và minh sát theo ý nghĩa thoát ra là có nhất vị, 
được kết hợp chung, không vượt trội lẫn nhau. Vì thế, được nói rằng: “7 ứập 
chỉ tịnh và mình sát kết hợp chung theo ỷ nghĩa thoát ra.” ...(như trên)... 
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Tu tập chỉ tịnh và minh sát kết hợp chung theo ý nghĩa ly khai là (có ý nghĩa) 
thế nào? Đối với vị đang ly khai các phiền não đi cùng với phóng dật và (ly 
khai) các uấn, trạng thái chuyên nhất không tán loạn của tâm là định có sự diệt 
tận là hành xứ. Đối với vị đang ly khai các phiền não đi cùng với vô minh và (ly 
khai) các uấn, minh sát theo ý nghĩa quán xét có sự diệt tận là hành xứ. Như thế, 
chỉ tịnh và minh sát theo ý nghĩa ly khai là có nhất vị, được kết hợp chung, 
không vượt trội lẫn nhau. Vì thế, được nói rằng: *Tu tập chỉ tịnh và mình sát kết 
hợp chung theo ý nghĩa ly khai.” ...(như trên)... 


Tu tập chỉ tịnh và minh sát kết hợp chung theo ý nghĩa an tịnh là (có ý nghĩa) 
thế nào? Đối với vị đang dứt bỏ phóng dật, trạng thái chuyên nhất không tán 
loạn của tâm là định, là an tịnh, có sự diệt tận là hành xứ. Đối với vị đang dứt bỏ 
vô minh, minh sát theo ý nghĩa quán xét là an tịnh có sự diệt tận là hành xứ. 
Như thế, chỉ tịnh và minh sát theo ý nghĩa an tịnh là có nhất vị, được kết hợp 
chung, không vượt trội lẫn nhau. Vì thế, được nói rằng: “Tụ tập chỉ tịnh và mình 
sát kết hợp chung theo ý nghĩa an tịnh.” ...(như trên)... 


Tu tập chỉ tịnh và minh sát kết hợp chung theo ý nghĩa cao quý là (có ý nghĩa) 
thế nào? Đối với vị đang dứt bỏ phóng dật, trạng thái chuyên nhất không tán 
loạn của tâm là định, là cao quý, có sự diệt tận là hành xứ. Đối với vị đang dứt 
bỏ vô minh, minh sát theo ý nghĩa quán xét là cao quý có sự diệt tận là hành xứ. 
Như thế, chỉ tịnh và minh sát theo ý nghĩa cao quý là có nhất vị, được kết hợp 
chung, không vượt trội lẫn nhau. Vì thế, được nói rằng: “Tụ tập chỉ tịnh và mình 
sát kết hợp chung theo ý nghĩa cao quý.” ...(như trên)... 


Tu tập chỉ tịnh và minh sát kết hợp chung theo ý nghĩa được giải thoát là (có ý 
nghĩa) thế nào? Đối với vị đang dứt bỏ phóng dật, trạng thái chuyên nhất không 
tán loạn của tâm là định, là được giải thoát khỏi dục lậu, có sự diệt tận là hành 
xứ. Đối với vị đang dứt bỏ vô minh, minh sát theo ý nghĩa quán xét là được giải 
thoát khỏi các vô minh lậu, có sự diệt tận là hành xứ. Như thế, sự ly tham ái 
khỏi các tham ái là sự giải thoát của tâm, sự ly tham ái khỏi vô minh là sự giải 
thoát của tuệ. Như thế, chỉ tịnh và minh sát theo ý nghĩa được giải thoát là có 
nhất vị, được kết hợp chung, không vượt trội lẫn nhau. Vì thế, được nói rằng: 
“Tu tập chỉ tịnh và mình sát kết hợp chung theo ý nghĩa được giải thoát.” ...(như 
trên)... 


Tu tập chỉ tịnh và minh sát kết hợp chung theo ý nghĩa vô lậu là (có ý nghĩa) thế 
nào? Đối với vị đang đứt bỏ phóng dật, trạng thái chuyên nhất không tán loạn 
của tâm là định, là vô lậu đối với dục lậu, có sự diệt tận là hành xứ. Đối với vị 
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đang dứt bỏ vô minh, minh sát theo ý nghĩa quán xét là vô lậu đối với vô minh 
lậu, có sự diệt tận là hành xứ. Như thế, chỉ tịnh và minh sát theo ý nghĩa vô lậu 
là có nhất vị, được kết hợp chung, không vượt trội lẫn nhau. Vì thế, được nói 
rằng: “Tu tập chỉ tịnh và mình sát kết hợp chung theo ÿ nghĩa vô lậu.” ...(như 
trên)... 


Tu tập chỉ tịnh và minh sát kết hợp chung theo ý nghĩa vượt qua là (có ý nghĩa) 
thế nào? Đối với vị đang vượt qua các phiền não đi cùng với phóng đật và (vượt 
qua) các uấn, trạng thái chuyên nhất không tán loạn của tâm là định có sự diệt 
tận là hành xứ. Đối với vị đang vượt qua các phiền não đi cùng với vô minh và 
(vượt qua) các uân, minh sát theo ý nghĩa quán xét có sự diệt tận là hành xứ. 
Như thế, chỉ tịnh và minh sát theo ý nghĩa vượt qua là có nhất vị, được kết hợp 
chung, không vượt trội lẫn nhau. Vì thế, được nói rằng: “Tụ tập chỉ tịnh và mình 
sát kết hợp chung theo ý nghĩa vượt qua.” ...(như trên)... 


Tu tập chỉ tịnh và minh sát kết hợp chung theo ý nghĩa vô tướng là (có ý nghĩa) 
thế nào? Đối với vị đang dứt bỏ phóng dật, trạng thái chuyên nhất không tán 
loạn của tâm là định, là vô tướng đối với tất cả các hiện tướng, có sự diệt tận là 
hành xứ. Đối với vị đang đứt bỏ vô minh, minh sát theo ý nghĩa quán xét là vô 
tướng đối với tất cả các hiện tướng, có sự diệt tận là hành xứ. Như thế, chỉ tịnh 
và minh sát theo ý nghĩa vô tướng là có nhất vị, được kết hợp chung, không 
vượt trội lẫn nhau. Vì thế, được nói rằng: “Tu tập chỉ tịnh và mình sát kết hợp 
chung theo ý nghĩa vô tướng. ...(như trên)... 


Tu tập chỉ tịnh và minh sát kết hợp chung theo ý nghĩa vô nguyện là (có ý 
nghĩa) thế nào? Đối với vị đang dứt bỏ phóng dật, trạng thái chuyên nhất không 
tán loạn của tâm là định, là vô nguyện đối với tất cả các nguyện ước, có sự diệt 
tận là hành xứ. Đối với vị đang dứt bỏ vô minh, minh sát theo ý nghĩa quán xét 
là vô nguyện đối với tất cả các nguyện ước, có sự diệt tận là hành xứ. Như thế, 
chỉ tịnh và minh sát theo ý nghĩa vô nguyện là có nhất vị, được kết hợp chung, 
không vượt trội lẫn nhau. Vì thế, được nói rằng: *Tu tập chỉ tịnh và mình sát kết 
hợp chung theo ý nghĩa vô nguyện. ...(như trên)... 


Tu tập chỉ tịnh và minh sát kết hợp chung theo ý nghĩa không tánh là (có ý 
nghĩa) thế nào? Đối với vị đang dứt bỏ phóng dật, trạng thái chuyên nhất không 
tán loạn của tâm là định, là &hôngđối với tất cả các cố chấp, có sự diệt tận là 
hành xứ. Đối với vị đang dứt bỏ vô minh, minh sát theo ý nghĩa quán xét 
là không đôi với tất cả các cô chấp, có sự diệt tận là hành xứ. Như thế, chỉ tịnh 
và minh sát theo ý nghĩa không tánh là có nhất vị, được kết hợp chung, không 
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vượt trội lẫn nhau. Vì thế, được nói rằng: “Tu tập chỉ tịnh và mình sát kết hợp 
chung theo ý nghĩa không tánh.` ...(như trên)... 


Tu tập: Có bốn sự tu tập: là sự tu tập theo ý nghĩa không vượt trội đối với các 
pháp đã được sanh lên trong trường hợp ấy, là sự tu tập theo ý nghĩa nhất vị đối 
với các quyền, là sự tu tập theo ý nghĩa khởi động tinh tấn (thích hợp) nhằm đạt 
đến giải thoát Niết Bàn, là sự tu tập theo ý nghĩa rèn luyện. 


Đạo lộ được hình thành: Đạo lộ được hình thành là (có ý nghĩa) thế nào? 
..(như trên)... Đạo lộ được hình thành là (có ý nghĩa) như thế. ...(như trên)... 
Các sự ràng buộc được dứt bỏ, các ngủ ngầm được chấm dứt là (có ý nghĩa) như 
thế. 


Tu tập chỉ tịnh và minh sát kết hợp chung theo ý nghĩa không tánh là (có ý 
nghĩa) như thế. 


Tu tập chỉ tịnh và minh sát kết hợp chung theo 16 biểu hiện là (có ý nghĩa) như 
thế. 


Tu tập chỉ tịnh và minh sát kết hợp chung là (có ý nghĩa) như thế. 


Tâm của vị tỳ khưu bị khuấy động bởi sự phóng dật đối với các pháp là (có ý 
nghĩa) thế nào? Đối với vị đang tác ý vô thường, có ánh sáng sanh lên. (Hành 
giả) hướng tâm đến ánh sáng rằng: “Ánh sáng là pháp;” sự tản mạn do việc ấy là 
phóng đật. Do sự phóng đật ấy, (hành giả), có tâm bị khuấy động, không nhận 
biết đúng theo thực thê về sự thiết lập là vô thường, không nhận biết đúng theo 
thực thể về sự thiết lập là khổ não, không nhận biết đúng theo thực thể về sự 
thiết lập là vô ngã. Vì thế, được nói răng: “Tâm bị khuấy động bởi sự phóng dật 
đối với các pháp. Lúc ấy là thời điển là lúc tâm ấy trụ lại, tập trung lại, được 
chuyên nhất, được định ngay ở nội phần.” 


Đạo lộ được hình thành cho vị ấy: Đạo lộ được hình thành là (có ý nghĩa) thế 
nào? ...(như trên)... Đạo lộ được hình thành là (có ý nghĩa) như thế. ...(như 
trên)... Các sự ràng buộc được dứt bỏ, các ngủ ngầm được chấm dứt là (có ý 
nghĩa) như thế. 


Đối với vị đang tác ý vô thường, có trí sanh lên ... có hỷ sanh lên ... có tịnh sanh 
lên ... có lạc sanh lên ... có sự cương quyết sanh lên ... có sự ra sức sanh lên... 
có sự thiết lập sanh lên ... có xả sanh lên ... có ao ước sanh lên. (Hành giả) 
hướng tâm đến sự ao ước rằng: “Ao ước là pháp;” sự tản mạn do việc ấy là 
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phóng đật. Do sự phóng đật ấy, (hành giả), có tâm bị khuấy động, không nhận 
biết đúng theo thực thê về sự thiết lập là vô thường, không nhận biết đúng theo 
thực thê về sự thiết lập là khổ não, không nhận biết đúng theo thực thể về sự 
thiết lập là vô ngã. Vì thế, được nói rằng: “Tâm bị khuấy động bởi sự phóng dật 
đối với các pháp. Lúc tâm ấy trụ lại, tập trung lại, được chuyên nhất, được định 
ở chính nội phần, lúc ấy là thời điểm.” Đạo lộ được hình thành cho vị ấy: Đạo 
lộ được hình thành là (có ý nghĩa) thế nào? ...(như trên)... Đạo lộ được hình 
thành là (có ý nghĩa) như thế. ...(như trên)... Các sự ràng buộc được dứt bỏ, các 
ngủ ngầm được chấm dứt là (có ý nghĩa) như thế. 


Đối với vị đang tác ý khổ não ...(như trên)... Đối với vị đang tác ý vô ngã, có 
ánh sáng sanh lên... có trí sanh lên... có hýỷ sanh lên... có tịnh sanh lên... có lạc 
sanh lên ... có sự cương quyết sanh lên ... có sự ra sức sanh lên ... có sự thiết lập 
sanh lên ... có xả sanh lên... có ao ước sanh lên. (Hành giả) hướng tâm đến sự 
ao ước rằng: “Ao ước là pháp; sự tản mạn do việc ấy là phóng dật. Do sự phóng 
dật ấy, (hành giả), có tâm bị khuấy động, không nhận biết đúng theo thực thể về 
sự thiết lập là vô ngã, về sự thiết lập là vô thường, về sự thiết lập là khổ não. Vì 
thế, được nói rằng: “7m bị khuấy động bởi sự phóng dật đối với các 
pháp ...(như trên)... Các sự ràng buộc được đứt bỏ, các ngủ ngầm được chấm 
dứt là (có ý nghĩa) như thế. 


Đối với vị đang tác ý sắc là vô thường ...(nÐ... Đối với vị đang tác ý sắc là khổ 
não ...(nt)... Đối với vị đang tác ý sắc là vô ngã ...(nt)... Đối với vị đang tác ý thọ 
.. tưởng ... các hành ... thức ... mắt... lão tử là vô thường ...(nt)... Đối với vị 
đang tác ý lão tử là khô não ...(nt)... Đối với vị đang tác ý lão tử là vô ngã, có 
ánh sáng sanh lên... có trí sanh lên... có hý sanh lên... có tịnh sanh lên... có lạc 
sanh lên ... có sự cương quyết sanh lên ... có sự ra sức sanh lên... có sự thiết lập 
sanh lên ... có xả sanh lên... có ao ước sanh lên. (Hành giả) hướng tâm đến sự 
ao ước rằng: “Ao ước là pháp;” sự tản mạn đo việc ấy là phóng dật. Do sự phóng 
dật ấy, (hành giả), có tâm bị khuấy động, không nhận biết đúng theo thực thể về 
lão tử có sự thiết lập là vô ngã, không nhận biết đúng theo thực thể về lão tử có 
sự thiết lập là vô thường, không nhận biết đúng theo thực thể về lão tử có sự 
thiết lập là khổ não. Vì thế, được nói rằng: “Tâm bị khuấy động bởi sự phóng 
dật đối với các pháp. Lúc ấy là thời điểm là lúc tâm ấy trụ lại, tập trung lại, 
được chuyên nhất, được định ngay ở nội phản. > 


Đạo lộ được hình thành cho vị ấy: Đạo lộ được hình thành là (có ý nghĩa) thế 
nào? ...(như trên)... Đạo lộ được hình thành là (có ý nghĩa) như thế. ...(như 
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trên)... Các sự ràng buộc được đứt bỏ, các ngủ ngầm được chấm dứt là (có ý 
nghĩa) như thế. 


Tâm bị khuấy động bởi sự phóng đật đối với các pháp là (có ý nghĩa) như thế. 


(1) Rung động về ảnh sáng, 
về tuệ, và về hỷ, 

về tịnh, và về lạc, 

bởi chúng tâm xao động, 


(2) Rung động về cương quyết, 
ra sức, và thiết lập, 

do hướng tâm đến xả, 

và ao ước về xả. 


(3) VỊ nào huân tập tuệ 
vỀ mười trường hợp này 
biết phóng dật do pháp 
không sa vào lâm lẫn. 


(4) Bị tản mạn, ô nhiễm, 
tụ tập tâm đình chỉ, 

tản mạn, không ô nhiễm, 
tụ tập bị thối thất. 


(5) Tản mạn, không ô nhiễm, 
tu tập không thôi thất, 
không tản, tâm vô nhiễm 

tụ tâm không đình chỉ. 


(6) Với bốn trường hợp này, 
hiểu rõ mười trường hợp 
thâu hẹp và khuấy động 

vì tản mạn của tâm. 


Phần Giảng về sự Kết Hợp Chung được đầy đủ. 


-=ooOoo-- 
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IIL GLÁNG VẺ CHÂN LÝ 


Đầy đủ phần duyên khởi: Này các tỳ khưu, đây là bốn thực thể, là không ngoài 
thực thể, không phải là dị thể. Bốn gì? Này các tỳ khưu, “Đây là Khổ,” điều này 
là thực thể, điều này là không ngoài thực thể, điều này không phải là dị thể; 
“Đây là nhân sanh Khổ,' điều này là thực thể, điều này là không ngoài thực thê, 
điều này không phải là dị thể; “Đây là sự diệt tận Khổ,” điều này là thực thể, 
điều này là không ngoài thực thể, điều này không phải là dị thể; “Đây là sự thực 
hành đưa đến sự diệt tận Khổ,' điều này là thực thể, điều này là không ngoài 
thực thể, điều này không phải là dị thể. Này các tỳ khưu, đây là bốn thực thể, là 
không ngoài thực thể, không phải là dị thẻ. 


Khổ là chân lý theo ý nghĩa của thực thể là (có ý nghĩa) thế nào? Bốn ý nghĩa về 
khổ của Khổ là thực thể, là không ngoài thực thể, không phải là dị thể: Ý nghĩa 
áp bức, ý nghĩa tạo tác, ý nghĩa nóng nảy, ý nghĩa chuyền biến của Khô; bốn ý 
nghĩa này về khổ của Khổ là thực thể, là không ngoài thực thể, không phải là đị 
thể. Khổ là chân lý theo ý nghĩa của thực thể là (có ý nghĩa) như thế. 


Nhân sanh (Khổ) là chân lý theo ý nghĩa của thực thể là (có ý nghĩa) thế nào? 
Bồn ý nghĩa về nhân sanh của nhân sanh (Khổ) là thực thể, là không ngoài thực 
thể, không phải là dị thể: Ý nghĩa tích lũy (nghiệp), ý nghĩa căn nguyên, ý nghĩa 
ràng buộc, ý nghĩa vướng bận của nhân sanh (Khổ); bốn ý nghĩa này về nhân 
sanh của nhân sanh (Khổ) là thực thể, là không ngoài thực thể, không phải là dị 
thể. Nhân sanh (Khổ) là chân lý theo ý nghĩa của thực thể là (có ý nghĩa) như 
thê. 


Sự diệt tận (Khổ) là chân lý theo ý nghĩa của thực thể là (có ý nghĩa) thế nào? 
Bốn ý nghĩa về diệt tận của sự diệt tận (Khổ) là thực thể, là không ngoài thực 
thể, không phải là dị thể: Ý nghĩa xuất ly, ý nghĩa viễn ly, ý nghĩa không tạo tác, 
ý nghĩa bất tử của sự diệt tận (Khô); bốn ý nghĩa này về diệt tận của sự diệt tận 
(Khổ) là thực thể, là không ngoài thực thể, không phải là dị thể. Sự diệt tận 
(Khổ) là chân lý theo ý nghĩa của thực thể là (có ý nghĩa) như thế. 


Đạo là chân lý theo ý nghĩa của thực thể là (có ý nghĩa) thế nào? Bốn ý nghĩa về 
đạo của Đạo là thực thể, là không ngoài thực thê, không phải là dị thể: Ý nghĩa 
dẫn xuất, ý nghĩa nguyên nhân, ý nghĩa nhận thức, ý nghĩa pháp chủ đạo của 
Đạo; bốn ý nghĩa này về đạo của Đạo là thực thể, là không ngoài thực thể, 
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không phải là dị thể. Đạo là chân lý theo ý nghĩa của thực thể là (có ý nghĩa) 
như thế. 


Bốn chân lý có chung một sự thấu triệt là với bao nhiêu biểu hiện? Bốn chân lý 
có chung một sự thấu triệt là với bốn biểu hiện: theo ý nghĩa thực thể, theo ý 
nghĩa vô ngã, theo ý nghĩa chân lý, theo ý nghĩa thấu triệt; bốn chân lý được 
tổng hợp chung lại là với bốn biểu hiện này. Điều nào được tông hợp chung lại, 
điều ấy là nhất thể. Nhất thể được thấu triệt bởi một trí, như thế bốn chân lý là 
có chung một sự thấu triệt. 


Bốn chân lý có chung một sự thấu triệt theo ý nghĩa thực thể là (có ý nghĩa) thế 
nào? Bốn chân lý có chung một sự thấu triệt theo ý nghĩa thực thể là với bốn 
biểu hiện: Ý nghĩa về khổ của Khô là ý nghĩa về thực thể, ý nghĩa về nhân sanh 
của nhân sanh (Khổ) là ý nghĩa về thực thể, ý nghĩa về diệt tận của sự diệt tận 
(Khổ) là ý nghĩa về thực thể, ý nghĩa về đạo của Đạo là ý nghĩa về thực thể; bốn 
chân lý được tổng hợp chung lại theo ý nghĩa thực thể là với bốn biểu hiện này. 
Điều nào được tông hợp chung lại, điều ấy là nhất thể. Nhất thể được thấu triệt 
bởi một trí, như thế bốn chân lý là có chung một sự thấu triệt. 


Bồn chân lý có chung một sự thấu triệt theo ý nghĩa vô ngã là (có ý nghĩa) thế 
nào? Bồn chân lý có chung một sự thấu triệt theo ý nghĩa vô ngã là với bốn biểu 
hiện: Ý nghĩa về khổ của Khổ là ý nghĩa về vô ngã, ý nghĩa về nhân sanh của 
nhân sanh (Khổ) là ý nghĩa về vô ngã, ý nghĩa về diệt tận của sự diệt tận (Khổ) 
là ý nghĩa về vô ngã, ý nghĩa về đạo của Đạo là ý nghĩa về vô ngã; bốn chân lý 
được tổng hợp chung lại theo ý nghĩa vô ngã là với bốn biểu hiện này. Điều nào 
được tông hợp chung lại, điều ấy là nhất thể. Nhất thê được thấu triệt bởi một 
trí, như thế bốn chân lý là có chung một sự thấu triệt. 


Bồn chân lý có chung một sự thấu triệt theo ý nghĩa chân lý là (có ý nghĩa) thế 
nào? Bốn chân lý có chung một sự thấu triệt theo ý nghĩa chân lý là với bốn 
biểu hiện: Ý nghĩa về khổ của Khô là ý nghĩa về chân lý, ý nghĩa về nhân sanh 
của nhân sanh (Khô) là ý nghĩa về chân lý, ý nghĩa diệt tận của sự diệt tận (Khổ) 
là ý nghĩa về chân lý, ý nghĩa về đạo của Đạo là ý nghĩa về chân lý; bốn chân lý 
được tổng hợp chung lại theo ý nghĩa chân lý là với bốn biểu hiện này. Điều nào 
được tổng hợp chung lại, điều ấy là nhất thể. Nhất thể được thấu triệt bởi một 
trí, như thế bốn chân lý là có chung một sự thấu triệt. 


Bồn chân lý có chung một sự thấu triệt theo ý nghĩa thấu triệt là (có ý nghĩa) thế 
nào? Bốn chân lý có chung một sự thấu triệt theo ý nghĩa thấu triệt là với bốn 
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biểu hiện: Ý nghĩa về khổ của Khô là ý nghĩa về thấu triệt, ý nghĩa về nhân sanh 
của nhân sanh (Khổ) là ý nghĩa về thấu triệt, ý nghĩa diệt tận của sự diệt tận 
(Khổ) là ý nghĩa về thấu triệt, ý nghĩa về đạo của Đạo là ý nghĩa về thấu triệt; 
bốn chân lý được tông hợp chung lại theo ý nghĩa thấu triệt là với bốn biểu hiện 
này. Điều nào được tông hợp chung lại, điều ấy là nhất thể. Nhất thể được thấu 
triệt bởi một trí, như thế bốn chân lý là có chung một sự thấu triệt. 


Bồn chân lý có chung một sự thấu triệt là (có ý nghĩa) thế nào? Điều gì là vô 
thường, điều ấy là khổ não; điều gì là khô não, điều ấy là vô thường. Điều gì là 
vô thường và khổ não, điều ấy là vô ngã. Điều gì là vô thường, khổ não, và vô 
ngã, điều ấy là thực thể. Điều gì là vô thường, khổ não, vô ngã, và thực thể, điều 
ấy là chân lý. Điều gì là vô thường, khổ não, vô ngã, thực thể, và chân lý, điều 
ấy là được tông hợp chung lại. Điều gì được tổng hợp chung lại, điều ấy là nhất 
thể. Nhất thể được thấu triệt bởi một trí, như thế bốn chân lý là có chung một sự 
thấu triệt. 


Bốn chân lý có chung một sự thấu triệt là với bao nhiêu biểu hiện? Bốn chân lý 
có chung một sự thấu triệt là với chín biểu hiện: theo ý nghĩa thực thể, theo ý 
nghĩa vô ngã, theo ý nghĩa chân lý, theo ý nghĩa thấu triệt, theo ý nghĩa biết rõ, 
theo ý nghĩa biết toàn diện, theo ý nghĩa từ bỏ, theo ý nghĩa tu tập, theo ý nghĩa 
tác chứng; bốn chân lý có chung một sự thấu triệt là với chín biểu hiện này. 
Điều gì được tông hợp chung lại, điều ấy là nhất thể. Nhất thể được thấu triệt 
bởi một trí, như thế bốn chân lý là có chung một sự thấu triệt. 


Bốn chân lý có chung một sự thấu triệt theo ý nghĩa thực thể là (có ý nghĩa) thế 
nào? Bốn chân lý có chung một sự thấu triệt theo ý nghĩa thực thể là với chín 
biểu hiện: Ý nghĩa về khổ của Khô là ý nghĩa về thực thể, ý nghĩa về nhân sanh 
của nhân sanh (Khổ) là ý nghĩa về thực thể, ý nghĩa về diệt tận của sự diệt tận 
(Khổ) là ý nghĩa về thực thể, ý nghĩa về đạo của Đạo là ý nghĩa về thực thể, ý 
nghĩa về biết rõ của thắng trí là ý nghĩa về thực thể, ý nghĩa về biết toàn diện 
của toàn trí là ý nghĩa về thực thể, ý nghĩa về từ bỏ của sự từ bỏ là ý nghĩa về 
thực thể, ý nghĩa về tu tập của sự tu tập là ý nghĩa về thực thể, ý nghĩa về tác 
chứng của sự tác chứng là ý nghĩa về thực thể; bốn chân lý có chung một sự 
thấu triệt theo ý nghĩa thực thể là với chín biểu hiện này. Điều gì được tổng hợp 
chung lại, điều ấy là nhất thể. Nhất thể được thấu triệt bởi một trí, như thế bốn 
chân lý là có chung một sự thấu triệt. 


Bồn chân lý có chung một sự thấu triệt theo ý nghĩa vô ngã ... theo ý nghĩa chân 
lý... theo ý nghĩa thấu triệt là (có ý nghĩa) thế nào? Bốn chân lý có chung một 
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sự thấu triệt theo ý nghĩa thấu triệt là với chín biểu hiện: Ý nghĩa về khổ của 
Khổ là ý nghĩa về thấu triệt, ý nghĩa về nhân sanh của nhân sanh (Khổ) là ý 
nghĩa về thấu triệt, ý nghĩa về diệt tận của sự diệt tận (Khổ) là ý nghĩa về thấu 
triệt, ý nghĩa về đạo của Đạo là ý nghĩa về thấu triệt, ý nghĩa về biết rõ của 
thắng trí là ý nghĩa về thấu triệt, ý nghĩa về biết toàn diện của toàn trí là ý nghĩa 
về thấu triệt, ý nghĩa về từ bỏ của sự từ bỏ là ý nghĩa về thấu triệt, ý nghĩa về tu 
tập của sự tu tập là ý nghĩa về thấu triệt, ý nghĩa về tác chứng của sự tác chứng 
là ý nghĩa về thấu triệt; bốn chân lý có chung một sự thấu triệt theo ý nghĩa thấu 
triệt là với chín biểu hiện này. Điều gì được tổng hợp chung lại, điều ấy là nhất 
thể. Nhất thể được thấu triệt bởi một trí, như thế bốn chân lý là có chung một sự 
thấu triệt. 


Bốn chân lý có chung một sự thấu triệt là với bao nhiêu biểu hiện? Bốn chân lý 
có chung một sự thấu triệt là với mười hai biểu hiện: theo ý nghĩa thực thể, theo 
ý nghĩa vô ngã, theo ý nghĩa chân lý, theo ý nghĩa thấu triệt, theo ý nghĩa biết 
rõ, theo ý nghĩa biết toàn diện, theo ý nghĩa hiện tượng, theo ý nghĩa sự kiện, 
theo ý nghĩa điều đã được biết, theo ý nghĩa tác chứng, theo ý nghĩa chạm đến, 
theo ý nghĩa lãnh hội; bốn chân lý có chung một sự thấu triệt là với mười hai 
biểu hiện này. Điều gì được tổng hợp chung lại, điều ấy là nhất thể. Nhất thê 
được thấu triệt bởi một trí, như thế bốn chân lý là có chung một sự thấu triệt. 


Bốn chân lý có chung một sự thấu triệt theo ý nghĩa thực thể là (có ý nghĩa) thế 
nào? Bốn chân lý có chung một sự thấu triệt theo ý nghĩa thực thể là với mười 
sáu biểu hiện: Ý nghĩa áp bức, ý nghĩa tạo tác, ý nghĩa nóng nảy, ý nghĩa 
chuyển biến của Khô là ý nghĩa về thực thể; Ý nghĩa tích lũy (nghiệp), ý nghĩa 
căn nguyên, ý nghĩa ràng buộc, ý nghĩa vướng bận của nhân sanh (Khổ) là ý 
nghĩa về thực thể; Ý nghĩa xuất ly, ý nghĩa viễn ly, ý nghĩa không tạo tác, ý 
nghĩa bất tử của sự diệt tận (Khổ) là ý nghĩa về thực thể; Ý nghĩa dẫn xuất, ý 
nghĩa nguyên nhân, ý nghĩa nhận thức, ý nghĩa pháp chủ đạo của Đạo là ý nghĩa 
về thực thể; bốn chân lý có chung một sự thấu triệt theo ý nghĩa thực thể là với 
mười sáu biểu hiện này. Điều gì được tổng hợp chung lại, điều ấy là nhất thể. 
Nhất thể được thấu triệt bởi một trí, như thế bốn chân lý là có chung một sự 
thấu triệt. 


Bồn chân lý có chung một sự thấu triệt theo ý nghĩa vô ngã ... theo ý nghĩa chân 
lý ... theo ý nghĩa thấu triệt ... theo ý nghĩa biết rõ ... theo ý nghĩa biết toàn diện 
... theo ý nghĩa hiện tượng ... theo ý nghĩa sự kiện ... theo ý nghĩa điều đã được 
biết ... theo ý nghĩa tác chứng ... theo ý nghĩa chạm đến ... theo ý nghĩa lãnh hội 
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là (có ý nghĩa) thế nào? Bốn chân lý có chung một sự thấu triệt theo ý nghĩa 
lãnh hội là với 16 biểu hiện: Ý nghĩa áp bức, ý nghĩa tạo tác, ý nghĩa nóng nảy, 
ý nghĩa chuyền biến của Khổ là ý nghĩa về lãnh hội; Ý nghĩa tích lũy (nghiệp), ý 
nghĩa căn nguyên, ý nghĩa ràng buộc, ý nghĩa vướng bận của nhân sanh (Khổ) 
là ý nghĩa về lãnh hội; Ý nghĩa xuất ly, ý nghĩa viễn ly, ý nghĩa không tạo tác, ý 
nghĩa bất tử của sự diệt tận (Khổ) là ý nghĩa về lãnh hội; Ý nghĩa dẫn xuất, ý 
nghĩa nguyên nhân, ý nghĩa nhận thức, ý nghĩa pháp chủ đạo của Đạo là ý nghĩa 
về lãnh hội; bốn chân lý có chung một sự thấu triệt theo ý nghĩa lãnh hội là với 
16 biểu hiện này. Điều gì được tổng hợp chung lại, điều ấy là nhất thể. Nhất thê 
được thấu triệt bởi một trí, như thế bốn chân lý là có chung một sự thấu triệt. 


Có bao nhiêu tướng trạng của chân lý? Có hai tướng trạng của chân lý: tướng 
trạng hữu vi và tướng trạng vô vi; đây là hai tướng trạng của chân lý. 


Có bao nhiêu tướng trạng của chân lý? Có sáu tướng trạng của chân lý: Đối với 
các chân lý hữu vi, sự sanh khởi được nhận biết, sự hoại diệt được nhận biết, khi 
chúng tồn tại trạng thái biến đôi được nhận biết; đối với chân lý vô vi, sự sanh 
khởi không được nhận biết, sự hoại diệt không được nhận biết, khi tồn tại trạng 
thái biến đôi không được nhận biết; đây là sáu tướng trạng của chân lý. 


Có bao nhiêu tướng trạng của chân lý? Có mười hai tướng trạng của chân lý: 
Đối với chân lý về Khô, sự sanh khởi được nhận biết, sự hoại diệt được nhận 
biết, khi tồn tại trạng thái biến đổi được nhận biết; đối với chân lý về nhân sanh 
(Khổ), sự sanh khởi được nhận biết, sự hoại diệt được nhận biết, khi tồn tại 
trạng thái biễn đổi được nhận biết; đối với chân lý về Đạo, sự sanh khởi được 
nhận biết, sự hoại diệt được nhận biết, khi tồn tại trạng thái biến đổi được nhận 
biết; đối với chân lý về sự diệt tận (Khổ), không sự sanh khởi được nhận biết, 
không sự hoại diệt được nhận biết, khi tồn tại không trạng thái biến đổi được 
nhận biết; đây là mười hai tướng trạng của chân lý. 


Thuộc về bốn chân lý, có bao nhiêu là thiện, có bao nhiêu là bất thiện, có bao 
nhiêu là vô ký? Chân lý về nhân sanh (Khổ) là bất thiện, chân lý về Đạo là 
thiện, chân lý về sự diệt tận là vô ký, chân lý về Khổ có thể là thiện, có thê là 
bắt thiện, có thể là vô ký. 


Có thể ba chân lý được tổng hợp với một chân lý, một chân lý được tổng hợp 
với ba chân lý về phương diện nên tảng theo thứ lớp? 


1168 


Có thể: Có thể là (có ý nghĩa) thế nào? (Nếu) chân lý về Khổ là bất thiện và 
chân lý về nhân sanh (Khổ) là bất thiện; như vậy theo ý nghĩa của bất thiện, hai 
chân lý được tông hợp với một chân lý, một chân lý được tổng hợp với hai chân 
lý. (Nếu) chân lý về Khô là thiện và chân lý về Đạo là thiện; như vậy theo ý 
nghĩa của thiện, hai chân lý được tông hợp với một chân lý, một chân lý được 
tổng hợp với hai chân lý. (Nếu) chân lý về Khổ là vô ký và chân lý về sự diệt 
tận (Khổ) là vô ký; như vậy theo ý nghĩa của vô ký, hai chân lý được tổng hợp 
với một chân lý, một chân lý được tông hợp với hai chân lý. Như vậy, có thê ba 
chân lý được tổng hợp với một chân lý, một chân lý được tổng hợp với ba chân 
lý về phương diện nền tảng theo thứ lớp. 


[Duyên khởi ở SãävatthT] 


Này các tỳ khưu, trước lúc Toàn Giác, khi hãy còn là Bồ Tát chưa thành Chánh 
Đăng Giác, điều này đã khởi đến ta: Đối với sắc, điều gì là khoái lạc, điều gì là 
tai hại, điều gì là xuất ly? Đối với thọ, điều gì là khoái lạc, điều gì là tai hại, 
điều gì là xuất Iy? Đối với tưởng, điều gì là khoái lạc, điều gì là tai hại, điều gì 
là xuất ly? Đối với các hành, điều gì là khoái lạc, điều gì là tai hại, điều gì là 
xuất ly? Đối với thức, điều gì là khoái lạc, điều gì là tai hại, điều gì là xuất ly? 


Này các tỳ khưu, điều này đã khởi đến ta đây: Tùy thuận vào sắc, lạc và hỷ tâm 
sanh lên; điều này là khoái lạc của sắc. Sắc là vô thường, là khổ não, có hiện 
tượng chuyên biến; điều này là tai hại của sắc. Sự loại bỏ ước muốn và tham ái 
ở sắc, sự từ bỏ ước muốn và tham ái ở sắc; điều này là xuất ly khỏi sắc. Tùy 
thuận vào thọ ... Tùy thuận vào tưởng ... Tùy thuận vào các hành ... Tùy thuận 
vào thức, lạc và hỷ tâm sanh lên; điều này là khoái lạc của thức. Thức là vô 
thường, là khổ não, có hiện tượng chuyên biến; điều này là tai hại của thức. Sự 
loại bỏ ước muốn và tham ái ở thức, sự từ bỏ ước muốn và tham ái ở thức; điều 
này là xuất ly khỏi thức. 


Này các tỳ khưu, cho đến khi nào ta chưa biết rõ đúng theo thực thể khoái lạc là 
khoái lạc, tai hại là tai hại, xuất ly là xuất ly đối với năm thủ uân này là như vây, 
này các tỳ khưu, cho đến khi ấy ta chưa công bồ là “Đã hoàn toàn giác ngộ quả 
vô thượng Chánh Đăng Giác" ở thế gian tính luôn cõi chư thiên, cõi Ma Vương, 
cõi Phạm thiên, cho đến dòng dõi Sa-môn, Bà-la-môn, chư thiên và loài người. 
Này các tỳ khưu, và đến khi ta đã biết rõ đúng theo thực thể khoái lạc là khoái 
lạc, tai hại là tai hại, xuất ly là xuất ly đối với năm thủ uẫn này là như vầy, này 
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các tỳ khưu, khi ấy ta đã công bố là “Đã hoàn toàn giác ngộ quả vô thượng 
Chánh Đẳng Giác" ở thế gian tính luôn cõi chư thiên, cõi Ma Vương, cõi Phạm 
thiên, cho đến dòng dõi Sa-môn, Bà-la-môn, chư thiên và loài người. Hơn nữa, 
sự biết và thấy đã sanh khởi đến ta rằng: “Sự giải thoát của ta là không thể thay 
đổi. Đây là lần sanh cuối cùng, giờ không còn tái sanh nữa.” 


“Tùy thuận vào sắc, lạc và tâm sanh lên; điều này là sự khoái lạc của sắc,” như 
thế sự thấu triệt đo đứt bỏ là chân lý về nhân sanh (Khô). “Sắc là vô thường, là 
khô não, có hiện tượng chuyển biến; điều này là tai hại của sắc,” như thế sự thấu 
triệt do biết toàn diện là chân lý về Khô. “Sự loại bỏ ước muốn và tham ái, sự từ 
bỏ ước muốn và tham ái ở sắc; điều này là xuất ly khỏi sắc,° như thế sự thấu 
triệt do tác chứng là chân lý về sự diệt tận (Khổ). “Liên quan ba sự kiện này, có 
sự nhận thức, suy nghĩ, lời nói, hành động, sự nuôi mạng, sự tính tấn, niệm, 
định ,'Ìnhư thế sự thấu triệt do tu tập là chân lý về Đạo. 


“Tùy thuận vào thọ, ...(như trên)... Tùy thuộc vào tưởng, ...(như trên)... Tùy 
thuộc vào các hành, ...(như trên)... Tùy thuộc vào thức, lạc và hỷ tâm sanh lên; 
điều này là sự khoái lạc của thức,` như thế sự thấu triệt đo đứt bỏ là chân lý về 
nhân sanh (Khô). “Thức là vô thường, là khổ não, có hiện tượng chuyền biến; 
điều này là tai hại của thức,° như thế sự thấu triệt do biết toàn diện là chân lý về 
Khô. “Sự loại bỏ ước muốn và tham ái ở thức, sự từ bỏ ước muốn và tham ái ở 
thức; điều này là xuất ly khỏi thức,° như thế sự thấu triệt do tác chứng là chân lý 
về sự diệt tận (Khô). “Liên quan ba sự kiện này, có sự nhận thức, suy nghĩ, lời 
nói, hành động, sự nuôi mạng, sự tinh tấn, niệm, định,` như thế sự thấu triệt do 
tu tập là chân lý về Đạo. 


Chân lý: Chân lý là theo bao nhiêu biểu hiện? Là theo ý nghĩa tầm cầu, theo ý 
nghĩa năm giữ, theo ý nghĩa thấu triệt. 


Chân lý theo ý nghĩa tầm cầu là (có ý nghĩa) thế nào? Lão tử có điều gì là căn 
nguyên, có điều gì là nhân sanh, có điều gì là sanh chủng, có điều gì là nguồn 
phát khởi? Chân lý theo ý nghĩa tầm cầu là (có ý nghĩa) như thế. 


Lão tử có sanh là căn nguyên, có sanh là nhân sanh, có sanh là sanh chủng, có 
sanh là nguồn phát khởi; chân lý theo ý nghĩa năm giữ là (có ý nghĩa) như thế. 
Nhận biết lão tử, nhận biết nhân sanh của lão tử, nhận biết sự diệt tận của lão tử, 
nhận biết sự thực hành đưa đến sự diệt tận của lão tử; chân lý theo ý nghĩa thấu 
triệt là (có ý nghĩa) như thế. 


1170 


Sanh có điều gì là căn nguyên, có điều gì là nhân sanh, có điều gì là sanh chủng, 
có điều gì là nguồn phát khởi? Chân lý theo ý nghĩa tầm cầu là (có ý nghĩa) như 
thế. Sanh có hữu là căn nguyên, có hữu là nhân sanh, có hữu là sanh chủng, có 
hữu là nguồn phát khởi; chân lý theo ý nghĩa năm giữ là (có ý nghĩa) như thế. 
Nhận biết sanh, nhận biết nhân sanh của sanh, nhận biết sự diệt tận của sanh, 
nhận biết sự thực hành đưa đến sự diệt tận của sanh; chân lý theo ý nghĩa thấu 
triệt là (có ý nghĩa) như thế. 


Hữu có điều gì là căn nguyên, có điều gì là nhân sanh, có điều gì là sanh chủng, 
có điều gì là nguồn phát khởi? Chân lý theo ý nghĩa tầm cầu là (có ý nghĩa) như 
thế. Hữu có thủ là căn nguyên, có thủ là nhân sanh, có thủ là sanh chủng, có thủ 
là nguồn phát khởi; chân lý theo ý nghĩa năm giữ là (có ý nghĩa) như thế. Nhận 
biết hữu, nhận biết nhân sanh của hữu, nhận biết sự diệt tận của hữu, nhận biết 
sự thực hành đưa đến sự diệt tận của hữu; chân lý theo ý nghĩa thấu triệt là (có ý 
nghĩa) như thế. 


Thủ có điều gì là căn nguyên, có điều gì là nhân sanh, có điều gì là sanh chủng, 
có điều gì là nguồn phát khởi? Chân lý theo ý nghĩa tầm cầu là (có ý nghĩa) như 
thế. Thủ có ái là căn nguyên, có ái là nhân sanh, có ái là sanh chủng, có ái là 
nguồn phát khởi; chân lý theo ý nghĩa năm giữ là (có ý nghĩa) như thế. Nhận 
biết thủ, nhận biết nhân sanh của thủ, nhận biết sự diệt tận của thủ, nhận biết sự 
thực hành đưa đến sự diệt tận của thủ; chân lý theo ý nghĩa thấu triệt là (có ý 
nghĩa) như thế. 


Ái có điều gì là căn nguyên, có điều gì là nhân sanh, có điều gì là sanh chủng, 
có điều gì là nguồn phát khởi? Chân lý theo ý nghĩa tầm cầu là (có ý nghĩa) như 
thế. Ái có thọ là căn nguyên, có thọ là nhân sanh, có thọ là sanh chủng, có thọ là 
nguồn phát khởi; chân lý theo ý nghĩa năm giữ là (có ý nghĩa) như thế. Nhận 
biết ái, nhận biết nhân sanh của ái, nhận biết sự diệt tận của ái, nhận biết sự thực 
hành đưa đến sự diệt tận của ái; chân lý theo ý nghĩa thấu triệt là (có ý nghĩa) 
như thê. 


Thọ có điều gì là căn nguyên, có điều gì là nhân sanh, có điều gì là sanh chủng, 
có điều gì là nguồn phát khởi? Chân lý theo ý nghĩa tầm cầu là (có ý nghĩa) như 
thế. Thọ có xúc là căn nguyên, có xúc là nhân sanh, có xúc là sanh chủng, có 
xúc là nguồn phát khởi; chân lý theo ý nghĩa nắm giữ là (có ý nghĩa) như thế. 
Nhận biết thọ, nhận biết nhân sanh của thọ, nhận biết sự diệt tận của thọ, nhận 
biết sự thực hành đưa đến sự diệt tận của thọ; chân lý theo ý nghĩa thấu triệt là 
(có ý nghĩa) như thế. 
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Xúc có điều gì là căn nguyên, có điều gì là nhân sanh, có điều gì là sanh chủng, 
có điều gì là nguồn phát khởi? Chân lý theo ý nghĩa tầm cầu là (có ý nghĩa) như 
thế. Xúc có sáu xứ là căn nguyên, có sáu xứ là nhân sanh, có sáu xứ là sanh 
chủng, có sáu xứ là nguồn phát khởi; chân lý theo ý nghĩa năm giữ là (có ý 
nghĩa) như thế. Nhận biết xúc, nhận biết nhân sanh của xúc, nhận biết sự diệt 
tận của xúc, nhận biết sự thực hành đưa đến sự diệt tận của xúc; chân lý theo ý 
nghĩa thấu triệt là (có ý nghĩa) như thế. 


Sáu xứ có điều gì là căn nguyên, có điều gì là nhân sanh, có điều gì là sanh 
chủng, có điều gì là nguồn phát khởi? Chân lý theo ý nghĩa tầm cầu là (có ý 
nghĩa) như thế. Sáu xứ có danh sắc là căn nguyên, có danh sắc là nhân sanh, có 
danh sắc là sanh chủng, có danh sắc là nguồn phát khởi; chân lý theo ý nghĩa 
năm giữ là (có ý nghĩa) như thế. Nhận biết sáu xứ, nhận biết nhân sanh của sáu 
xứ, nhận biết sự diệt tận của sáu xứ, nhận biết sự thực hành đưa đến sự diệt tận 
của sáu xứ; chân lý theo ý nghĩa thấu triệt là (có ý nghĩa) như thế. 


Danh sắc có điều gì là căn nguyên, có điều gì là nhân sanh, có điều gì là sanh 
chủng, có điều gì là nguồn phát khởi? Chân lý theo ý nghĩa tầm cầu là (có ý 
nghĩa) như thế. Danh sắc có thức là căn nguyên, có thức là nhân sanh, có thức là 
sanh chủng, có thức là nguồn phát khởi; chân lý theo ý nghĩa năm giữ là (có ý 
nghĩa) như thế. Nhận biết danh sắc, nhận biết nhân sanh của danh sắc, nhận biết 
sự diệt tận của danh sắc, nhận biết sự thực hành đưa đến sự diệt tận của danh 
sắc; chân lý theo ý nghĩa thấu triệt là (có ý nghĩa) như thế. 


Thức có điều gì là căn nguyên, có điều gì là nhân sanh, có điều gì là sanh chủng, 
có điều gì là nguồn phát khởi? Chân lý theo ý nghĩa tầm cầu là (có ý nghĩa) như 
thế. Thức có các hành là căn nguyên, có các hành là nhân sanh, có các hành là 
sanh chủng, có các hành là nguồn phát khởi; chân lý theo ý nghĩa năm giữ là (có 
ý nghĩa) như thế. Nhận biết thức, nhận biết nhân sanh của thức, nhận biết sự 
diệt tận của thức, nhận biết sự thực hành đưa đến sự diệt tận của thức; chân lý 
theo ý nghĩa thấu triệt là (có ý nghĩa) như thế. 


Các hành có điều gì là căn nguyên, có điều gì là nhân sanh, có điều gì là sanh 
chủng, có điều gì là nguồn phát khởi? Chân lý theo ý nghĩa tầm cầu là (có ý 
nghĩa) như thế. Các hành có vô minh là căn nguyên, có vô minh là nhân sanh, 
có vô minh là sanh chủng, có vô minh là nguồn phát khởi; chân lý theo ý nghĩa 
năm giữ là (có ý nghĩa) như thế. Nhận biết các hành, nhận biết nhân sanh của 
các hành, nhận biết sự diệt tận của các hành, nhận biết sự thực hành đưa đến sự 
diệt tận của các hành; chân lý theo ý nghĩa thấu triệt là (có ý nghĩa) như thế. 
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Lão tử là chân lý về Khô, sanh là chân lý về nhân sanh, sự xuất ly cả hai là chân 
lý về sự diệt tận, nhận biết về sự diệt tận là chân lý của Đạo. Sanh là chân lý về 
Khổ, hữu là chân lý về nhân sanh, sự xuất ly cả hai là chân lý về sự diệt tận, 
nhận biết về sự diệt tận là chân lý của Đạo. Hữu là chân lý về Khỏ, thủ là chân 
lý về nhân sanh, sự xuất ly cả hai là chân lý về sự diệt tận, nhận biết về sự diệt 
tận là chân lý của Đạo. Thủ là chân lý về Khổ, ái là chân lý về nhân sanh, sự 
xuất ly cả hai là chân lý về sự diệt tận, nhận biết về sự diệt tận là chân lý của 
Đạo. Ái là chân lý về Khô, thọ là chân lý về nhân sanh, sự xuất ly cả hai là chân 
lý về sự diệt tận, nhận biết về sự diệt tận là chân lý của Đạo. Thọ là chân lý về 
Khổ, xúc là chân lý về nhân sanh, sự xuất ly cả hai là chân lý về sự diệt tận, 
nhận biết về sự diệt tận là chân lý của Đạo. Xúc là chân lý về Khô, sáu xứ là 
chân lý về nhân sanh, sự xuất ly cả hai là chân lý về sự diệt tận, nhận biết về sự 
diệt tận là chân lý của Đạo. Sáu xứ là chân lý về Khổ, danh sắc là chân lý về 
nhân sanh, sự xuất ly cả hai là chân lý về sự diệt tận, nhận biết về sự diệt tận là 
chân lý của Đạo. Danh sắc là chân lý về Khổ, thức là chân lý về nhân sanh, sự 
xuất ly cả hai là chân lý về sự diệt tận, nhận biết về sự diệt tận là chân lý của 
Đạo. Thức là chân lý về Khổ, các hành là chân lý về nhân sanh, sự xuất ly cả hai 
là chân lý về sự diệt tận, nhận biết về sự diệt tận là chân lý của Đạo. Các hành là 
chân lý về Khổ, vô minh là chân lý về nhân sanh, sự xuất ly cả hai là chân lý về 
sự diệt tận, nhận biết về sự diệt tận là chân lý của Đạo. 


Lão tử là chân lý về Khổ, sanh có thê là chân lý về Khổ, có thể là chân lý về 
nhân sanh, sự xuất ly cả hai là chân lý về sự diệt tận, nhận biết về sự diệt tận là 
chân lý của Đạo. Sanh là chân lý về Khổ, hữu có thể là chân lý về Khô, có thể là 
chân lý về nhân sanh, sự xuất ly cả hai là chân lý về sự điệt tận, nhận biết về sự 
diệt tận là chân lý của Đạo ...(như trên)... Các hành là chân lý về Khổ, vô minh 
có thể là chân lý về Khổ, có thể là chân lý về nhân sanh, sự xuất ly cả hai là 
chân lý về sự diệt tận, nhận biết về sự diệt tận là chân lý của Đạo. 


Phần Giảng về Chân Lý được đầy đủ. 
Tụng Phẩm. 


--ooOoo-- 
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HI. GLÁNG VÉ GIÁC CHI 


[Duyên khởi ở SãävatthT] 


Này các tỳ khưu, có bảy giác chị. Bảy là gì? Niệm giác chi, trạch pháp giác chị, 
cần giác chỉ, hỷ giác chỉ, tịnh giác chi, định giác chi, xả giác chi. Này các tỳ 
khưu, đây là bảy giác chi. 


Các giác chỉ: Các giác chỉ là với ý nghĩa gì? “Đưa đến giác ngộ' là các giác chỉ. 
“Được giác ngộ (Sơ Đạo)" là các giác chi. “Được giác ngộ (Nhị Đạo)' là các 
giác chi. “Được giác ngộ (Tam Đạo)" là các giác chị. “Được giác ngộ (Tứ Đạo)” 
là các giác chị.” 

Với ý nghĩa được giác ngộ (Sơ Đạo) là các giác chi. Với ý nghĩa được giác ngộ 
(Nhị Đạo) là các giác chi. Với ý nghĩa được giác ngộ (Tam Đạo) là các giác chi. 
Với ý nghĩa được giác ngộ (Tứ Đạo) là các giác chi. 


“Làm cho giác ngộ (Sơ Đạo)' là các giác chị. “Làm cho giác ngộ (Nhị Đạo)" là 
các giác chị. “Làm cho giác ngộ (Tam Đạo)” là các giác chi. “Làm cho giác ngộ 
(Tứ Đạo)" là các giác chị. 


Với ý nghĩa làm cho giác ngộ (Sơ Đạo) là các giác chị. Với ý nghĩa làm cho 
giác ngộ (Nhị Đạo) là các giác chỉ. Với ý nghĩa làm cho giác ngộ (Tam Đạo) là 
các giác chi. Với ý nghĩa làm cho giác ngộ (Tứ Đạo) là các giác chi. 


Với ý nghĩa góp phần vào việc làm cho giác ngộ (Sơ Đạo) là các giác chi. Với ý 
nghĩa góp phần vào việc làm cho giác ngộ (Nhị Đạo) là các giác chi. Với ý 
nghĩa góp phần vào việc làm cho giác ngộ (Tam Đạo) là các giác chi. Với ý 
nghĩa góp phần vào việc làm cho giác ngộ (Tứ Đạo) là các giác chỉ. 


Với ý nghĩa nhận lãnh tánh giác là các giác chi. Với ý nghĩa tiếp nhận tánh giác 
là các giác chi. Với ý nghĩa tạo lập tánh giác là các giác chi. Với ý nghĩa thành 
lập tánh giác là các giác chi. Với ý nghĩa hoàn thành tánh giác là các giác ch1ị. 
Với ý nghĩa hoàn thiện tánh giác là các giác chi. 


Với ý nghĩa của nguôn gôc là các giác chi. Với ý nghĩa hành vi của nguôn gôc 

là các giác chi. Với ý nghĩa năm giữ vê nguôn gôc là các giác chi. Với ý nghĩa 

phụ trợ của nguôn gôc là các giác chị. Với ý nghĩa hoàn bị của nguôn gôc là các 

giác chi. Với ý nghĩa chín muôi của nguôn gôc là các giác chi. Với ý nghĩa phân 
1174 


tích về nguồn gốc là các giác chi. Với ý nghĩa hoàn thành việc phân tích về 
nguồn gốc là các giác chi. Với ý nghĩa bản chất quyền lực ở việc phân tích về 
nguồn gốc là các giác chi. Với ý nghĩa đạt đến bản chất quyền lực ở việc phân 
tích về nguồn gốc là các giác chỉ. 


Với ý nghĩa chủng tử là các giác chi. Với ý nghĩa hành vi của chủng tử là các 
giác chi. Với ý nghĩa năm giữ về chủng tử là các giác chi. Với ý nghĩa phụ trợ 
của chủng tử là các giác chi. Với ý nghĩa hoản bị của chủng tử là các giác chị. 
Với ý nghĩa chín muồi của chủng tử là các giác chi. Với ý nghĩa phân tích về 
chủng tử là các giác chi. Với ý nghĩa hoàn thành việc phân tích về chủng tử là 
các giác chỉ. Với ý nghĩa bản chất quyền lực ở việc phân tích về chủng tử là các 
giác chỉ. Với ý nghĩa đạt đến bản chất quyền lực ở việc phân tích về chủng tử là 
các giác chị. 


Với ý nghĩa của duyên là các giác chi. Với ý nghĩa hành vi của duyên là các 
giác chỉ. Với ý nghĩa nắm giữ về duyên là các giác chi. Với ý nghĩa phụ trợ của 
duyên là các giác chi. Với ý nghĩa hoàn bị của duyên là các giác chi. Với ý 
nghĩa chín muỗi của duyên là các giác chi. Với ý nghĩa phân tích về duyên là 
các giác chi. Với ý nghĩa hoàn thành việc phân tích về duyên là các giác chỉ. 
Với ý nghĩa bản chất quyền lực ở việc phân tích về duyên là các giác chi. Với ý 
nghĩa đạt đến bản chất quyền lực ở việc phân tích về duyên là các giác chỉ. 


Với ý nghĩa của sự thanh tịnh là các giác chi. Với ý nghĩa hành vi của sự thanh 
tịnh là các giác chỉ. Với ý nghĩa năm giữ về sự thanh tịnh là các giác chi. Với ý 
nghĩa phụ trợ của sự thanh tịnh là các giác chi. Với ý nghĩa hoàn bị của sự thanh 
tịnh là các giác chỉ. Với ý nghĩa chín mui của sự thanh tịnh là các giác chi. Với 
ý nghĩa phân tích về sự thanh tịnh là các giác chi. Với ý nghĩa hoàn thành việc 
phân tích về sự thanh tịnh là các giác chi. Với ý nghĩa bản chất quyền lực ở việc 
phân tích về sự thanh tịnh là các giác chi. Với ý nghĩa đạt đến bản chất quyền 
lực ở việc phân tích về sự thanh tịnh là các giác ch1. 


Với ý nghĩa của sự không sai trái là các giác chi. Với ý nghĩa hành vi của sự 
không sai trái là các giác chi. Với ý nghĩa năm giữ về sự không sai trái là các 
giác chi. Với ý nghĩa phụ trợ của sự không sai trái là các giác chi. Với ý nghĩa 
hoàn bị của sự không sai trái là các giác chỉ. Với ý nghĩa chín muỗi của sự 
không sai trái là các giác chi. Với ý nghĩa phân tích về sự không sai trái là các 
giác chi. Với ý nghĩa hoàn thành việc phân tích về sự không sai trái là các giác 
chỉ. Với ý nghĩa bản chất quyền lực ở việc phân tích về sự không sai trái là các 
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giác chỉ. Với ý nghĩa đạt đến bản chất quyền lực ở việc phân tích về sự không 
sai trái là các giác chi. 


Với ý nghĩa của sự thoát ly là các giác chi. Với ý nghĩa hành vi của sự thoát ly 
là các giác chi. Với ý nghĩa năm giữ về sự thoát ly là các giác chi. Với ý nghĩa 
phụ trợ của sự thoát ly là các giác chi. Với ý nghĩa hoàn bị của sự thoát ly là các 
giác chỉ. Với ý nghĩa chín muỗi của sự thoát ly là các giác chỉ. Với ý nghĩa phân 
tích về sự thoát ly là các giác chi. Với ý nghĩa hoàn thành việc phân tích về sự 
thoát ly là các giác chi. Với ý nghĩa bản chất quyền lực ở việc phân tích về sự 
thoát ly là các giác chi. Với ý nghĩa đạt đến bản chất quyền lực ở việc phân tích 
về sự thoát ly là các giác chỉ. 


Với ý nghĩa của sự giải thoát là các giác chi. Với ý nghĩa hành vi của sự giải 
thoát là các giác chi. Với ý nghĩa nắm giữ về sự giải thoát là các giác chỉ. Với ý 
nghĩa phụ trợ của sự giải thoát là các giác chi. Với ý nghĩa hoàn bị của sự giải 
thoát là các giác chi. Với ý nghĩa chín muồi của sự giải thoát là các giác chỉ. 
Với ý nghĩa phân tích về sự giải thoát là các giác chi. Với ý nghĩa hoàn thành 
việc phân tích về sự giải thoát là các giác chi. Với ý nghĩa bản chất quyền lực ở 
việc phân tích về sự giải thoát là các giác chi. Với ý nghĩa đạt đến bản chất 
quyền lực ở việc phân tích về sự giải thoát là các giác chỉ. 


Với ý nghĩa vô lậu là các giác chị. Với ý nghĩa hành vi của vô lậu là các giác 
chi. Với ý nghĩa nắm giữ về vô lậu là các giác chi. Với ý nghĩa phụ trợ của vô 
lậu là các giác chi. Với ý nghĩa hoàn bị của vô lậu là các giác chi. Với ý nghĩa 
chín muồi của vô lậu là các giác chi. Với ý nghĩa phân tích về vô lậu là các giác 
chỉ. Với ý nghĩa hoàn thành việc phân tích về vô lậu là các giác chỉ. Với ý nghĩa 
bản chất quyền lực ở việc phân tích về vô lậu là các giác chi. Với ý nghĩa đạt 
đến bản chất quyền lực ở việc phân tích về vô lậu là các giác chỉ. 


Với ý nghĩa của sự viễn ly là các giác chi. Với ý nghĩa hành vi của sự viễn ly là 
các giác chi. Với ý nghĩa năm giữ về sự viễn ly là các giác chỉ. Với ý nghĩa phụ 
trợ của sự viễn ly là các giác chi. Với ý nghĩa hoàn bị của sự viễn ly là các giác 
chỉ. Với ý nghĩa chín muỗi của sự viễn ly là các giác chỉ. Với ý nghĩa phân tích 
về sự viễn ly là các giác chi. Với ý nghĩa hoàn thành việc phân tích về sự viễn ly 
là các giác chi. Với ý nghĩa bản chất quyên lực ở việc phân tích về sự viễn ly là 
các giác chỉ. Với ý nghĩa đạt đến bản chất quyên lực ở việc phân tích về sự viễn 
ly là các giác chị. 


1176 


Với ý nghĩa của sự xả ly là các giác chi. Với ý nghĩa hành vi của sự xả ly là các 
giác chỉ. Với ý nghĩa năm giữ về sự xả ly là các giác chi. Với ý nghĩa phụ trợ 
của sự xả ly là các giác chi. Với ý nghĩa hoàn bị của sự xả ly là các giác chi. Với 
ý nghĩa chín muỗi của sự xả ly là các giác chỉ. Với ý nghĩa phân tích về sự xả ly 
là các giác chỉ. Với ý nghĩa hoàn thành việc phân tích về sự xả ly là các giác 
chỉ. Với ý nghĩa bản chất quyền lực ở việc phân tích về sự xả ly là các giác chỉ. 
Với ý nghĩa đạt đến bản chất quyền lực ở việc phân tích về sự xả ly là các giác 
chị. 


“Được giác ngộ ý nghĩa của nguồn gốc” là các giác chi. 'Được giác ngộ ý nghĩa 
của chủng tử" là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của duyên” là các giác chị. 
“Được giác ngộ ý nghĩa của sự thanh tịnh' là các giác chi. “Được giác ngộ ý 
nghĩa của sự không sai trái” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của sự thoát 
ly` là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của sự giải thoát” là các giác chị. 
“Được giác ngộ ý nghĩa của vô lậu là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của 
sự viễn ly' là các giác chi. 'Được giác ngộ ý nghĩa của sự xả ly” là các giác chỉ. 


“Được giác ngộ ý nghĩa hành vi của nguồn gốc" là các giác chỉ. “Được giác ngộ 
ý nghĩa hành vi của chủng tử” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa hành vi 
của duyên" là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa hành vi của sự thanh tịnh là 
các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa hành vi của sự không sai trái” là các giác 
chi. “Được giác ngộ ý nghĩa hành vi của sự thoát ly” là các giác chi. “Được giác 
ngộ ý nghĩa hành vi của sự giải thoát” là các giác chị. “Được giác ngộ ý nghĩa 
hành vi của vô lậu” là các giác chỉ. “Được giác ngộ ý nghĩa hành vi của sự viễn 
ly' là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa hành vi của sự xả ly” là các giác chi. 


“Được giác ngộ ý nghĩa năm giữ về nguồn gốc” là các giác chỉ. ...(nt)... “Được 
giác ngộ ý nghĩa nắm giữ về sự xả ly° là các giác chỉ. 'Được giác ngộ ý nghĩa 
phụ trợ của nguồn gốc" là các giác chi. ...(nt)... “Được giác ngộ ý nghĩa phụ trợ 
của sự xả ly' là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa hoàn bị của nguồn gốc' là 
các giác chi. ...(nt)... “Được giác ngộ ý nghĩa hoàn bị của sự xả ly là các giác 
chỉ. “Được giác ngộ ý nghĩa chín muỗi của nguồn gốc" là các giác chi. ...(nt)... 
“Được giác ngộ ý nghĩa chín muôi của sự xả ly” là các giác chỉ. “Được giác ngộ 
ý nghĩa phân tích về nguồn gốc" là các giác chỉ. ...(nt)... “Được giác ngộ ý nghĩa 
phân tích về sự xả ly” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa hoàn thành việc 
phân tích về nguồn gốc" là các giác chỉ. ...(nt)... “Được giác ngộ ý nghĩa hoàn 
thành việc phân tích về sự xả ly' là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa bản 
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chất quyền lực ở việc phân tích về nguồn gốc" là các giác chỉ. ...(nt)... “Được 
giác ngộ ý nghĩa bản chất quyền lực ở việc phân tích về sự xả ly” là các giác chỉ. 


“Được giác ngộ ý nghĩa của sự nắm giữ” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa 
của sự phụ trợ” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của sự hoàn bị”... “Được 
giác ngộ ý nghĩa của sự chuyên nhất” ... “Được giác ngộ ý nghĩa của sự không 
tản mạn” ... “Được giác ngộ ý nghĩa của sự ra sức”... “Được giác ngộ ý nghĩa 
của sự không tán loạn... “Được giác ngộ ý nghĩa của sự không xao động' ... 
“Được giác ngộ ý nghĩa của sự không loạn động' ... “Được giác ngộ ý nghĩa của 
sự trụ tâm do thiết lập tính nhất thể... “Được giác ngộ ý nghĩa của đối tượng 
(cảnh)'... “Được giác ngộ ý nghĩa của hành xứ' ... “Được giác ngộ ý nghĩa của 
sự dứt bỏ'... “Được giác ngộ ý nghĩa của sự buông bỏ'... “Được giác ngộ ý 
nghĩa của sự thoát ra`... “Được giác ngộ ý nghĩa của sự ly khai'... “Được giác 
ngộ ý nghĩa của tịnh' ... “Được giác ngộ ý nghĩa của sự cao quý”... “Được giác 
ngộ ý nghĩa của giải thoát”... “Được giác ngộ ý nghĩa của vô lậu' ... “Được giác 
ngộ ý nghĩa của sự vượt qua... “Được giác ngộ ý nghĩa của vô tướng" ... “Được 
giác ngộ ý nghĩa của vô nguyện' ... “Được giác ngộ ý nghĩa của không tánh' ... 
“Được giác ngộ ý nghĩa của nhất vị”... 'Được giác ngộ ý nghĩa của sự không 
vượt quá”... “Được giác ngộ ý nghĩa của sự kết hợp chung' ... “Được giác ngộ ý 
nghĩa của sự dẫn xuất”... “Được giác ngộ ý nghĩa của chủng tử'... “Được giác 
ngộ ý nghĩa của sự nhận thức" là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của pháp 
chủ đạo” là các giác chi. 


“Được giác ngộ ý nghĩa không tản mạn của chỉ tịnh là các giác chị. “Được giác 
ngộ ý nghĩa quán xét của minh sát” là các giác chỉ. 'Được giác ngộ ý nghĩa nhất 
vị của chỉ tịnh và minh sát” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa không vượt 
quá của sự kết hợp chung' là các giác chỉ. 


“Được giác ngộ ý nghĩa thọ trì của việc học tập” là các giác chi. “Được giác ngộ 
ý nghĩa hành xứ của đối tượng" là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa ra sức 
đối với tâm bị trì trệ”... “Được giác ngộ ý nghĩa kiềm chế đối với tâm bị phóng 
dật”... “Được giác ngộ ý nghĩa dửng dưng (có trạng thái xả) đối với hai trạng 
thái (trì trệ và phóng dật) đã được trong sạch" ... “Được giác ngộ ý nghĩa của sự 
đắc chứng thù thắng'.... “Được giác ngộ ý nghĩa của sự thấu triệt bậc trên' ... 
“Được giác ngộ ý nghĩa của sự lãnh hội chân lý" là các giác chi. “Được giác ngộ 
ý nghĩa của sự an lập Niết Bàn" là các giác chỉ. 

“Được giác ngộ ý nghĩa cương quyết của tín quyền' là các giác chỉ. ...(như 
trên)... “Được giác ngộ ý nghĩa nhận thức của tuệ quyền" là các giác chi. “Được 
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giác ngộ ý nghĩa của tính chất không dao động ở sự không có đức tin của tín 
lực” là các giác chi. ...(như trên)... 'Được giác ngộ ý nghĩa của tính chất không 
dao động ở vô minh của tuệ lực” là các giác chi. 'Được giác ngộ ý nghĩa thiết 
lập của niệm giác chi' là các giác chi. ...(như trên)... “Được giác ngộ ý nghĩa 
phân biệt rõ của xả giác chỉ” là các giác chị. “Được giác ngộ ý nghĩa nhận thức 
của chánh kiến" là các giác chi. ...(như trên)... “Được giác ngộ ý nghĩa không tản 
mạn của chánh định" là các giác chị. 


“Được giác ngộ ý nghĩa chủ đạo của các quyền" là các giác chỉ. 'Được giác ngộ 
ý nghĩa không thê bị lay chuyển của các lực" là các giác chi. “Được giác ngộ ý 
nghĩa dẫn xuất (ra khỏi luân hồi)” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa chủng 
tử của Đạo' là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa thiết lập của sự thiết lập 
niệm' là các giác chỉ. “Được giác ngộ ý nghĩa nỗ lực của các chánh cân" là các 
giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa thành tựu của các nền tảng của thần thông" là 
các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa thực thể của các chân lý' là các giác chỉ. 
“Được giác ngộ ý nghĩa tịnh lặng của các việc thực hành (Thánh Đạo)” là các 
giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa tác chứng của các Quả" là các giác chi. 


“Được giác ngộ ý nghĩa đưa tâm (đến đối tượng) của tầm' là các giác chỉ. “Được 
giác ngộ ý nghĩa khắn khít (vào đối tượng) của tứ” là các giác chi. “Được giác 
ngộ ý nghĩa lan tỏa của hỷ' là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa tràn ngập 
của lạc” là các giác chỉ. “Được giác ngộ ý nghĩa chuyên nhất của tâm (định)' là 
các giác chị. 


“Được giác ngộ ý nghĩa của sự hướng tâm” là các giác chi. “Được giác ngộ ý 
nghĩa của sự nhận biết (của thức)' là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của 
sự nhận biết (của tuệ)” là các giác chị. “Được giác ngộ ý nghĩa của sự nhận biết 
(của tưởng)” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của sự độc nhất? là các giác 
chi. 


“Được giác ngộ ý nghĩa đã được biết của sự biết rõ' là các giác chi. “Được giác 
ngộ ý nghĩa quyết đoán của sự biết toàn diện' là các giác chi. “Được giác ngộ ý 
nghĩa buông bỏ của sự dứt bỏ"... “Được giác ngộ ý nghĩa nhất vị của sự tu tập” 
.. “Được giác ngộ ý nghĩa chạm đến của sự tác chứng'.... 'Được giác ngộ ý 
nghĩa tập hợp của các uân' ... 'Được giác ngộ ý nghĩa bản thể của các giới”... 
“Được giác ngộ ý nghĩa vị thế của các xứ" ... “Được giác ngộ ý nghĩa tạo tác của 
các pháp hữu vi° là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa không tạo tác của Niết 
Bàn" là các giác chi. 
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“Được giác ngộ ý nghĩa của tâm là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa liên 
tục của tâm” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa thoát ra của tâm"... “Được 
giác ngộ ý nghĩa ly khai của tâm" ... “Được giác ngộ ý nghĩa về chủng tử của 
tâm" ... “Được giác ngộ ý nghĩa về duyên của tâm' ... 'Được giác ngộ ý nghĩa về 
vật nương của tâm"... 'Được giác ngộ ý nghĩa về lãnh vực của tâm' ... “Được 
giác ngộ ý nghĩa về cảnh (đối tượng) của tâm' ... “Được giác ngộ ý nghĩa về 
hành xứ của tâm' ... “Được giác ngộ ý nghĩa về hành vi của tâm' ... “Được giác 
ngộ ý nghĩa về cảnh (đã đạt đến) của tâm' ... “Được giác ngộ ý nghĩa về sự 
quyết định của tâm' ... “Được giác ngộ ý nghĩa về sự dẫn xuất (ra khỏi cảnh) của 
tâm' là các giác chỉ. “Được giác ngộ ý nghĩa về sự xuất ly của tâm' là các giác 
chị. 


“Được giác ngộ ý nghĩa về sự hướng tâm ở nhất thể” là các giác chi. “Được giác 
ngộ ý nghĩa về sự nhận biết (của thức) ở nhất thể” là các giác chi. “Được giác 
ngộ ý nghĩa về sự nhận biết (của tuệ) ở nhất thể”... “Được giác ngộ ý nghĩa về 
sự nhận biết (của tưởng) ở nhất thể”... “Được giác ngộ ý nghĩa độc nhất ở nhất 
thể”... “Được giác ngộ ý nghĩa về sự bám vào nhất thể"... “Được giác ngộ ý 
nghĩa về sự tiến vào nhất thê (đối với sơ thiền)' ... 'Được giác ngộ ý nghĩa về sự 
hoan hỷ ở nhất thể (đối với nhị thiền)” ... Được giác ngộ ý nghĩa về sự an trụ ở 
nhất thể (đối với tam thiền)” ... “Được giác ngộ ý nghĩa về sự giải thoát ở nhất 
thể (đối với tứ thiền)" ... “Được giác ngộ ý nghĩa về sự nhận thức “Đây là tịnh” ở 
nhất thể”... “Được giác ngộ ý nghĩa về việc đã được tạo thành phương tiện ở 
nhất thể”... “Được giác ngộ ý nghĩa về việc đã được tạo thành nền tảng ở nhất 
thể”... 'Được giác ngộ ý nghĩa về việc đã được thiết lập ở nhất thể”... “Được 
giác ngộ ý nghĩa về việc đã được tích lũy ở nhất thể' ... “Được giác ngộ ý nghĩa 
về việc đã được khởi đầu tốt đẹp và tĩnh lặng ở nhất thể"... “Được giác ngộ ý 
nghĩa về sự năm giữ ở nhất thể” ... “Được giác ngộ ý nghĩa về sự phụ trợ ở nhất 
thể”... 'Được giác ngộ ý nghĩa về sự hoàn bị ở nhất thể”... “Được giác ngộ ý 
nghĩa về sự liên kết ở nhất thể"... 'Được giác ngộ ý nghĩa về sự khăng định ở 
nhất thể”... “Được giác ngộ ý nghĩa về sự rèn luyện ở nhất thể" ... “Được giác 
ngộ ý nghĩa về sự tu tập ở nhất thể”... “Được giác ngộ ý nghĩa về sự làm cho 
sung mãn ở nhất thể”... 'Được giác ngộ ý nghĩa của sự khéo được hiện khởi ở 
nhất thể” là các giác chỉ. “Được giác ngộ ý nghĩa của sự khéo được giải thoát ở 
nhất thể” là các giác chỉ. 


“Được giác ngộ ý nghĩa của sự được giác ngộ (Sơ Đạo) ở nhất thể” là các giác 
chỉ. “Được giác ngộ ý nghĩa của sự được giác ngộ (Nhị Đạo) ở nhất thể' là các 
giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của sự được giác ngộ (Tam Đạo) ở nhất thể” là 


1180 


các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của sự được giác ngộ (Tứ Đạo) ở nhất thể' 
là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của sự làm cho giác ngộ (Sơ Đạo) ở 
nhất thể” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của sự làm cho giác ngộ (Nhị 
Đạo) ở nhất thể” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của sự làm cho giác 
ngộ (Tam Đạo) ở nhất thể” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của sự làm 
cho giác ngộ (Tứ Đạo) ở nhất thể' là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của 
sự dự phần làm cho giác ngộ (Sơ Đạo) ở nhất thể” là các giác chi. “Được giác 
ngộ ý nghĩa của sự dự phần làm cho giác ngộ (Nhị Đạo) ở nhất thể” là các giác 
chỉ. “Được giác ngộ ý nghĩa của sự dự phần làm cho giác ngộ (Tam Đạo) ở nhất 
thể” là các giác chi. 'Được giác ngộ ý nghĩa của sự dự phần làm cho giác ngộ 
(Tứ Đạo) ở nhất thể” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của sự phát quang 
(Sơ Đạo) ở nhất thể” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của sự phát quang 
(Nhị Đạo) ở nhất thể” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của sự phát quang 
(Tam Đạo) ở nhất thể” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của sự phát 
quang (Tứ Đạo) ở nhất thể” là các giác chỉ. 


“Được giác ngộ ý nghĩa của sự làm sáng tỏ” là các giác chi. “Được giác ngộ ý 
nghĩa của sự chói sáng" là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa thiêu đốt các 
phiền não' là các giác chi. 'Được giác ngộ ý nghĩa không nhơ bân' là các giác 
chỉ. “Được giác ngộ ý nghĩa tách rời nhơ bần' là các giác chỉ. “Được giác ngộ ý 
nghĩa hết nhơ bẩn" là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của tĩnh lặng' là các 
giác chỉ. “Được giác ngộ ý nghĩa của thời điểm' là các giác chi. “Được giác ngộ 
ý nghĩa của tách ly là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của hạnh tách ly' là 
các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của ly dục” là các giác chi. “Được giác ngộ 
ý nghĩa của hạnh ly dục” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của diệt tận" là 
các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của hạnh diệt tận' là các giác chi. “Được 
giác ngộ ý nghĩa của xả ly” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của hạnh xả 
ly' là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của giải thoát” là các giác chi. “Được 
giác ngộ ý nghĩa của hạnh giải thoát” là các giác chi. 


“Được giác ngộ ý nghĩa của ước muốn" là các giác chỉ. “Được giác ngộ ý nghĩa 
nguồn gốc của ước muốn" là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa cơ sở của ước 
muốn" là các giác chỉ. “Được giác ngộ ý nghĩa nỗ lực của ước muốn" là các giác 
chi. “Được giác ngộ ý nghĩa thành tựu của ước muốn là các giác chi. 'Được 
giác ngộ ý nghĩa cương quyết của ước muốn" là các giác chi. 'Được giác ngộ ý 
nghĩa ra sức của ước muốn” là các giác chỉ. 'Được giác ngộ ý nghĩa thiết lập của 
ước muốn' là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa không tản mạn của ước 
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muôn” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa nhận thức của ước muôn" là các 
giác chị. 


“Được giác ngộ ý nghĩa của tỉnh tấn" là các giác chỉ. ...(như trên)... “Được giác 
ngộ ý nghĩa của tâm' là các giác chị. ...(như trên)... “Được giác ngộ ý nghĩa của 
thấm xét” là các giác chỉ. “Được giác ngộ ý nghĩa nguồn cội của thâm xét là các 
giác chỉ. “Được giác ngộ ý nghĩa cơ sở của thẩm xét” là các giác chỉ. “Được giác 
ngộ ý nghĩa nỗ lực của thẩm xét” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa thành 
tựu của thâm xét” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa cương quyết của thâm 
xét” là các giác chỉ. “Được giác ngộ ý nghĩa ra sức của thấm xét” là các giác chỉ. 
“Được giác ngộ ý nghĩa thiết lập của thâm xét” là các giác chi. “Được giác ngộ ý 
nghĩa không tản mạn của thâm xét” là các giác chỉ. “Được giác ngộ ý nghĩa nhận 
thức của thâm xét” là các giác chỉ. 


“Được giác ngộ ý nghĩa áp bức của Khổ” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa 
tạo tác của Khổ" là các giác chi. 'Được giác ngộ ý nghĩa nóng nảy của Khổ" là 
các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa chuyên biến của Khổ" là các giác chi. 
“Được giác ngộ ý nghĩa của nhân sanh (Khổ)' ...(nt)... ý nghĩa tích lũy (nghiệp) 
..(n£)... ý nghĩa căn nguyên ...(nf)... ý nghĩa ràng buộc ...(nf)... ý nghĩa vướng 
bận của nhân sanh (Khổ)' là các giác chỉ. “Được giác ngộ ý nghĩa của sự diệt 
tận (Khổ)' ...(nÐ... ý nghĩa xuất ly ...(nt)... ý nghĩa viễn ly ...(nt)... ý nghĩa không 
tạo tác ...(nt)... ý nghĩa bất tử của sự diệt tận (Khổ)' là các giác chi. “Được giác 
ngộ ý nghĩa của Đạo' ...(nt)... ý nghĩa dẫn xuất ...(nt)... ý nghĩa chủng tử ...(nt)... 
ý nghĩa nhận thức ...(nf)... ý nghĩa pháp chủ đạo của Đạo" là các giác chị. 


“Được giác ngộ ý nghĩa của thực thể” là các giác chi. 'Được giác ngộ ý nghĩa 
của vô ngã” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của chân lý" là các giác chị. 
“Được giác ngộ ý nghĩa của thấu triệt” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa 
của biết rõ' là các giác chi. 'Được giác ngộ ý nghĩa của biết toàn điện" là các 
giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của hiện tượng" là các giác chi. “Được giác 
ngộ ý nghĩa của bản thể” là các giác chi. “Được giác ngộ ý nghĩa của điều đã 
được biết là các giác chỉ. “Được giác ngộ ý nghĩa của tác chứng' là các giác 
chỉ. “Được giác ngộ ý nghĩa của chạm đến' là các giác chi. 'Được giác ngộ ý 
nghĩa của lãnh hội” là các giác chi. 

“Được giác ngộ về sự thoát ly' là các giác chi. “Được giác ngộ về sự không sân 
độc” là các giác chi. “Được giác ngộ về sự nghĩ tưởng đến ánh sáng' là các giác 
chi. “Được giác ngộ về sự không tản mạn" là các giác chị. “Được giác ngộ VỀ sự 
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xác định pháp" là các giác chi. “Được giác ngộ vê trí (đôi kháng vô minh)" là 
các giác chi. “Được giác ngộ về sự hân hoan" là các giác chi. 


“Được giác ngộ về sơ thiền' là các giác chỉ. ...(như trên)... 'Được giác ngộ sự 
chứng đạt về phi tưởng phi phi tưởng xứ" là các giác chỉ. “Được giác ngộ sự 
quán xét về vô thường" là các giác chỉ ...(như trên)... “Được giác ngộ Đạo Nhập 
Lưu' là các giác chi ...(như trên)... “Được giác ngộ Đạo A-la-hán' là các giác 
chi. “Được giác ngộ sự chứng đạt Quả A-la-hán” là các giác chi. 


“Được giác ngộ tín quyền theo ý nghĩa cương quyết' là các giác chỉ. ...(như 
trên)... “Được giác ngộ tuệ quyền theo ý nghĩa nhận thức" là các giác chi. “Được 
giác ngộ tín lực theo ý nghĩa không dao động ở sự không có đức tin” là các giác 
chị. ...(như trên)... “Được giác ngộ tuệ lực theo ý nghĩa không dao động ở vô 
minhˆ là các giác chỉ. “Được giác ngộ niệm giác chi theo ý nghĩa thiết lập' là 
các giác chị. ...(như trên)... “Được giác ngộ xả giác chi theo ý nghĩa phân biệt 
rõ” là các giác chi. “Được giác ngộ chánh kiến theo ý nghĩa nhận thức' là các 
giác chị. ...(như trên)... “Được giác ngộ chánh định theo ý nghĩa không tản mạn” 
là các giác ch1. 


“Được giác ngộ các quyền theo pháp chủ đạo” là các giác chi. “Được giác ngộ 
các lực theo ý nghĩa không thê bị lay chuyển là các giác chi. “Được giác ngộ 
các giác chỉ theo ý nghĩa dẫn xuất (ra khỏi luân hồi)” là các giác chỉ. “Được giác 
ngộ Đạo theo ý nghĩa chủng tử' là các giác chỉ. “Được giác ngộ các sự thiết lập 
niệm theo ý nghĩa thiết lập” là các giác chỉ. “Được giác ngộ ý nghĩa các chánh 
cần theo ý nghĩa nỗ lực) là các giác chỉ. “Được giác ngộ các nên tảng của thần 
thông theo ý nghĩa thành tựu' là các giác chi. “Được giác ngộ chân lý theo ý 
nghĩa thực thể” là các giác chỉ. 


“Được giác ngộ chỉ tịnh theo ý nghĩa không tản mạn" là các giác chị. “Được giác 
ngộ minh sát theo ý nghĩa quán xét” là các giác chị. “Được giác ngộ chỉ tịnh và 
minh sát theo ý nghĩa nhất vị” là các giác chỉ. 'Được giác ngộ sự kết hợp chung 
theo ý nghĩa không vượt quá” là các giác ch1. 


“Được giác ngộ giới thanh tịnh theo ý nghĩa thu thúc" là các giác chi. “Được 
giác ngộ tâm thanh tịnh theo ý nghĩa không tản mạn” là các giác chi. “Được giác 
ngộ kiến thanh tịnh theo ý nghĩa nhận thức" là các giác chi. “Được giác ngộ sự 
giải thoát theo ý nghĩa thoát khỏi” là các giác chỉ. “Được giác ngộ về minh theo 
ý nghĩa thấu triệt là các giác chi. 'Được giác ngộ sự giải thoát theo ý nghĩa 
buông bỏ" là các giác chi. “Được giác ngộ trí về sự đoạn tận theo ý nghĩa đoạn 
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trừ” là các giác chi. “Được giác ngộ trí về sự vô sanh theo ý nghĩa tĩnh lặng" là 
các giác chị. 


“Được giác ngộ về sự ước muốn theo ý nghĩa nguồn cội' là các giác chỉ. 'Được 
giác ngộ về sự tác ý theo ý nghĩa nguồn sanh khởi" là các giác chỉ. “Được giác 
ngộ về xúc theo ý nghĩa liên kết là các giác chi. “Được giác ngộ về thọ theo ý 
nghĩa hội tụ” là các giác chi. “Được giác ngộ về định theo ý nghĩa dẫn đầu' là 
các giác chi. “Được giác ngộ về niệm theo ý nghĩa pháp chủ đạo' là các giác chỉ. 
“Được giác ngộ về tuệ theo ý nghĩa của sự cao thượng trong các pháp thiện' là 
các giác chỉ. 'Được giác ngộ về giải thoát theo ý nghĩa cốt lỏi” là các giác chỉ. 
“Được giác ngộ về Niết Bàn liên quan đến bất tử theo ý nghĩa kết thúc” là các 
giác chị. 


[Duyên khởi ở SãävatthT] 


Tại nơi ấy, đại đức SãrTputta đã bảo các vị tỳ khưu rằng: “Này các đại đức tỳ 
khưu.” “Thưa đại đức.” Các vị tỳ khưu ấy đã trả lời đại đức SãrTputta. Đại đức 
Sãrïputta đã nói điều này: 


- Này các đại đức, đây là bảy giác chị. Bảy là gì? Niệm giác chị, trạch pháp giác 
chi ...(như trên)... xả giác chi. Này các đại đức, đây là bảy giác chị. 


Này các đại đức, trong số bảy giác chỉ này, (nếu) tôi đây mong muốn an trú vào 
buôi sáng với bất cứ giác chỉ nào thì tôi an trú vào buôi sáng với chính giác chỉ 
ấy. (Nếu) tôi đây mong muốn an trú vào giữa trưa ...(như trên)... vào buổi chiều 
với bất cứ giác chỉ nào thì tôi an trú vào buôi chiều với chính giác chỉ ấy. Này 
các đại đức, nếu (điều gọi là) “niệm giác chỉ” hiện hữu ở tôi, là “vô lượng" ở tôi, 
là 'khởi đầu thật tĩnh lặng' ở tôi, và tôi nhận biết về điều ấy đang tôn tại là “Nó 
tồn tại." Nếu điều ây biến mất ở tôi, tôi nhận biết rằng: “Nó biến mất ở tôi do 
duyên ấy.” Nếu (điều gọi là) “trạch pháp giác chỉ' ...(như trên)... 'xả giác chỉ 
hiện hữu ở tôi, là “vô lượng" ở tôi, là “khởi đầu thật tĩnh lặng” ở tôi, và tôi nhận 
biết về điều ấy đang tồn tại là “Nó tồn tại." Nếu điều ấy biến mắt ở tôi, tôi nhận 
biết rằng: “Nó biến mất ở tôi do duyên ấy.” 

Này các đại đức, cũng giống như trường hợp đức vua hoặc vị quan đại thần của 
đức vua có chiếc rương đây các loại vải nhiều màu sắc khác nhau. Nếu vị ấy 
mong muốn choàng lên vào buổi sáng một cặp vải nào đó thì có thể choàng lên 
vào buôi sáng chính cặp vải ấy. Nếu vị ấy mong muốn choàng lên vào giữa trưa 
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...(như trên)... vào buôi chiều một cặp vải nào đó thì có thể choàng lên vào buổi 
sáng chính cặp vải ấy. Này các đại đức, tương tợ y như thế trong số bảy giác chỉ 
này, (nếu) tôi mong muốn an trú vào buổi sáng với bất cứ giác chi nào thì tôi an 
trú vào buôi sáng với chính giác chi ấy. (Nếu) tôi mong muốn an trú vào giữa 
trưa ...(như trên)... vào buồi chiều với bất cứ giác chỉ nào thì tôi an trú vào buổi 
chiều với chính giác chỉ ấy. Này các đại đức, nếu (điều gọi là) “niệm giác chỉ” 
hiện hữu ở tôi, là “vô lượng" ở tôi, là “khởi đầu thật tĩnh lặng” ở tôi, và tôi nhận 
biết về điều ấy đang tồn tại là *Nó tồn tại.” Nếu điều ấy biến mắt ở tôi, tôi nhận 
biết rằng: “Nó biến mất ở tôi do duyên ấy.” Nếu (điều gọi là) “trạch pháp giác 
chỉ” ...(như trên)... “xả giác chỉ hiện hữu ở tôi, là “vô lượng" ở tôi, là “khởi đầu 
thật tĩnh lặng' ở tôi, và tôi nhận biết về điều ấy đang tôn tại là “Nó tồn tại.” Nếu 
điều ấy biến mắt ở tôi, tôi nhận biết rằng:: “Nó biến mất ở tôi do duyên ấy.) 

Có giác chỉ như vây: “Nếu (điều gọi là) “niệm giác chỉ” hiện hữu” là (có ý 
nghĩa) thế nào? Cho đến khi nào sự diệt tận còn được thiết lập thì cho đến khi 
ấy còn có giác chỉ như vầy: “Nếu (điều gọi là) “niệm giác chỉ” hiện hữu.” Cũng 
giống như đối với cây đèn dầu đang được đốt cháy, cho đến khi nào còn có 
ngọn lửa thì cho đến khi ấy còn có ánh sáng, cho đến khi nào còn có ánh sáng 
thì cho đến khi ấy còn có ngọn lửa. Tương tợ y như thế, cho đến khi nào sự diệt 
tận còn được thiết lập thì cho đến khi ấy còn có giác chi như vầy: “Nếu (điều 
gọ! là) “mệm giác chi' hiện hữu.” 


Có giác chỉ như vây: “Nếu (niệm giác chỉ) là “vô lượng'” là (có ý nghĩa) thế 
nào? Các phiền não, toàn bộ các pháp đã xâm nhập, và các hành đưa đến tái 
sanh là có tính chất hạn lượng; sự diệt tận theo ý nghĩa không thể bị lay chuyên, 
theo ý nghĩa không tạo tác là vô hạn lượng. Cho đến khi nào sự diệt tận còn 
được thiết lập thì cho đến khi ấy còn có giác chi như vây: “Nếu (niệm giác chỉ) 
là “vô lượng".” 

Có giác chi như vây: “Nếu (niệm giác chỉ) là “khởi đầu tốt đẹp và tĩnh lặng'” là 
(có ý nghĩa) thế nào? Các phiền não, toàn bộ các pháp đã xâm nhập, và các hành 
đưa đến tái sanh là không tĩnh lặng; sự diệt tận theo ý nghĩa thanh tịnh, theo ý 
nghĩa cao quý là pháp tĩnh lặng. Cho đến khi nào sự diệt tận còn được thiết lập 
thì cho đến khi ấy còn có giác chi như vầy: “Nếu (niệm giác chị) là “khởi đầu tốt 
đẹp và tĩnh lặng”.” 

“Và tôi nhận biết về điều ấy đang tồn tại là “Nó tồn tại.” Nếu điều ấy biến mắt, 
tôi nhận biết rằng “Nó biến mắt ở tôi do duyên ấy'” là (có ý nghĩa) thế nào? 
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Niệm giác chi tôn tại với bao nhiêu biêu hiện? Niệm giác chi biên mật với bao 
nhiêu biêu hiện? 


Niệm giác chi tôn tại với tám biêu hiện. Niệm giác chi biên mật với tắm biêu 
hiện. 


Niệm giác chỉ tồn tại với tám biểu hiện gì? Do hướng tâm đến sự không sanh 
khởi, niệm giác chỉ tồn tại; do không hướng tâm đến sự sanh khởi, niệm giác chỉ 
tồn tại; do hướng tâm đến sự không vận hành, niệm giác chi tồn tại; do không 
hướng tâm đến sự vận hành, niệm giác chỉ tồn tại; do hướng tâm đến vô tướng, 
niệm giác chỉ tồn tại; do không hướng tâm đến hiện tướng, niệm giác chỉ tồn tại; 
do hướng tâm đến sự diệt tận, niệm giác chi tồn tại; do không hướng tâm đến 
các hành, niệm giác chị tồn tại; niệm giác chi tồn tại với tám biểu hiện này. 


Niệm giác chi biến mất với tám biểu hiện gì? Do hướng tâm đến sự sanh khởi, 
niệm giác chi biến mất; do không hướng tâm đến sự không sanh khởi, niệm giác 
chi biến mắt; do hướng tâm đến sự vận hành, niệm giác chi biến mắt; do không 
hướng tâm đến sự không vận hành, niệm giác chi biến mất; do hướng tâm đến 
hiện tướng, niệm giác chi biến mắt; do không hướng tâm đến vô tướng, niệm 
giác chị biến mất; do hướng tâm đến các hành, niệm giác chỉ biến mất; do 
không hướng tâm đến sự diệt tận, niệm giác chỉ biến mất; niệm giác chị biến 
mắt với tám biểu hiện này. 


“Và tôi nhận biết về điều ấy đang tồn tại là “Nó tồn tại.” Nếu điều ấy biến mắt, 
tôi nhận biết rằng “Nó biến mắt ở tôi do duyên ấy”” là (có ý nghĩa) như thế. 


Có giác chi như vây: “Nếu (điều gọi là) “trạch pháp giác chi hiện hữu” là (có ý 
nghĩa) thế nào? ...(như trên)... 


Có giác chỉ như vây: “Nếu (điều gọi là) “xả giác chỉ hiện hữu” là (có ý nghĩa) 
thế nào? Cho đến khi nào sự diệt tận còn được thiết lập thì cho đến khi ấy còn 
hiện hữu giác chỉ như vầy: “Nếu (điều gọi là) “xả giác chỉ hiện hữu.” Cũng 
giống như đối với cây đèn dầu đang được đốt cháy, cho đến khi nào còn có 
ngọn lửa thì cho đến khi ấy còn có ánh sáng, cho đến khi nào còn có ánh sáng 
thì cho đến khi ấy còn có ngọn lửa. Tương tợ y như thế, cho đến khi nào sự diệt 
tận còn được thiết lập thì cho đến khi ấy còn có giác chi như vầy: “Nếu (điều 
gọi là) “xả giác chỉ hiện hữu.” 

Có giác chi như vầy: “Nếu (xả giác chi) là “vô lượng?” là (có ý nghĩa) thế nào? 
Các phiền não, toàn bộ các pháp đã xâm nhập, và các hành đưa đến tái sanh là 
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có tính chất hạn lượng; sự diệt tận theo ý nghĩa không thể bị lay chuyển, theo ý 
nghĩa không tạo tác là vô hạn lượng. Cho đến khi nào sự diệt tận còn được thiết 
lập thì cho đến khi ấy còn có giác chỉ như vây: “Nếu (xả giác chỉ) là “vô 
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lượng". 


Có giác chỉ như vây: “Nếu (xả giác chị) là “khởi đầu tốt đẹp và tĩnh lặng°” là (có 
ý nghĩa) thế nào? Các phiền não, toàn bộ các pháp đã xâm nhập, và các hành 
đưa đến tái sanh là không tĩnh lặng; sự diệt tận theo ý nghĩa thanh tịnh, theo ý 
nghĩa cao quý là pháp tĩnh lặng. Cho đến khi nào sự diệt tận còn được thiết lập 
thì cho đến khi ấy còn có giác chi như vầy: “Nếu (xả giác chỉ) là “khởi đầu tốt 
đẹp và tĩnh lặng”.” 

“Và tôi nhận biết về điều ấy đang tồn tại là “Nó tồn tại.” Nếu điều ấy biến mắt, 
tôi nhận biết rằng: “Nó biến mất ở tôi do duyên ấy?” là (có ý nghĩa) thế nào? Xả 
giác chỉ tồn tại với bao nhiêu biểu hiện? Xả giác chi biến mất với bao nhiêu 
biểu hiện? 


Xả giác chị tôn tại với tám biêu hiện. Xả giác chi biên mât với tám biêu hiện. 


Xả giác chi tồn tại với tám biểu hiện gì? Do hướng tâm đến sự không sanh khởi, 
xả giác chỉ tồn tại; do không hướng tâm đến sự sanh khởi, xả giác chỉ tồn tại; do 
hướng tâm đến sự không vận hành, xả giác chỉ tồn tại; do không hướng tâm đến 
sự vận hành, xả giác chỉ tồn tại; do hướng tâm đến vô tướng, xả giác chị tồn tại; 
do không hướng tâm đến hiện tướng, xả giác chỉ tồn tại; do hướng tâm đến sự 
diệt tận, xả giác chi tồn tại; do không hướng tâm đến các hành, xả giác chi tồn 
tại. Xả giác chỉ tồn tại với tám biểu hiện này. 


Xả giác chỉ biến mắt với tám biểu hiện gì? Do hướng tâm đến sự sanh khởi, xả 
giác chỉ biến mất; do không hướng tâm đến sự không sanh khởi, xả giác chỉ 
biến mất; do hướng tâm đến sự vận hành, xả giác chỉ biến mát; do không hướng 
tâm đến sự không vận hành, xả giác chi biến mất; do hướng tâm đến hiện tướng, 
xả giác chỉ biến mất; do không hướng tâm đến vô tướng, xả giác chỉ biến mất; 
do hướng tâm đến các hành, xả giác chi biến mất; do không hướng tâm đến sự 
diệt tận, xả giác chi biến mắt. Xả giác chi biến mất với tám biểu hiện này. 

“Và tôi nhận biết về điều ấy đang tồn tại là “Nó tồn tại.” Nếu điều ấy biến mắt, 
tôi nhận biết rằng: “Nó biến mắt ở tôi do duyên ấy'” là (có ý nghĩa) như thế. 


Phần Giảng về Giác Chi được đầy đủ. 
--0ooOoo-- 


1187 


IV. GIẢNG VỀ TỪ ÁI 


[Duyên khởi ở SãävatthT] 


“Này các tỳ khưu, khi từ tâm giải thoát"! là được rèn luyện, được tu tập, được 
làm cho sung mãn, được tạo thành phương tiện, được tạo thành nên tảng, được 
thiết lập, được tích lũy, được khởi đầu tốt đẹp và tĩnh lặng, mười một điều lợi 
ích là có thể mong mỏi. Mười một là gì? (Vị ấy) ngủ an lạc, thức dậy an lạc, 
không nhìn thấy mộng mị xấu xa, được loài người thương mến, được phi nhân 
thương mến, chư Thiên hộ trì, lửa hoặc thuốc độc hoặc dao gươm không hại 
được vị Ấy, tâm được định nhanh chóng, sắc mặt trầm tỉnh, từ trần không mê 
mờ, (nếu) chưa thấu triệt pháp tối thượng thì được sanh về thế giới Phạm thiên. 
Này các tỳ khưu, khi từ tâm giải thoát là được rèn luyện, được tu tập, được làm 
cho sung mãn, được tạo thành phương tiện, được tạo thành nên tảng, được thiết 
lập, được tích lũy, được khởi đầu tốt đẹp và tĩnh lặng, mười một điều lợi ích này 
là có thể mong mỏi. 


Có (loại) từ tâm giải thoát có sự lan tỏa không giới hạn, có (loại) từ tâm giải 
thoát có sự lan tỏa giới hạn, có (loại) từ tâm giải thoát có sự lan tỏa khắp các 
phương. 


Từ tâm giải thoát có sự lan tỏa không giới hạn là với bao nhiêu biểu hiện? Từ 
tâm giải thoát có sự lan tỏa giới hạn là với bao nhiêu biểu hiện? Từ tâm giải 
thoát có sự lan tỏa khắp các phương là với bao nhiêu biểu hiện? 


Từ tâm giải thoát có sự lan tỏa không giới hạn là với năm biểu hiện. Từ tâm giải 
thoát có sự lan tỏa giới hạn là với bảy biểu hiện. Từ tâm giải thoát có sự lan tỏa 
khắp các phương là với mười biểu hiện. 


Từ tâm giải thoát có sự lan tỏa không giới hạn là với năm biểu hiện gì? “Tất cả 
chúng sanh hãy là không thù nghịch, không độc hại, không khổ sở, hãy sống 
được an lạc cho bản thân. Tất cả các sinh mạng ...(nf)... Tất cả các hiện hữu 
...(nÐ... Tất cả các cá nhân ...(nt)... Tất cả các hạng có bản ngã hãy là không thù 
nghịch, không độc hại, không khô sở, hãy sống được an lạc cho bản thân.” Từ 
tâm giải thoát có sự lan tỏa không giới hạn là với năm biểu hiện này. 


Từ tâm giải thoát có sự lan tỏa giới hạn là với bảy biểu hiện gì? “Tất cả nữ nhân 
hãy là không thù nghịch, không độc hại, không khổ sở, hãy sống được an lạc 
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cho bản thân. Tất cả nam nhân ... Tất cả Thánh nhân ... Tất cả phàm nhân ... Tất 
cả chư thiên... Tất cả loài người ... Tất cả hàng đọa xứ hãy là không thù nghịch, 
không độc hại, không khổ sở, hãy sống được an lạc cho bản thân.” Từ tâm giải 
thoát có sự lan tỏa giới hạn là với bảy biểu hiện này. 


Từ tâm giải thoát có sự lan tỏa khắp các hướng là với mười biểu hiện gì? “Tất cả 
chúng sanh ở hướng đông hãy là không thù nghịch, không độc hại, không khổ 
sở, hãy sống được an lạc cho bản thân. Tất cả chúng sanh ở hướng tây ... Tất cả 
chúng sanh ở hướng bắc ... Tất cả chúng sanh ở hướng nam ... Tất cả chúng 
sanh ở hướng đông nam... Tất cả chúng sanh ở hướng tây bắc ... Tất cả chúng 
sanh ở hướng đông bắc ... Tất cả chúng sanh ở hướng tây nam ... Tất cả chúng 
sanh ở hướng dưới ... Tất cả chúng sanh ở hướng trên hãy là không thù nghịch, 
không độc hại, không khổ sở, hãy sống được an lạc cho bản thân.? “Tất cả các 
sinh mạng ở hướng đông ... các hiện hữu... các cá nhân ... các hạng có bản ngã 
... Tất cả nữ nhân ... Tất cả nam nhân ... Tất cả Thánh nhân ... Tất cả phàm nhân 
.. Tất cả chư thiên... Tất cả loài người ... Tất cả hàng đọa xứ ở hướng đông ... 
Tất cả hàng đọa xứ ở hướng tây ... Tất cả hàng đọa xứ ở hướng bắc ... Tất cả 
hàng đọa xứ ở hướng nam ... Tất cả hàng đọa xứ ở hướng đông nam... Tất cả 
hàng đọa xứ ở hướng tây bắc ... Tất cả hàng đọa xứ ở hướng đông bắc ... Tất cả 
hàng đọa xứ ở hướng tây nam ... Tất cả hàng đọa xứ ở hướng dưới ...(như 
trên)... Tất cả hàng đọa xứ ở hướng trên hãy là không thù nghịch, không độc 
hại, không khổ sở, hãy sống được an lạc cho bản thân.” Từ tâm giải thoát có sự 
lan tỏa khắp các hướng là với mười biểu hiện này. 


Đối với tất cả chúng sanh, xua đi sự áp bức bằng sự không áp bức, xua đi sự 
hãm hại bằng sự không hãm hại, xua đi sự bực bội bằng sự không bực bội, xua 
đi sự hủy hoại bằng sự không hủy hoại, xua đi sự quấy rối bằng sự không quấy 
rồi răng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch chớ có thù nghịch, hãy 
được an lạc chớ bị khô đau, bản thân hãy được an lạc bản thân chớ bị khổ đau." 
“Thể hiện từ ái đến tất cả chúng sanh với tám biểu hiện này' là từ ái. “Suy xét về 
pháp ấy” là tâm. “Được giải thoát khỏi sự xâm nhập của tất cả các độc hại là 
giải thoát. “Từ ái và tâm và giải thoát” là từ tâm giải thoát. 

Cương quyết với đức tin rằng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, 
được yên ôn, được an lạc;” như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi tín 
quyên. 

Ra sức tỉnh tấn rằng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, được yên ồn, 
được an lạc;° như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi tấn quyên. 
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Thiết lập niệm rằng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, được yên ôn, 
được an lạc;° như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi niệm quyên. 


Tập trung tâm răng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, được yên ồn, 
được an lạc;° như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi định quyên. 


Nhận biết bằng tuệ rằng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, được yên 
ồn, được an lạc;` như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi tuệ quyền. 


Năm quyên này là sự rèn luyện của từ tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được rèn 
luyện nhờ vào năm quyền này. Năm quyền này là sự tu tập của từ tâm giải 
thoát, từ tâm giải thoát được tu tập nhờ vào năm quyền này. Năm quyên này là 
được làm cho sung mãn nhờ vào từ tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được làm 
cho sung mãn nhờ vào năm quyền này. Năm quyền này là sự tô điểm của từ tâm 
giải thoát, từ tâm giải thoát được tô điểm khéo léo nhờ vào năm quyền này. 
Năm quyên này là sự bảo trì của từ tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được bảo trì 
tốt đẹp nhờ vào năm quyền này. Năm quyền này là sự phụ trợ của từ tâm giải 
thoát, từ tâm giải thoát được phụ trợ tốt đẹp nhờ vào năm quyền này. 


Đối với từ tâm giải thoát, năm quyền này là sự rèn luyện, là sự tu tập, là được 
làm cho sung mãn, là sự tô điểm, là sự bảo trì, là sự phụ trợ, là có sự toàn vẹn, 
là đồng hành, là đồng sanh, là đã được nói liền, là đã được liên kết, là sự tiến 
vào, là sự tạo niềm tin, là sự an trụ, là sự giải thoát, là sự chạm đến “Điều này là 
an tịnh,' là đã được tạo thành phương tiện, là đã được tạo thành nên tảng, là đã 
được thiết lập, là đã được tích lũy, là đã được khởi đầu tốt đẹp và tĩnh lặng, là 
đã được tu tập tốt đẹp, là đã được khẳng định tốt đẹp, là đã được hiện khởi tốt 
đẹp, là đã được giải thoát tốt đẹp; chúng làm cho sanh trưởng, làm cho sáng tỏ, 
làm cho rạng rỡ. 


(Khi tác ý) rằng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, được yên Ổn, 
được an lạc,` như thế (vị ấy) không rung động bởi sự không có đức tin; từ tâm 
giải thoát là được tăng cường bởi tín lực. 


(Khi tác ý) rằng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, được yên Ổn, 
được an lạc,` như thế (vị ấy) không rung động bởi sự biếng nhác; từ tâm giải 
thoát là được tăng cường bởi tấn lực. 


(Khi tác ý) rằng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, được yên Ổn, 
được an lạc, như thế (vị ấy) không rung động bởi sự buông lung; từ tâm giải 
thoát là được tăng cường bởi niệm lực. 
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(Khi tác ý) rằng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, được yên Ổn, 
được an lạc, như thế (vị ấy) không rung động bởi sự phóng dật; từ tâm giải 
thoát là được tăng cường bởi định lực. 


(Khi tác ý) rằng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, được yên Ổn, 
được an lạc, như thế (vị ấy) không rung động bởi vô minh; từ tâm giải thoát là 
được tăng cường bởi tuệ lực. 


Năm lực này là sự rèn luyện của từ tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được rèn 
luyện nhờ vào năm lực này. Năm lực này là sự tu tập của từ tâm giải thoát, từ 
tâm giải thoát được tu tập nhờ vào năm lực này. Năm lực này là được làm cho 
sung mãn nhờ vảo từ tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được làm cho sung mãn 
nhờ vào năm lực này. Năm lực này là sự tô điểm của từ tâm giải thoát, từ tâm 
giải thoát được tô điểm khéo léo nhờ vào năm lực này. Năm lực này là sự bảo 
trì của từ tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được bảo trì tốt đẹp nhờ vào năm lực 
này. Năm lực này là sự phụ trợ của từ tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được phụ 
trợ tốt đẹp nhờ vào năm lực này. 


Đối với từ tâm giải thoát, năm quyền này là sự rẻn luyện, là sự tu tập, đã được 
làm cho sung mãn, là sự tô điểm, là sự bảo trì, là sự phụ trợ, là có sự toàn vẹn, 
là đồng hành, là đồng sanh, là đã được nối liền, là đã được liên kết, là sự tiễn 
vào, là sự tạo niềm tin, là sự an trụ, là sự giải thoát, là sự chạm đến “Điều này là 
an tịnh, là đã được tạo thành phương tiện, là đã được tạo thành nên tảng, là đã 
được thiết lập, là đã được tích lũy, là đã được khởi đầu tốt đẹp và tĩnh lặng, là 
đã được tu tập tốt đẹp, là đã được khẳng định tốt đẹp, là đã được hiện khởi tốt 
đẹp, là đã được giải thoát tốt đẹp; chúng làm cho sanh trưởng, làm cho sáng tỏ, 
làm cho rạng rỡ. 


Thiết lập niệm rằng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, được yên ôn, 
được an lạc;° như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi niệm giác chỉ. 


Suy xét bằng tuệ rằng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, được yên 
ồn, được an lạc;` như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi trạch pháp 
giác ch1. 


Ra sức tỉnh tấn rằng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, được yên ồn, 
được an lạc;° như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi cần giác chỉ. 


1191 


Làm an tịnh sự bực bội rằng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, được 
yên ôn, được an lạc;” như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi hỷ giác 
chĩ. 


Làm an tịnh sự thô xấu rằng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, được 
yên ôn, được an lạc;° như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi tịnh giác 
chi. 


Tập trung tâm răng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, được yên ồn, 
được an lạc;° như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi định giác chỉ. 


Phân biệt rõ các phiền não băng trí rằng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù 
nghịch, được yên ồn, được an lạc;” như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường 
bởi xả giác ch1. 


Bảy giác chi này là sự rèn luyện của từ tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được rèn 
luyện nhờ vào bảy giác chi này. 


Bảy giác chi này là sự tu tập của từ tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được tu tập 
nhờ vào bảy giác chị này. 


Bảy giác chi này là được làm cho sung mãn nhờ vào từ tâm giải thoát, từ tâm 
giải thoát được làm cho sung mãn nhờ vào bảy giác chị này. 


Bảy giác chỉ này là sự tô điểm của từ tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được tô 
điểm khéo léo nhờ vào bảy giác chỉ này. 


Bảy giác chi này là sự bảo trì của từ tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được bảo 
trì tốt đẹp nhờ vào bảy giác chỉ này. 


Bảy giác chi này là sự phụ trợ của từ tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được phụ 
trợ tốt đẹp nhờ vào bảy giác chi này. 


Đối với từ tâm giải thoát, bảy giác chi này là sự rẻn luyện, là sự tu tập, đã được 
làm cho sung mãn, là sự tô điểm, là sự bảo trì, là sự phụ trợ, có sự toàn vẹn, là 
đồng hành, là đồng sanh, là đã được nói liền, là đã được liên kết, là sự tiến vào, 
là sự tạo niềm tin, là sự an trụ, là sự giải thoát, là sự chạm đến “Điều này là an 
tịnh,` là đã được tạo thành phương tiện, là đã được tạo thành nên tảng, là đã 
được thiết lập, là đã được tích lũy, là đã được khởi đầu tốt đẹp và tĩnh lặng, là 
đã được tu tập tốt đẹp, là đã được khăng định tốt đẹp, là đã được hiện khởi tốt 
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đẹp, là đã được giải thoát tốt đẹp; chúng làm cho sanh trưởng, làm cho sáng tỏ, 
làm cho rạng rỡ. 


Nhận thức đúng đắn rằng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, được 
yên ồn, được an lạc;” như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi chánh 
kiến. 


Gắn chặt đúng đắn (tâm vào cảnh) rằng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù 
nghịch, được yên ôn, được an lạc;° như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường 
bởi chánh tư duy. 


Gìn giữ đúng đắn răng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, được yên 
ồn, được an lạc;` như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi chánh ngữ. 


Làm cho sanh khởi đúng đắn răng: “Tắt cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, 
được yên ồn, được an lạc;` như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi 
chánh nghiệp. 


Làm cho trong sạch rằng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, được yên 
ồn, được an lạc; như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi chánh mạng. 


Ra sức đúng đắn răng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, được yên 
ồn, được an lạc;' như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi chánh tinh 
tấn. 


Thiết lập đúng đắn rằng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, được yên 
ồn, được an lạc;` như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi chánh niệm. 


Tập trung (tâm) đúng đắn rằng: “Tất cả chúng sanh hãy là không thù nghịch, 
được yên ổn, được an lạc; như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi 
chánh định. 


Tám chỉ đạo này là sự rèn luyện của từ tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được rèn 
luyện nhờ vào tám chi đạo này. Tám chi đạo này là sự tu tập của từ tâm giải 
thoát, từ tâm giải thoát được tu tập nhờ vào tám chi đạo này. Tám chi đạo này là 
được làm cho sung mãn nhờ vảo từ tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được làm 
cho sung mãn nhờ vào tám chỉ đạo này. Tám chỉ đạo này là sự tô điểm của từ 
tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được tô điểm khéo léo nhờ vào tám chỉ đạo này. 
Tám chi đạo này là sự bảo trì của từ tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được bảo 
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trì tốt đẹp nhờ vào tám chi đạo này. Tám chi đạo này là sự phụ trợ của từ tâm 
giải thoát, từ tâm giải thoát được phụ trợ tốt đẹp nhờ vào tám chi đạo này. 


Đối với từ tâm giải thoát, tám chi đạo này là sự rẻn luyện, là sự tu tập, đã được 
làm cho sung mãn, là sự tô điểm, là sự bảo trì, là sự phụ trợ, có sự toàn vẹn, là 
đồng hành, là đồng sanh, là đã được nói liền, là đã được liên kết, là sự tiến vào, 
là sự tạo niềm tin, là sự an trụ, là sự giải thoát, là sự chạm đến “Điều này là an 
tịnh,' là đã được tạo thành phương tiện, là đã được tạo thành nên tảng, là đã 
được thiết lập, là đã được tích lũy, là đã được khởi đầu tốt đẹp và tĩnh lặng, là 
đã được tu tập tốt đẹp, là đã được khẳng định tốt đẹp, là đã được hiện khởi tốt 
đẹp, là đã được giải thoát tốt đẹp; chúng làm cho sanh trưởng, làm cho sáng tỏ, 
làm cho rạng rỡ. 


Đối với tất cả các sinh mạng... Đối với tất cả các hiện hữu ... Đối với tất cả các 
cá nhân ... Đối với tất cả các hạng có bản ngã ... Đối với tất cả nữ nhân... Đối 
với tất cả nam nhân... Đối với tất cả Thánh nhân... Đối với tất cả phàm nhân ... 
Đối với tất cả chư thiên ... Đối với tất cả loài người ... Đối với tất cả hàng đọa 
xứ, xua đi sự áp bức bằng sự không áp bức, xua đi sự hãm hại bằng sự không 
hãm hại, xua ổi sự bực bội bằng sự không bực bội, xua đi sự hủy hoại bằng sự 
không hủy hoại, xua đi sự quấy rồi băng sự không quấy rối rằng: “Tất cả chúng 
sanh hãy là không thù nghịch chớ có thù nghịch, hãy được an lạc chớ bị khổ 
đau, bản thân hãy được an lạc bản thân chớ bị khổ đau." “Thể hiện từ ái đến tất 
cả hàng đọa xứ với tám biểu hiện này' là từ ái. “Suy xét về pháp ấy' là tâm. 
“Được giải thoát khỏi sự xâm nhập của tất cả các độc hại” là giải thoát. “Từ ái và 
tâm và giải thoát” là từ tâm giải thoát. 


Cương quyết với đức tin rằng: “Tất cả hàng đọa xứ hãy là không thù nghịch, 
được yên ôn, được an lạc;” như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi tín 
quyên ...(như trên)...; chúng làm cho sanh trưởng, làm cho sáng tỏ, làm cho rạng 
TỠ. 


Đối với tất cả chúng sanh ở hướng đông... Đối với tất cả chúng sanh ở hướng 
tây ... Đối với tất cả chúng sanh ở hướng bắc ... Đối với tất cả chúng sanh ở 
hướng nam ... Đối với tất cả chúng sanh ở hướng đông nam... Đối với tất cả 
chúng sanh ở hướng tây bắc ... Đối với tất cả chúng sanh ở hướng đông bắc ... 
Đối với tất cả chúng sanh ở hướng tây nam ... Đối với tất cả chúng sanh ở 
hướng dưới ... Đối với tất cả chúng sanh ở hướng trên, xua đi sự áp bức bằng sự 
không áp bức, xua đi sự hãm hại bằng sự không hãm hại, xua đi sự bực bội bằng 
sự không bực bội, xua đi sự hủy hoại bằng sự không hủy hoại, xua ổi sự quấy 
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rồi bằng sự không quấy rối rằng: “Tất cả chúng sanh ở hướng trên hãy là không 
thù nghịch chớ có thù nghịch, hãy được an lạc chớ bị khổ đau, bản thân hãy 
được an lạc bản thân chớ bị khô đau." “Thể hiện từ ái đến tất cả hàng đọa xứ với 
tám biểu hiện này' là từ ái. “Suy xét về pháp ấy' là tâm. “Được giải thoát khỏi 
sự xâm nhập của tất cả các độc hại' là giải thoát. “Từ ái và tâm và giải thoát” là 
từ tâm giải thoát. 


Cương quyết với đức tin rằng: “Tất cả hàng đọa xứ ở hướng trên hãy là không 
thù nghịch, được yên ổn, được an lạc;” như thế từ tâm giải thoát là được tăng 
cường bởi tín quyên ...(như trên)...; chúng làm cho sanh trưởng, làm cho sáng 
tỏ, làm cho rạng Tỡ. 


Đối với tất cả các sinh mạng ở hướng đông ... Đối với tất cả các hiện hữu... Đối 
với tất cả các cá nhân ... Đối với tất cả các hạng có bản ngã ... Đối với tất cả nữ 
nhân ... Đối với tất cả nam nhân... Đối với tất cả Thánh nhân ... Đối với tất cả 
phàm nhân ... Đối với tất cả chư thiên ... Đối với tất cả loài người ... Đối với tất 
cả hàng đọa xứ... Đối với tất cả hàng đọa xứ ở hướng tây ... Đối với tất cả hàng 
đọa xứ ở hướng bắc ... Đối với tất cả hàng đọa xứ ở hướng nam... Đối với tất cả 
hàng đọa xứ ở hướng đông nam... Đối với tất cả hàng đọa xứ ở hướng tây bắc 
... Đối với tất cả hàng đọa xứ ở hướng đông bắc ... Đối với tất cả hàng đọa xứ ở 
hướng tây nam... Đối với tất cả hàng đọa xứ ở hướng dưới ... Đối với tất cả 
hàng đọa xứ ở hướng trên, xua đi sự áp bức bằng sự không áp bức, xua đi sự 
hãm hại bằng sự không hãm hại, xua đi sự bực bội bằng sự không bực bội, xua 
đi sự hủy hoại bằng sự không hủy hoại, xua đi sự quấy rối băng sự không quấy 
rồi rằng: “Tất cả hàng đọa xứ ở hướng trên hãy là không thù nghịch chớ có thù 
nghịch, hãy được an lạc chớ bị khổ đau, bản thân hãy được an lạc bản thân chớ 
bị khổ đau.” “Thể hiện từ ái đến tất cả hàng đọa xứ với tám biểu hiện này" là từ 
ái. “Suy xét về pháp ấy' là tâm. “Được giải thoát khỏi sự xâm nhập của tất cả 
các độc hại" là giải thoát. “Từ ái và tâm và giải thoát” là từ tâm giải thoát. 


Cương quyết với đức tin rằng: “Tất cả hàng đọa xứ ở hướng trên hãy là không 
thù nghịch, được yên ổn, được an lạc;` như thế từ tâm giải thoát là được tăng 
cường bởi tín quyền. Ra sức tinh tấn rằng: “Tất cả hàng đọa xứ ở hướng trên hãy 
là không thù nghịch, được yên ổn, được an lạc;` như thế từ tâm giải thoát là 
được tăng cường bởi tấn quyên. Thiết lập niệm rằng: ...(như trên)... như thế từ 
tâm giải thoát là được tăng cường bởi niệm quyên. Tập trung tâm răng: ...(như 
trên)... như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi định quyền. Nhận biết 
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băng tuệ răng: ...(như trên)... như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi 
tuệ quyền. 


Năm quyên này là sự rèn luyện của từ tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được rèn 
luyện nhờ vào năm quyên này. ...(như trên)...; chúng làm cho sanh trưởng, làm 
cho sáng tỏ, làm cho rạng Tỡ. 


Không dao động ở sự không có đức tin rằng: “Tất cả hàng đọa xứ ở hướng trên 
hãy là không thù nghịch, được yên ồn, được an lạc;` như thế từ tâm giải thoát là 
được tăng cường bởi tín quyền. Không dao động ở sự biếng nhác rằng: ...(như 
trên)... như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi tấn lực. Không dao 
động ở sự buông lung răng: ...(như trên)... như thế từ tâm giải thoát là được tăng 
cường bởi niệm lực. Không dao động ở sự phóng dật rằng: ...(như trên)... như 
thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi định lực. Không dao động ở vô 
minh rằng: ...(như trên)... như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi tuệ 
lực. 


Năm lực này là sự rèn luyện của từ tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được rèn 
luyện nhờ vào năm quyên này. ...(như trên)...; chúng làm cho sanh trưởng, làm 
cho sáng tỏ, làm cho rạng rỡ. 


Thiết lập niệm rằng: “Tất cả hàng đọa xứ ở hướng trên hãy là không thù nghịch, 
được yên ổn, được an lạc; như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi 
niệm giác chi. Suy xét băng tuệ rằng: ...(như trên)... như thế từ tâm giải thoát là 
được tăng cường bởi trạch pháp giác chỉ. Ra sức tinh tấn rằng: ...(như trên)... 
như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi cần giác chi. Làm an tịnh sự 
bực bội rằng: ...(như trên)... như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi hỷ 
giác chỉ. Làm an tịnh sự thô xấu rằng: ...(như trên)... như thế từ tâm giải thoát là 
được tăng cường bởi tịnh giác chi. Tập trung tâm răng: ...(như trên)... như thế từ 
tâm giải thoát là được tăng cường bởi định giác chi. Phân biệt rõ các phiền não 
băng trí rằng: ...(như trên)... như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi xả 
giác chị. 

Bảy giác chi này là sự rèn luyện của từ tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được rèn 
luyện nhờ bảy giác chị này. ...(như trên)...; chúng làm cho sanh trưởng, làm cho 


sáng tỏ, làm cho rạng rỡ. 


Nhận thức đúng đắn rằng: “Tất cả hàng đọa xứ ở hướng trên hãy là không thù 
nghịch, được yên ôn, được an lạc;° như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường 
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bởi chánh kiến. Gắn chặt đúng đắn (tâm vào cảnh) răng: ...(như trên)... như thế 
từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi chánh tư duy. Gìn giữ đúng đắn rằng: 
...(như trên)... như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi chánh ngữ. Làm 
cho sanh khởi đúng đắn rằng: ...(như trên)... như thế từ tâm giải thoát là được 
tăng cường bởi chánh nghiệp. Làm cho trong sạch rằng: ...(như trên)... như thế 
từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi chánh mạng. Ra sức đúng đắn rằng: 
...(như trên)... như thế từ tâm giải thoát là được tăng cường bởi chánh tỉnh tấn. 
Thiết lập đúng đắn răng: ...(như trên)... như thế từ tâm giải thoát là được tăng 
cường bởi chánh niệm. Tập trung (tâm) đúng đắn rằng: ...(như trên)... như thế từ 
tâm giải thoát là được tăng cường bởi chánh định. 


Tám chi đạo này là sự rèn luyện của từ tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được rèn 
luyện nhờ vào tám chi đạo này. ...(như trên)... Tám chi đạo này là sự phụ trợ của 
từ tâm giải thoát, từ tâm giải thoát được phụ trợ tốt đẹp nhờ vào tám chi đạo 
này. 


Đối với từ tâm giải thoát, tám chi đạo này là sự rẻn luyện, là sự tu tập, đã được 
làm cho sung mãn, là sự tô điểm, là sự bảo trì, là sự phụ trợ, có sự toàn vẹn, là 
đồng hành, là đồng sanh, là đã được nói liền, là đã được liên kết, là sự tiến vào, 
là sự tạo niềm tin, là sự an trụ, là sự giải thoát, là sự chạm đến “Điều này là an 
tịnh,' là đã được tạo thành phương tiện, là đã được tạo thành nên tảng, là đã 
được thiết lập, là đã được tích lũy, là đã được khởi đầu tốt đẹp và tĩnh lặng, là 
đã được tu tập tốt đẹp, là đã được khẳng định tốt đẹp, là đã được hiện khởi tốt 
đẹp, là đã được giải thoát tốt đẹp; chúng làm cho sanh trưởng, làm cho sáng tỏ, 
làm cho rạng rỡ. 


Phần Giảng về Từ Ái được đầy đủ. 


--ooOoo-- 
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V. GLÁNG VẺ LY THAM ÁI 


Ly tham ái là Đạo, sự giải thoát là Quả. 


Ly tham ái là Đạo là (có ý nghĩa) thế nào? Vào sát-na Đạo Nhập Lưu, chánh 
kiến theo ý nghĩa nhận thức loại bỏ tà kiến, loại bỏ các phiền não xu hướng theo 
điều ấy và các uần, loại bỏ tất cả các hiện tướng ở ngoại phần. 


Ly tham ái có đối tượng là ly tham ái, có hành xứ là ly tham ái, được hiện khởi 
ở ly tham ái, được tồn tại ở ly tham ái, được thiết lập ở ly tham ái.) 

Ly tham ái: Có hai ly tham ái: Niết Bàn là ly tham ái, và tất cả các pháp sanh 
lên từ đối tượng Niết Bàn đều là ly tham ái. “Bảy chỉ phần đồng sanh đi đến ly 


tham ái,' 


! như thế ly tham ái là đạo lộ. “Bằng đạo lộ ấy, chư Phật và các Thinh 
Văn đi đến Niết Bàn là hướng chưa đi,` như thế là đạo lộ có tám chỉ phần. “Cho 
đến các đạo lộ của các học thuyết khác của số đông Sa-môn và Bà-la-môn, 
chính Thánh Đạo tám chi phần này là tột đỉnh, hạng nhất, dẫn đầu, tối thượng, 


và ưu tú,` như thế trong số các đạo lộ, tám chi phần là hạng nhất. 


Chánh tư duy, theo ý nghĩa gắn chặt (tâm vào cảnh), loại bỏ tà tư duy. ...(như 
trên)... Chánh ngữ, theo ý nghĩa gìn giữ, loại bỏ tà ngữ. ...(như trên)... Chánh 
nghiệp, theo ý nghĩa nguồn sanh khởi, loại bỏ tà nghiệp. ...(như trên)... Chánh 
mạng, theo ý nghĩa trong sạch, loại bỏ tà mạng. ...(như trên)... Chánh tỉnh tấn, 
theo ý nghĩa ra sức, loại bỏ tà tỉnh tấn. ...(như trên)... Chánh niệm, theo ý nghĩa 
thiết lập, loại bỏ tà niệm. ...(như trên)... Chánh định, theo ý nghĩa không tản 
mạn, loại bỏ tà định, loại bỏ các phiền não xu hướng theo điều ấy và các uân, 
loại bỏ tất cả các hiện tướng ở ngoại phần. Ly tham ái có đối tượng là ly tham 
á1, có hành xứ là ly tham ái, được hiện khởi ở ly tham ái, được tồn tại ở ly tham 
ái, được thiết lập ở ly tham ái. 


Ly tham ái: Có hai ly tham ái: Niết Bàn là ly tham ái, và tất cả các pháp sanh 
lên từ đối tượng Niết Bàn đều là ly tham ái. “Bảy chi phần đồng sanh đi đến ly 
tham ái,` như thế ly tham ái là đạo lộ. “Bằng đạo lộ ấy, chư Phật và các Thinh 
Văn đi đến Niết Bàn là hướng chưa đi,` như thế là đạo lộ có tám chỉ phần. “Cho 
đến các đạo lộ của các học thuyết khác của số đông Sa-môn và Bà-la-môn, 
chính Thánh Đạo tám chi phần này là tột đỉnh, hạng nhất, dẫn đầu, tối thượng, 
và ưu tú,` như thế trong số các đạo lộ, tám chi phần là hạng nhất. 
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Vào sát-na Đạo Nhất Lai, chánh kiến theo ý nghĩa nhận thức ...(như trên)... 
Chánh định theo ý nghĩa không tản mạn loại bỏ sự ràng buộc của ái dục, sự ràng 
buộc của bắt bình có tính chất thô thiển, ái dục ngủ ngầm và bắt bình ngủ ngầm 
có tính chất thô thiên, loại bỏ các phiền não xu hướng theo điều ấy và các uân, 
loại bỏ tất cả các hiện tướng ở ngoại phần. Ly tham ái có đối tượng là ly tham 
á1, có hành xứ là ly tham ái, được hiện khởi ở ly tham ái, được tồn tại ở ly tham 
ái, được thiết lập ở ly tham ái. 


Ly tham ái: Có hai ly tham ái: Niết Bàn là ly tham ái, và tất cả các pháp sanh 
lên từ đối tượng Niết Bàn đều là ly tham ái. “Bảy chi phần đồng sanh đi đến ly 
tham ái,` như thế ly tham ái là đạo lộ. 'Bằng đạo lộ ấy, chư Phật và các Thinh 
Văn đi đến Niết Bàn là hướng chưa đi,` như thế là đạo lộ có tám chỉ phần. “Cho 
đến các đạo lộ của các học thuyết khác của số đông Sa-môn và Bà-la-môn, 
chính Thánh Đạo tám chi phần này là tột đỉnh, hạng nhất, dẫn đầu, tối thượng, 
và ưu tú;` như thế trong số các đạo lộ, tám chi phần là hạng nhất. 


Vào sát-na Đạo Bất Lai, chánh kiến theo ý nghĩa nhận thức ...(như trên)... 
Chánh định theo ý nghĩa không tản mạn loại bỏ sự ràng buộc của ái dục và sự 
ràng buộc của bất bình có tính chất vi tế, ái dục ngủ ngầm và bất bình ngủ ngầm 
có tính chất vi tế loại bỏ các phiền não xu hướng theo điều ấy và các uân, loại 
bỏ tất cả các hiện tướng ở ngoại phần. Ly tham ái có đối tượng là ly tham ái 
...(như trên)... như thế trong số các đạo lộ, tám chi phần là hạng nhất. 


Vào sát-na Đạo A-la-hán, chánh kiến theo ý nghĩa nhận thức ...(nt)... Chánh 
định theo ý nghĩa không tản mạn loại bỏ ái sắc, ái vô sắc, ngã mạn, phóng dật, 
vô minh, ngã mạn ngủ ngầm, ái hữu ngủ ngầm, vô minh ngủ ngầm, loại bỏ các 
phiền não xu hướng theo điều ấy và các uân, loại bỏ tất cả các hiện tướng ở 
ngoại phần. Ly tham ái có đối tượng là ly tham ái, có hành xứ là ly tham ái, 
được hiện khởi ở ly tham ái, được tồn tại ở ly tham ái, được thiết lập ở ly tham 
á1. 


Ly tham ái: Có hai ly tham ái: Niết Bàn là ly tham ái, và tất cả các pháp sanh 
lên từ đối tượng Niết Bàn đều là ly tham ái. “Bảy chi phần đồng sanh đi đến ly 
tham ái,` như thế ly tham ái là đạo lộ. “Bằng đạo lộ ấy, chư Phật và các Thinh 
Văn đi đến Niết Bàn là hướng chưa đi,` như thế là đạo lộ có tám chỉ phần. “Cho 
đến các đạo lộ của các học thuyết khác của số đông Sa-môn và Bà-la-môn, 
chính Thánh Đạo tám chỉ phần này là tột đỉnh, hạng nhất, dẫn đầu, tối thượng, 
và ưu tú, như thế trong số các đạo lộ, tám chi phần là hạng nhất. 
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Ly tham ái là nhận thức, tức là chánh kiến. Ly tham ái là sự gắn chặt (tâm vào 
cảnh), tức là chánh tư duy. Ly tham ái là sự gìn giữ, tức là chánh ngữ. Ly tham 
ái là nguồn sanh khởi, tức là chánh nghiệp. Ly tham ái là sự trong sạch, tức là 
chánh mạng. Ly tham ái là sự ra sức, tức là chánh tinh tấn. Ly tham ái là sự thiết 
lập, tức là chánh niệm. Ly tham ái là sự không tản mạn, tức là chánh định. 


Ly tham ái là sự thiết lập, tức là niệm giác chỉ. Ly tham ái là sự suy xét, tức là 
trạch pháp giác chi. Ly tham ái là sự ra sức, tức là cần giác chi. Ly tham ái là sự 
lan tỏa, tức là hỷ giác chi. Ly tham ái là sự an tịnh, tức là tịnh giác chi. Ly tham 
ái là sự không tản mạn, tức là định giác chị. Ly tham ái là sự phân biệt rõ, tức là 
xả giác ch1. 


Ly tham ái là không dao động ở sự không có đức tin, tức là tín lực. Ly tham ái 
là không dao động ở sự biếng nhác, tức là tấn lực. Ly tham ái là không dao động 
ở sự buông lung, tức là mệm lực. Ly tham ái là không dao động ở sự phóng dật, 
tức là định lực. Ly tham ái là không dao động ở sự vô minh, tức là tuệ lực. 


Ly tham ái là sự cương quyết, tức là tín quyền. Ly tham ái là sự ra sức, tức là 
tấn quyên. Ly tham ái là sự thiết lập, tức là niệm quyên. Ly tham ái là sự không 
tản mạn, tức là định quyên. Ly tham ái là sự nhận thức, tức là tuệ quyên. 


Các quyền, theo ý nghĩa chủ đạo, là ly tham ái. Lực, theo ý nghĩa không thể bị 
lay chuyến, là ly tham ái. Các giác chi, theo ý nghĩa dẫn xuất, là ly tham ái. 
Đạo, theo ý nghĩ chủng tử, là ly tham ái. Sự thiết lập niệm, theo ý nghĩa thiết 
lập, là ly tham ái. Các chân lý, theo ý nghĩa của thực thể, là ly tham ái. Chỉ tịnh, 
theo ý nghĩa không tản mạn, là ly tham ái. Minh sát theo ý nghĩa quán xét, là ly 
tham ái. Chỉ tịnh và minh sát, theo ý nghĩa nhất vị, là ly tham ái. Sự kết hợp 
chung, theo ý nghĩa không vượt quá, là ly tham ái. Giới thanh tịnh, theo ý nghĩa 
thu thúc, là ly tham ái. Tâm thanh tịnh, theo ý nghĩa không tản mạn, là ly tham 
ái. Kiến thanh tịnh, theo ý nghĩa nhận thức, là ly tham ái. Giải thoát, theo ý 
nghĩa thoát khỏi, là ly tham ái. Minh, theo ý nghĩa thấu triệt, là ly tham ái. Giải 
thoát, theo ý nghĩa buông bỏ, là ly tham ái. Trí về sự đoạn tận, theo ý nghĩa 
đoạn trừ, là ly tham ái. Ước muốn, theo ý nghĩa nguồn cội, là ly tham ái. Tác ý, 
theo ý nghĩa nguồn sanh khởi, là ly tham ái. Xúc, theo ý nghĩa liên kết, là ly 
tham ái. Thọ, theo ý nghĩahội tụ, là ly tham ái. Định, theo ý nghĩa dẫn đầu, là ly 
tham ái. Niệm, theo ý nghĩa chủ đạo, là ly tham ái. Tuệ, theo ý nghĩa cao thượng 
trong các pháp thiện, là ly tham ái. Giải thoát, theo ý nghĩa của cốt lỏi, là ly 
tham ái. Niết Bàn liên quan đến bất tử, theo ý nghĩa kết thúc, là ly tham ái. 
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Sự nhận thức là Đạo, tức là chánh kiến. Sự gắn chặt (tâm vào cảnh) là Đạo, tức 
là chánh tư duy ...nt)... Niết Bàn liên quan đến bắt tử, theo ý nghĩa kết thúc, là 
Đạo. Ly tham ái là Đạo là (có ý nghĩa) như thế. 


Sự giải thoát là Quả là (có ý nghĩa) thế nào? Vào sát-na Đạo Nhập Lưu, chánh 
kiến theo ý nghĩa nhận thức được giải thoát khỏi tà kiến, được giải thoát khỏi 
các phiền não xu hướng theo điều ấy và khỏi các uẫn, được giải thoát khỏi tất cả 
các hiện tướng ở ngoại phần. Sự giải thoát có đối tượng là giải thoát, có hành xứ 
là giải thoát, được hiện khởi ở giải thoát, được tồn tại ở giải thoát, được thiết lập 
ở giải thoát. 


Sự giải thoát: Có hai sự giải thoát: “Niết Bàn là sự giải thoát, và tất cả các pháp 
sanh lên từ đối tượng Niết Bàn đều là sự giải thoát;` như thế, giải thoát là Quả. 


Chánh tư duy, theo ý nghĩa gắn chặt (tâm vào cảnh), giải thoát khỏi tà tư duy, 
giải thoát khỏi các phiền não xu hướng theo điều ấy và các uân, giải thoát khỏi 
tất cả các hiện tướng ngoại phần. Sự giải thoát có đối tượng là giải thoát, có 
hành xứ là giải thoát, được hiện khởi ở giải thoát, được tồn tại ở giải thoát, được 
thiết lập ở giải thoát. 


Sự giải thoát: Có hai sự giải thoát: “Niết Bàn là sự giải thoát, và tất cả các pháp 
sanh lên từ đối tượng Niết Bàn đều là sự giải thoát;` như thế, giải thoát là Quả. 


Chánh ngữ, theo ý nghĩa gìn giữ, giải thoát khỏi tà ngữ ... Chánh nghiệp, theo ý 
nghĩa nguồn sanh khởi, giải thoát khỏi tà nghiệp ... Chánh mạng, theo ý nghĩa 
trong sạch, giải thoát khỏi tà mạng ... Chánh tinh tấn, theo ý nghĩa ra sức, giải 
thoát khỏi tà tỉnh tấn ... Chánh niệm, theo ý nghĩa thiết lập, giải thoát khỏi tà 
niệm ... Chánh định, theo ý nghĩa không tản mạn, giải thoát khỏi tà định, giải 
thoát khỏi các phiền não xu hướng theo điều ấy và khỏi các uân, giải thoát khỏi 
tất cả các hiện tướng ở ngoại phần. Sự giải thoát có đối tượng là giải thoát, có 
hành xứ là giải thoát, được hiện khởi ở giải thoát, được tồn tại ở giải thoát, được 
thiết lập ở giải thoát. 

Sự giải thoát: Có hai sự giải thoát: “Niết Bàn là sự giải thoát, và tất cả các pháp 
sanh lên từ đối tượng Niết Bàn đều là sự giải thoát;` như thế, sự giải thoát là 
Quả. 

Vào sát-na Quả Nhất Lai, chánh kiến theo ý nghĩa nhận thức ...(như trên)... 
Chánh định theo ý nghĩa không tản mạn giải thoát khỏi sự ràng buộc của ái dục, 
sự ràng buộc của bất bình có tính chất thô thiên, ái dục ngủ ngầm và bất bình 
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ngủ ngầm có tính chất thô thiển, giải thoát khỏi các phiền não xu hướng theo 
điều ấy và khỏi các uấn, giải thoát khỏi tất cả các hiện tướng ở ngoại phần. Sự 
giải thoát có đối tượng là giải thoát, có hành xứ là giải thoát, được hiện khởi ở 
giải thoát, được tồn tại ở giải thoát, được thiết lập ở giải thoát. 


Sự giải thoát: Có hai sự giải thoát: “Niết Bàn là sự giải thoát, và tất cả các pháp 
sanh lên từ đối tượng Niết Bàn đều là sự giải thoát;` như thế, giải thoát là Quả. 


Vào sát-na Quả Bất Lai, chánh kiến theo ý nghĩa nhận thức ...(như trên)... 
Chánh định theo ý nghĩa không tản mạn giải thoát khỏi! sự ràng buộc của ái dục 
và sự ràng buộc của bất bình có tính chất vi tế, ái dục ngủ ngầm và bất bình ngủ 
ngầm có tính chất vi tế giải thoát khỏi các phiền não xu hướng theo điều ấy và 
khỏi các uân, giải thoát khỏi tất cả các hiện tướng ở ngoại phân. Sự giải thoát có 
đối tượng là giải thoát, có hành xứ là giải thoát, được hiện khởi ở giải thoát, 
được tôn tại ở giải thoát, được thiết lập ở giải thoát. 


Sự giải thoát: Có hai sự giải thoát: ...(nf)... giải thoát là Quả. 


Vào sát-na Quả A-la-hán, chánh kiến theo ý nghĩa nhận thức ...(như trên)... 
Chánh định theo ý nghĩa không tản mạn giải thoát khỏi ái sắc, ái vô sắc, ngã 
mạn, phóng dật, vô minh, ngã mạn ngủ ngầm, ái hữu ngủ ngầm, vô minh ngủ 
ngầm, giải thoát khỏi các phiền não xu hướng theo điều ấy và khỏi các uẫn, giải 
thoát khỏi tất cả các hiện tướng ở ngoại phần. Sự giải thoát có đối tượng là giải 
thoát, có hành xứ là giải thoát, được tồn tại ở giải thoát, được thiết lập ở giải 
thoát. 


Sự giải thoát: Có hai sự giải thoát: “Niết Bàn là sự giải thoát, và tất cả các pháp 
sanh lên từ đối tượng Niết Bàn đều là sự giải thoát;` như thế, giải thoát là Quả. 


Giải thoát là sự nhận thức, tức là chánh kiến. ...(như trên)... Giải thoát là sự 
không tản mạn, tức là chánh định. Giải thoát là sự thiết lập, tức là niệm giác chi. 
..(như trên)... Giải thoát là sự phân biệt rõ, tức là xả giác chị. Giải thoát là 
không dao động ở sự không có đức tin, tức là tín lực. ...(như trên)... Giải thoát là 
không dao động ở vô minh, tức là tuệ lực. Giải thoát là sự cương quyết, tức là 
tín quyền ...(như trên)... Giải thoát là sự nhận thức, tức là tuệ quyên. 


Các quyền, theo ý nghĩa chủ đạo, là sự giải thoát. Các lực, theo ý nghĩa không 
bị dao động, là sự giải thoát. Các giác chi, theo ý nghĩa dẫn xuất, là sự giải 
thoát. Đạo, theo ý nghĩ chủng tử, là sự giải thoát. Sự thiết lập niệm, theo ý nghĩa 
thiết lập, là sự giải thoát. Chánh cần, theo ý nghĩa nỗ lực là sự giải thoát. Các 


1202 


nền tảng của thần thông, theo ý nghĩa thành tựu, là sự giải thoát. Các chân lý, 
theo ý nghĩa thực thể, là sự giải thoát. Chỉ tịnh, theo ý nghĩa không tản mạn, là 
sự giải thoát. Minh sát theo ý nghĩa quán xét, là sự giải thoát. Chỉ tịnh và minh 
sát, theo ý nghĩa nhất vị, là sự giải thoát. Sự kết hợp chung, theo ý nghĩa không 
vượt quá, là sự giải thoát. Giới thanh tịnh, theo ý nghĩa thu thúc, là sự giải thoát. 
Tâm thanh tịnh, theo ý nghĩa không tản mạn, là sự giải thoát. Kiến thanh tịnh, 
theo ý nghĩa nhận thức, là sự giải thoát. Giải thoát, theo ý nghĩa thoát khỏi, là sự 
giải thoát. Minh, theo ý nghĩa thấu triệt, là sự giải thoát. Giải thoát, theo ý nghĩa 
buông bỏ, là sự giải thoát. Trí về vô thủ, theo ý nghĩa an tịnh, là sự giải thoát. 
Ước muốn, theo ý nghĩa nguồn cội, là sự giải thoát. Tác ý, theo ý nghĩa nguồn 
sanh khởi, là sự giải thoát. Xúc, theo ý nghĩa liên kết, là sự giải thoát. Thọ, theo 
ý nghĩa hội tụ, là sự giải thoát. Định, theo ý nghĩa dẫn đầu, là sự giải thoát. 
Niệm, theo ý nghĩa chủ đạo, là sự giải thoát. Tuệ, theo ý nghĩa cao thượng trong 
các pháp thiện, là sự giải thoát. Giải thoát, theo ý nghĩa của cốt lỏi, là sự giải 
thoát. Niết Bàn liên quan đến bắt tử, theo ý nghĩa kết thúc, là sự giải thoát. Sự 
giải thoát là Quả là (có ý nghĩa) như thế. 


Ly tham ái là Đạo, sự giải thoát là Quả là (có ý nghĩa) như thế. 


Phần Giảng về Ly Tham Ái được đầy đủ. 


-=0oOoo-- 


1203 


VI. GLÁẮNG VÉ SỰ PHÂN TÍCH 


Tôi đã được nghe như vầy: Một thời đức Thế Tôn ngự tại Bãrãnasi, Isipatana, 
nơi vườn nai. Tại đó, đức Thế Tôn đã nói với các vị tỳ khưu nhóm năm vị rằng: 


- Này các tỳ khưu, đây là hai cực đoan mà bậc xuất gia không nên thực hành. 
Hai là gì? Đây là sự say đắm về dục lạc trong các dục, kém cỏi, thô thiển, tầm 
thường, không cao thượng, không đem lại lợi ích, và đây là sự gắn bó với việc 
hành hạ bản thân, đau khổ, không cao thượng, không đem lại lợi ích. Này các tỳ 
khưu, sau khi không tiếp cận cả hai cực đoan ấy, lỗi thực hành trung hòa đã 
được đức Như lai tự mình giác ngộ khiến cho mắt được thấy, khiến cho trí được 
sáng, dẫn đến tịch tịnh, thăng trí, hoàn toàn giác ngộ, Niết Bàn. 


Và này các tỳ khưu, lối thực hành trung hòa đã được đức Như lai tự mình giác 
ngộ khiến cho mắt được thấy, khiến cho trí được sáng, dẫn đến tịch tịnh, thắng 
trí, hoàn toàn giác ngộ, Niết Bàn, (lối thực hành trung hòa) ấy là gì? Đó chính là 
Thánh Đạo tám chi phần tức là chánh kiến, chánh tư duy, chánh ngữ, chánh 
nghiệp, chánh mạng, chánh cần, chánh niệm, chánh định. Này các tỳ khưu, lối 
thực hành trung hòa ấy đã được đức Như lai tự mình giác ngộ khiến cho mắt 
được thấy, khiến cho trí được sáng, dẫn đến tịch tịnh, thắng trí, hoàn toàn giác 
ngộ, Niết Bàn. 


Này các tỳ khưu, đây là chân lý cao thượng tức là sự Khổ: sanh là khổ, già cũng 
là khổ, bệnh cũng là khổ, chết cũng là khổ, sự gắn bó với những gì không ưa 
thích cũng là khổ, sự chia lìa với những gì ưa thích cũng là khổ, không đạt được 
điều ước muốn cũng là khổ, một cách tóm tắt năm thủ uân là khô. 


Này các tỳ khưu, đây là chân lý cao thượng tức là nhân sanh của Khô. Điều ấy 
chính là ái đưa đến tái sanh, liên kết với khoái lạc và tham ái, có sự thỏa thích ở 
nơi này nơi khác tức là: dục ái, hữu áI, phi hữu ái. 

Này các tỳ khưu, đây là chân lý cao thượng tức là sự điệt tận Khổ. Điều ấy là sự 
diệt tận và ly tham ái không còn dư sót, là sự buông bỏ, là sự từ bỏ, là sự giải 


thoát, là sự không còn chỗ nương tựa đối với chính ái ấy. 


Này các tỳ khưu, đây là chân lý cao thượng tức là sự thực hành đưa đến sự diệt 
tận Khổ. Đó chính là Thánh Đạo tám chỉ phần tức là chánh kiến ...(như trên)... 
chánh định. 
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Này các ty khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi, trí đã sanh khởi, tuệ đã 
sanh khởi, minh đã sanh khởi, ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây 
chưa từng được nghe: “Đây là chân lý cao thượng tức là sự Khổ.” Này các tỳ 
khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi, trí đã sanh khởi, tuệ đã sanh khởi, 
minh đã sanh khởi, ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng 
được nghe: “Đây là chân lý cao thượng tức là sự Khổ cần được biết toàn diện.” 
...(như trên)... đã được biết toàn điện.” 


Này các ty khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi, trí đã sanh khởi, tuệ đã 
sanh khởi, minh đã sanh khởi, ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây 
chưa từng được nghe: “Đây là chân lý cao thượng tức là nhân sanh Khổ." Này 
các ty khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi, trí đã sanh khởi, tuệ đã sanh 
khởi, minh đã sanh khởi, ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa 
từng được nghe: “Đây là chân lý cao thượng tức là nhân sanh Khổ cần được dứt 
bỏ.” ...(như trên)... đã được dứt bỏ. 


Này các ty khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi, trí đã sanh khởi, tuệ đã 
sanh khởi, minh đã sanh khởi, ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây 
chưa từng được nghe: “Đây là chân lý cao thượng tức là sự diệt tận Khổ.” Này 
các ty khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi, trí đã sanh khởi, tuệ đã sanh 
khởi, minh đã sanh khởi, ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa 
từng được nghe: “Đây là chân lý cao thượng tức là sự diệt tận Khổ cần được tác 
chứng.' ...(như trên)... đã được tác chứng. 


Này các ty khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi, trí đã sanh khởi, tuệ đã 
sanh khởi, minh đã sanh khởi, ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây 
chưa từng được nghe: “Đây là chân lý cao thượng tức là sự thực hành đưa đến 
sự diệt tận Khô. Này các tỷ khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi, trí đã 
sanh khởi, tuệ đã sanh khởi, minh đã sanh khởi, ánh sáng đã sanh khởi đối với 
các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Đây là chân lý cao thượng tức là sự 
thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ cần được tu tập." ...(như trên)... đã được tu 
tập. 


Này các tỳ khưu, cho đến khi nào sự biết và thấy đúng theo thực thể của ta về ba 
Luân và mười hai Thể của bốn chân lý cao thượng này chưa được thực sự thanh 
tịnh; này các tỳ khưu, cho đến khi ấy ta chưa công bố là “Đã hoàn toàn giác ngộ 
quả vô thượng Chánh Đăng Giác' ở thế gian tính luôn cõi chư thiên, cõi Ma 
Vương, cõi Phạm thiên, cho đến dòng dõi Sa-môn, Bà-la-môn, chư thiên và loài 
người. Và này các tỳ khưu, bởi vì sự biết và thấy đúng theo thực thê của ta về 
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ba Luân và mười hai Thể trong bốn chân lý cao thượng này đã được thực sự 
thanh tịnh; này các tỳ khưu, khi ấy ta đã công bố là “Đã hoàn toàn giác ngộ quả 
vô thượng Chánh Đăng Giác" ở thế gian tính luôn cõi chư thiên, cõi Ma Vương, 
cõi Phạm thiên, cho đến dòng dõi Sa-môn, Bà-la-môn, chư thiên và loài người. 
Hơn nữa, sự biết và thấy đã sanh khởi đến ta rằng: “Sự giải thoát của ta là không 
thể thay đổi. Đây là lần sanh cuối cùng, giờ không còn tái sanh nữa.) 


Đức Thế Tôn đã giảng về điều ấy. Các tỳ khưu nhóm năm vị đã hoan hÿ thâu 
nhận lời dạy của đức Thế Tôn. Và trong khi bài kinh này được thuyết giảng, 
Pháp nhãn không nhiễm bụi trần, không vết nhơ đã sanh khởi đến đại đức 
Kondañña: “Điều gì có bản tánh được sanh lên, toàn bộ điều ây đều có bản tánh 
hoại diệt. 


Khi bánh xe Pháp được chuyển vận bởi đức Thế Tôn, chư thiên ở địa cầu đã 
đồn đãi lời răng: “Bánh xe Pháp tối thượng ấy đã được đức Thế Tôn chuyển vận 
tại Bãränasl, Isipatana, nơi vườn nai không thể bị chuyền vận nghịch lại bởi Sa- 
môn, Bà-la-môn, Thiên nhân, Ma Vương, Phạm thiên, hoặc bất cứ ai ở trên 
đời." Sau khi nghe được tiếng đôn của chư thiên ở địa cầu, chư thiên ở cõi Tứ 
Đại Thiên Vương đã đồn đãi lời rằng: ...(như trên)... Sau khi nghe được tiếng 
đồn của chư thiên ở cõi Tứ Đại Thiên Vương, chư thiên ở cõi Đạo Lợi đã đồn 
đãi lời rằng: ...(như trên)... chư thiên ở cõi Dạ Ma ...(như trên)... chư thiên ở cõi 
Đầu Suất ...(như trên)... chư thiên ở cõi Hóa Lạc Thiên ...(như trên)... chư thiên 
ở cối Tha Hóa Tự Tại ...(như trên)... chư thiên thuộc hàng Phạm thiên đã đồn 
đãi lời rằng: “Bánh xe Pháp tối thượng ấy đã được đức Thế Tôn chuyền vận tại 
Baranasl, Isipatana, nơi vườn nai không thể bị chuyền vận nghịch lại bởi Sa- 
môn, Bà-la-môn, thiên nhân, Ma Vương, Phạm thiên, hoặc bất cứ ai ở trên đời.) 


Vào thời khắc ấy, vào giây phút ấy, lời đồn đãi ấy đã đi đến các cõi trời Phạm 
thiên. Và mười ngàn thế giới này đã bị lay chuyền, rung động, chấn động. Và 
ánh sáng vô lượng tuyệt vời đã hiện ra ở thế gian, vượt quá hào quang siêu 
phàm của chư thiên. 


Khi ấy, đức Thế Tôn đã thốt lên lời cảm hứng này: “Quà nhiên Kondañña đã 
hiểu được! Quà nhiên Kondañña đã hiểu được!” Do đó, đại đức Kondañña đã có 
tên là 'Aññãkondañña.'' 

(Pháp) nhãn đã sanh khởi, trí đã sanh khởi, tuệ đã sanh khởi, minh đã sanh khởi, 
ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Đây là 
chân lý cao thượng tức là sự Khổ. 
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“(Pháp) nhãn đã sanh khởi" theo ý nghĩa gì? “Trí đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? 
“Tuệ đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? “Minh đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? 'Ánh 
sáng đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? “(Pháp) nhãn đã sanh khởi theo ý nghĩa 
nhận thức. “Trí đã sanh khởi” theo ý nghĩa đã được biết. “Tuệ đã sanh khởi? theo 
ý nghĩa nhận biết. “Minh đã sanh khởi theo ý nghĩa thấu triệt. “Ánh sáng đã 
sanh khởi” theo ý nghĩa chiếu sáng. 


(Pháp) nhãn là pháp, trí là pháp, tuệ là pháp, minh là pháp, ánh sáng là pháp. 
Năm pháp này vừa là đối tượng vừa là hành xứ của sự phân tích các pháp. Các 
đối tượng của việc ấy cũng là các hành xứ của việc ấy, các hành xứ của việc ấy 
cũng là các đối tượng của việc ấy. Vì thế, được nói răng: “7í về các pháp là sự 
phân tích các pháp.” 


Ý nghĩa của sự nhận thức là ý nghĩa, ý nghĩa của điều đã được biết là ý nghĩa, ý 
nghĩa của sự nhận biết là ý nghĩa, ý nghĩa của sự thấu triệt là ý nghĩa, ý nghĩa 
của chiếu sáng là ý nghĩa. Năm ý nghĩa này vừa là đối tượng vừa là hành xứ của 
sự phân tích các ý nghĩa. Các đối tượng của việc ấy cũng là các hành xứ của 
vIệc Ấy, các hành xứ của việc ây cũng là các đối tượng của việc Ấy. Vì thế, được 
nói rằng: “7í về các ý nghĩa là sự phân tích các ý nghĩa.” 


Nói đến văn tự và ngôn từ để chỉ rõ về năm pháp. Nói đến văn tự và ngôn từ để 
chỉ rõ về năm ý nghĩa. Mười ngôn từ này vừa là đối tượng vừa là hành xứ của 
sự phân tích các ngôn từ. Các đối tượng của việc ấy cũng là các hành xứ của 
việc Ấy, các hành xứ của việc ây cũng là các đối tượng của việc Ấy. Vì thế, được 
nói rằng: “7í về các ngôn từ là sự phân tích các ngôn từ.” 


Các trí về năm pháp, các trí về năm ý nghĩa, các trí về mười ngôn từ; hai mươi 
trí này vừa là đối tượng vừa là hành xứ của sự phân tích các phép biện giải. Các 
đối tượng của việc ấy cũng là các hành xứ của việc ấy, các hành xứ của việc ấy 
cũng là các đối tượng của việc ấy. Vì thế, được nói rằng: “7? về các phép biện 
giải là sự phân tích các phép biện giải.” 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi, trí đã sanh khởi, tuệ đã sanh khởi, minh đã sanh khởi, 
ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Đây là 
chân lý cao thượng tức là sự Khổ cần được biết toàn diện. ...(như trên)... đã 
được biết toàn diện.” 


“(Pháp) nhãn đã sanh khởi" theo ý nghĩa gì? “Trí đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? 
“Tuệ đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? 'Minh đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? “Ánh 
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sáng đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? “(Pháp) nhãn đã sanh khởi' theo ý nghĩa 
nhận thức. “Trí đã sanh khởi” theo ý nghĩa đã được biết. “Tuệ đã sanh khởi' theo 
ý nghĩa nhận biết. “Minh đã sanh khởi” theo ý nghĩa thấu triệt. “Ánh sáng đã 
sanh khởi” theo ý nghĩa chiếu sáng. 


(Pháp) nhãn là pháp, trí là pháp, tuệ là pháp, minh là pháp, ánh sáng là pháp. 
Năm pháp này vừa là đối tượng vừa là hành xứ của sự phân tích các pháp. Các 
đối tượng của việc ấy cũng là các hành xứ của việc ấy, các hành xứ của việc ấy 
cũng là các đối tượng của việc ấy. Vì thế, được nói răng: “7í về các pháp là sự 
phân tích các pháp.” 


Ý nghĩa của sự nhận thức là ý nghĩa, ý nghĩa của điều đã được biết là ý nghĩa, ý 
nghĩa của sự nhận biết là ý nghĩa, ý nghĩa của sự thấu triệt là ý nghĩa, ý nghĩa 
của chiếu sáng là ý nghĩa. Năm ý nghĩa này vừa là đối tượng vừa là hành xứ của 
sự phân tích các ý nghĩa. Các đối tượng của việc ấy cũng là các hành xứ của 
vIệc Ấy, các hành xứ của việc ẫy cũng là các đối tượng của việc Ấy. Vì thế, được 
nói rằng: “7?í về các ý nghĩa là sự phân tích các ý nghĩa.” 


Nói đến văn tự và ngôn từ để chỉ rõ về năm pháp. Nói đến văn tự và ngôn từ để 
chỉ rõ về năm ý nghĩa. Mười ngôn từ này vừa là đối tượng vừa là hành xứ của 
sự phân tích các ngôn từ. Các đối tượng của việc ấy cũng là các hành xứ của 
vIệC Ấy, các hành xứ của việc ây cũng là các đối tượng của việc Ấy. Vì thế, được 
nói rằng: “7?í về các ngôn từ là sự phân tích các ngôn từ.” 


Các trí về năm pháp, các trí về năm ý nghĩa, các trí về mười ngôn từ; hai mươi 
trí này vừa là đối tượng vừa là hành xứ của sự phân tích các phép biện giải. Các 
đối tượng của việc ấy cũng là các hành xứ của việc ấy, các hành xứ của việc ấy 
cũng là các đối tượng của việc ấy. Vì thế, được nói rằng: “7?í về các phép biện 
giải là sự phân tích các phép biện giải.” 


Ở chân lý cao thượng tức là sự Khổ có 15 pháp, 15 ý nghĩa, 30 ngôn từ, và 60 
trí. 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp 
trước đây chưa từng được nghe: “Đây là chân lý cao thượng tức là nhân sanh 
Khô. ...(như trên)... (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh 
khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Đây là chân lý cao 
thượng tức là nhân sanh Khổ cần được dứt bỏ. ...(như trên)... đã được dứt bỏ. 
...(như trên)... 
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Ở chân lý cao thượng tức là nhân sanh Khô có 15 pháp, 15 ý nghĩa, 30 ngôn từ, 
và 60 trí. 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp 
trước đây chưa từng được nghe: “Đây là chân lý cao thượng tức là sự diệt tận 
Khô. ...(như trên)... (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh 
khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Đây là chân lý cao 
thượng tức là sự diệt tận Khổ cần được tác chứng. ...(như trên)... đã được tác 
chứng.` ...(như trên)... 


Ở chân lý cao thượng tức là sự diệt tận Khổ có 15 pháp, 15 ý nghĩa, 30 ngôn từ, 
và 60 trí. 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp 
trước đây chưa từng được nghe: “Đây là chân lý cao thượng tức là sự thực hành 
đưa đến sự diệt tận Khổ." ...(như trên)... (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... 
ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Đây là 
chân lý cao thượng tức là sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ cần được tu 
tập.` ...(như trên)... đã được tu tập.' ...(như trên)... 


Ở chân lý cao thượng tức là sự thực hành đưa đến sự diệt tận Khổ có 15 pháp, 
15 ý nghĩa, 30 ngôn từ, và 60 trí. 


Ở bốn chân lý cao thượng có 60 pháp, 60 ý nghĩa, 120 ngôn từ, và 240 trí. 


Này các tỳ khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng 
đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Đây là sự quán 
xét thân trên thân." Này các tỳ khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi 
...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được 
nghe: “Sự quán xét thân trên thân này đây cần được tu tập ...(như trên)... đã 
được tu tập. 


Này các tỳ khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng 
đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Đây là sự quán 
xét thọ trên các thọ.” ... tâm trên tâm." ... pháp trên các pháp.” Này các tỳ khưu, 
ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối 
với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Sự quán xét pháp trên các pháp 
này đây cần được tu tập ...(như trên)... đã được tu tập.) 
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(Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp 
trước đây chưa từng được nghe: “Đây là sự quán xét thân trên thân.” ...(như 
trên)... (Pháp) nhãn đã sanh khởi, trí đã sanh khởi, tuệ đã sanh khởi, minh đã 
sanh khởi, ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được 
nghe: “Sự quán xét thân trên thân này đây cần được tu tập ...(như trên)... đã 
được tu tập. 


“(Pháp) nhãn đã sanh khởi" theo ý nghĩa gì? “Trí đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? 
“Tuệ đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? “Minh đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? 'Ánh 
sáng đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? “(Pháp) nhãn đã sanh khởi' theo ý nghĩa 
nhận thức. “Trí đã sanh khởi” theo ý nghĩa đã được biết. “Tuệ đã sanh khởi” theo 
ý nghĩa nhận biết. 'Minh đã sanh khởi” theo ý nghĩa thấu triệt. “Ánh sáng đã 
sanh khởi” theo ý nghĩa chiếu sáng. 


(Pháp) nhãn là pháp, trí là pháp, tuệ là pháp, minh là pháp, ánh sáng là pháp. 
Năm pháp này vừa là đối tượng vừa là hành xứ của sự phân tích các pháp. Các 
đối tượng của việc ấy cũng là các hành xứ của việc ấy, các hành xứ của việc ấy 
cũng là các đối tượng của việc ấy. Vì thế, được nói răng: “7í về các pháp là sự 
phân tích các pháp.” 


Ý nghĩa của sự nhận thức là ý nghĩa, ý nghĩa của điều đã được biết là ý nghĩa, ý 
nghĩa của sự nhận biết là ý nghĩa, ý nghĩa của sự thấu triệt là ý nghĩa, ý nghĩa 
của chiếu sáng là ý nghĩa. Năm ý nghĩa này vừa là đối tượng vừa là hành xứ của 
sự phân tích các ý nghĩa. Các đối tượng của việc ấy cũng là các hành xứ của 
việc Ấy, các hành xứ của việc ây cũng là các đối tượng của việc Ấy. Vì thế, được 
nói rằng: “7í về các ý nghĩa là sự phân tích các ý nghĩa.” 


Nói đến văn tự và ngôn từ để chỉ rõ về năm pháp. Nói đến văn tự và ngôn từ để 
chỉ rõ về năm ý nghĩa. Mười ngôn từ này vừa là đối tượng vừa là hành xứ của 
sự phân tích các ngôn từ. Các đối tượng của việc ấy cũng là các hành xứ của 
vIệc ẫy, các hành xứ của việc ẫy cũng là các đôi tượng của việc Ấy. Vì thế, được 
nói rằng: “7í về các ngôn từ là sự phân tích các ngôn từ.” 


Các trí về năm pháp, các trí về năm ý nghĩa, các trí về mười ngôn từ; hai mươi 
trí này vừa là đối tượng vừa là hành xứ của sự phân tích các phép biện giải. Các 
đối tượng của việc ấy cũng là các hành xứ của việc ấy, các hành xứ của việc ấy 
cũng là các đối tượng của việc ấy. Vì thế, được nói rằng: “7?í về các phép biện 
giải là sự phân tích các phép biện giải.” 
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Ở sự thiết lập niệm về quán thân trên thân có 15 pháp, 15 ý nghĩa, 30 ngôn từ, 
và 60 trí. 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp 
trước đây chưa từng được nghe: “Đây là sự quán xét thọ trên các thọ.”... tâm 
trên tâm." ... pháp trên các pháp.” ...(như trên)... (Pháp) nhãn đã sanh khởi, trí đã 
sanh khởi, tuệ đã sanh khởi, minh đã sanh khởi, ánh sáng đã sanh khởi đối với 
các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Sự quán xét pháp trên các pháp này 
đây cần được tu tập ...(như trên)... đã được tu tập.” ...(như trên)... Ở sự thiết lập 
niệm về quán pháp trên các pháp có 15 pháp, 15 ý nghĩa, 30 ngôn từ, và 60 trí. 


Ở bốn sự thiết lập niệm có 60 pháp, 60 ý nghĩa, 120 ngôn từ, và 240 trí. 


Này các tỳ khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng 
đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Đây là nền tảng 
của thần thông hội đủ (các yếu tổ) định do ước muốn và các tạo tác do nỗ lực.) 
Này các tỳ khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng 
đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Nền tảng của 
thần thông hội đủ (các yếu tố) định do ước muốn và các tạo tác do nỗ lực này 
đây cần được tu tập ...(như trên)... đã được tu tập. 


Này các tỳ khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng 
đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Đây là nền tảng 
của thần thông hội đủ (các yếu tố) định do tỉnh tấn... định do tâm... định do 
thâm xét và các tạo tác do nỗ lực. Này các tỳ khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã 
sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa 
từng được nghe: “Nền tảng của thần thông hội đủ (các yếu tố) định do thấm xét 
và các tạo tác do nỗ lực này đây cần được tu tập ...(như trên)... đã được tu tập.” 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp 
trước đây chưa từng được nghe: “Đây là nền tảng của thần thông hội đủ (các yếu 
tố) định do ước muốn và các tạo tác do nỗ lực. ...(như trên)... (Pháp) nhãn đã 
sanh khởi, trí đã sanh khởi, tuệ đã sanh khởi, minh đã sanh khởi, ánh sáng đã 
sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Nền tảng của thần 
thông hội đủ (các yếu tố) định do ước muốn và các tạo tác do nỗ lực này đây 
cần được tu tập ...(như trên)... đã được tu tập. 


“(Pháp) nhãn đã sanh khởi" theo ý nghĩa gì? “Trí đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? 
“Tuệ đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? “Minh đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? 'Ánh 
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sáng đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? “(Pháp) nhãn đã sanh khởi' theo ý nghĩa 
nhận thức. “Trí đã sanh khởi” theo ý nghĩa đã được biết. “Tuệ đã sanh khởi theo 
ý nghĩa nhận biết. “Minh đã sanh khởi” theo ý nghĩa thấu triệt. 'Ánh sáng đã 
sanh khởi” theo ý nghĩa chiếu sáng. 


(Pháp) nhãn là pháp, trí là pháp, tuệ là pháp, minh là pháp, ánh sáng là pháp. 
Năm pháp này vừa là đối tượng vừa là hành xứ của sự phân tích các pháp. Các 
đối tượng của việc ấy cũng là các hành xứ của việc ấy, các hành xứ của việc ấy 
cũng là các đối tượng của việc ấy. Vì thế, được nói răng: “7í về các pháp là sự 
phân tích các pháp.” 


Ý nghĩa của sự nhận thức là ý nghĩa, ý nghĩa của điều đã được biết là ý nghĩa, ý 
nghĩa của sự nhận biết là ý nghĩa, ý nghĩa của sự thấu triệt là ý nghĩa, ý nghĩa 
của chiếu sáng là ý nghĩa. Năm ý nghĩa này vừa là đối tượng vừa là hành xứ của 
sự phân tích các ý nghĩa. Các đối tượng của việc ấy cũng là các hành xứ của 
vIệc Ấy, các hành xứ của việc ây cũng là các đối tượng của việc Ấy. Vì thế, được 
nói rằng: “7?í về các ý nghĩa là sự phân tích các ý nghĩa.” 


Nói đến văn tự và ngôn từ để chỉ rõ về năm pháp. Nói đến văn tự và ngôn từ để 
chỉ rõ về năm ý nghĩa. Mười ngôn từ này vừa là đối tượng vừa là hành xứ của 
sự phân tích các ngôn từ. Các đối tượng của việc ấy cũng là các hành xứ của 
vIệC Ấy, các hành xứ của việc ây cũng là các đối tượng của việc Ấy. Vì thế, được 
nói rằng: “7í về các ngôn từ là sự phân tích các ngôn từ.” 


Các trí về năm pháp, các trí về năm ý nghĩa, các trí về mười ngôn từ; hai mươi 
trí này vừa là đối tượng vừa là hành xứ của sự phân tích các phép biện giải. Các 
đối tượng của việc ấy cũng là các hành xứ của việc ấy, các hành xứ của việc ấy 
cũng là các đối tượng của việc ấy. Vì thế, được nói răng: “7?í về các phép biện 
giải là sự phân tích các phép biện giải.” 


Ở nên tảng của thần thông hội đủ (các yếu tố) định do ước muốn và các tạo tác 
do nỗ lực có 15 pháp, 15 ý nghĩa, 30 ngôn từ, và 60 trí. 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp 
trước đây chưa từng được nghe: “Đây là nền tảng của thần thông hội đủ (các yếu 
tố) định do thâm xét và các tạo tác do nỗ lực. ...(như trên)... (Pháp) nhãn đã 
sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa 
từng được nghe: “Nền tảng của thần thông hội đủ (các yếu tố) định do thẩm xét 
và các tạo tác do nỗ lực này đây cần được tu tập ...(như trên)... đã được tu tập.` 
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Ở nền tảng của thần thông hội đủ (các yếu tố) định do thâm xét và các tạo tác do 
nỗ lực có 15 pháp, 15 ý nghĩa, 30 ngôn từ, và 60 trí. 


Ở bốn nền tảng của thần thông có 60 pháp, 60 ý nghĩa, 120 ngôn từ, và 240 trí. 


Này các tỳ khưu, Bồ Tát VipassT có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như 
trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: 
“Nhân sanh, nhân sanh.” Này các tỳ khưu, Bồ Tát Vipassĩ có được (Pháp) nhãn 
đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây 
chưa từng được nghe: “Sự diệt tận, sự diệt tận.” Ở lời tuyên bố của Bồ Tát 
VIpassI có I0 pháp, 10 ý nghĩa, 20 ngôn từ, và 40 trí. 


Này các tỳ khưu, Bồ Tát SikhT... Bồ Tát Vessabhũ ... Bồ Tát Kakusandha ... Bồ 
Tát Konägamana ... Bồ Tát Kassapa có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi ... ánh 
sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Nhân sanh, 
nhân sanh. Này các tỳ khưu, Bồ Tát Kassapa có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi 
...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được 
nghe: “Sự diệt tận, sự diệt tận." Ở lời tuyên bố của Bồ Tát Kassapa có 10 pháp, 
10 ý nghĩa, 20 ngôn từ, và 40 trí. 


Này các tỳ khưu, Bồ Tát Gotama có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như 
trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: 
“Nhân sanh, nhân sanh.” Này các tỳ khưu, Bồ Tát Gotama có được (Pháp) nhãn 
đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây 
chưa từng được nghe: “Sự diệt tận, sự diệt tận.” Ở lời tuyên bố của Bồ Tát 
Gotama có 10 pháp, 10 ý nghĩa, 20 ngôn từ, và 40 trí. 


Ở bảy lời tuyên bố của bảy vị Bồ Tát có 70 pháp, 70 ý nghĩa, 140 ngôn từ, và 
280 trí. 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi, trí đã sanh khởi, tuệ đã sanh khởi, minh đã sanh khởi, 
ánh sáng đã sanh khởi: “Cho đến ý nghĩa biết rõ của sự biết rõ là đã được biết, 
đã được thấy, đã được hiểu, đã được tác chứng, đã được chạm đến bởi tuệ. 
Không có ý nghĩa của sự biết rõ là không được chạm đến bởi tuệ.” Ở ý nghĩa 
biết rõ của sự biết rõ có 25 pháp, 25 ý nghĩa, 50 ngôn từ, và 100 trí. 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi, trí đã sanh khởi, tuệ đã sanh khởi, minh đã sanh khởi, 
ánh sáng đã sanh khởi: “Cho đến ý nghĩa biết toàn diện của sự biết toàn diện 
...(như trên)... 'Cho đến ý nghĩa dứt bỏ của sự đứt bỏ ...(như trên)... Cho đến ý 
nghĩa về tu tập của sự tu tập ...(như trên)... Cho đến ý nghĩa về tác chứng của sự 
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tác chứng là đã được biết, đã được thấy, đã được hiểu, đã được tác chứng, đã 
được chạm đến bởi tuệ. Không có ý nghĩa tác chứng là không được chạm đến 
bởi tuệ.” Ở ý nghĩa về tác chứng của sự tác chứng có 25 pháp, 25 ý nghĩa, 50 
ngôn từ, và 100 trí. 


Ở ý nghĩa biết rõ của sự biết rõ, về ý nghĩa biết toàn diện của sự biết toàn diện, 
về ý nghĩa dứt bỏ của sự đứt bỏ, về ý nghĩa tu tập của sự tu tập, về ý nghĩa về 
tác chứng của sự tác chứng có 125 pháp, 125 ý nghĩa, 250 ngôn từ, và 500 trí. 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi, trí đã sanh khởi, tuệ đã sanh khởi, minh đã sanh khởi, 
ánh sáng đã sanh khởi: “Cho đến ý nghĩa về uân của các uấn là đã được biết, đã 
được thấy, đã được hiểu, đã được tác chứng, đã được chạm đến bởi tuệ. Không 
có ý nghĩa về uấn là không được chạm đến bởi tuệ.” Ở ý nghĩa về uân của các 
uân có 25 pháp, 25 ý nghĩa, 50 ngôn từ, và 100 trí. 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi, trí đã sanh khởi, tuệ đã sanh khởi, minh đã sanh khởi, 
ánh sáng đã sanh khởi: “Cho đến ý nghĩa về giới của các giới ... 'Cho đến ý 
nghĩa về xứ của các xứ ... Cho đến ý nghĩa tạo tác của các tạo tác ... Cho đến ý 
nghĩa không tạo tác của không tạo tác là đã được biết, đã được thấy, đã được 
hiểu, đã được tác chứng, đã được chạm đến bởi tuệ. Không có ý nghĩa của 
không tạo tác là không được chạm đến bởi tuệ.” Ở ý nghĩa không tạo tác của 
không tạo tác có 25 pháp, 25 ý nghĩa, 50 ngôn từ, và 100 trí. 


Ở ý nghĩa về uẫn của các uẫn, ở ý nghĩa về giới của các giới, ở ý nghĩa về xứ 
của các xứ, ở ý nghĩa tạo tác của các tạo tác, ở ý nghĩa không tạo tác của không 
tạo tác có 125 pháp, 125 ý nghĩa, 250 ngôn từ, và 500 trí. 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi, trí đã sanh khởi, tuệ đã sanh khởi, minh đã sanh khởi, 
ánh sáng đã sanh khởi: “Cho đến ý nghĩa về khổ của Khổ là đã được biết, đã 
được thấy, đã được hiểu, đã được tác chứng, đã được chạm đến bởi tuệ. Không 
có ý nghĩa của Khổ là không được chạm đến bởi tuệ.” Ở ý nghĩa về khổ của Khổ 
có 25 pháp, 25 ý nghĩa, 50 ngôn từ, và 100 trí. 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi: “Cho đến ý 
nghĩa về nhân sanh của nhân sanh ...(như trên)... 'Cho đến ý nghĩa về diệt tận 
của sự diệt tận ...(như trên)... 'Cho đến ý nghĩa về đạo của Đạo là đã được biết, 
đã được thấy, đã được hiểu, đã được tác chứng, đã được chạm đến bởi tuệ. 
Không có ý nghĩa của Đạo là không được chạm đến bởi tuệ.” Ở ý nghĩa về đạo 
của Đạo có 25 pháp, 25 ý nghĩa, 50 ngôn từ, và 100 trí. 
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Ở bốn chân lý cao thượng có 100 pháp, 100 ý nghĩa, 200 ngôn từ, và 400 trí. 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(nt)... ánh sáng đã sanh khởi: “Cho đến ý nghĩa về 
phân tích ý nghĩa của sự phân tích ý nghĩa là đã được biết, đã được thấy, đã 
được hiểu, đã được tác chứng, đã được chạm đến bởi tuệ. Không có ý nghĩa của 
sự phân tích ý nghĩa là không được chạm đến bởi tuệ.” Ở ý nghĩa về phân tích ý 
nghĩa của sự phân tích ý nghĩa có 25 pháp, 25 ý nghĩa, 50 ngôn từ, và 100 trí. 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi: “Cho đến ý 
nghĩa về phân tích pháp của sự phân tích pháp ...(như trên)... 'Cho đến ý nghĩa 
về phân tích ngôn từ của sự phân tích ngôn từ ...(như trên)... 'Cho đến ý nghĩa 
về phân tích phép biện giải của sự phân tích phép biện giải là đã được biết, đã 
được thấy, đã được hiểu, đã được tác chứng, đã được chạm đến bởi tuệ. Không 
có ý nghĩa của sự phân tích phép biện giải là không được chạm đến bởi tuệ.” Ở 
ý nghĩa về phân tích phép biện giải của sự phân tích phép biện giải có 25 pháp, 
25 ý nghĩa, 50 ngôn từ, và 100 trí. 


Ở bốn phân tích có 100 pháp, 100 ý nghĩa, 200 ngôn từ, và 400 trí. 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi: “Cho đến trí biết 
được khả năng người khác là đã được biết, đã được thấy, đã được hiểu, đã được 
tác chứng, đã được chạm đến bởi tuệ. Không có trí biết được khả năng người 
khác là không được chạm đến bởi tuệ.” Ở trí biết được khả năng người khác có 
25 pháp, 25 ý nghĩa, 50 ngôn từ, và 100 trí. 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi, trí đã sanh khởi, tuệ đã sanh khởi, minh đã sanh khởi, 
ánh sáng đã sanh khởi: “Cho đến bảy thiên kiến và xu hướng ngủ ngầm ...(như 
trên)... 'Cho đến trí song thông ...(như trên)... 'Cho đến trí về sự thể nhập đại bi 
..(như trên)... 'Cho đến trí Toàn Giác ...(như trên)... 'Cho đến trí không bị ngăn 
che là đã được biết, đã được thấy, đã được hiểu, đã được tác chứng, đã được 
chạm đến bởi tuệ. Không có trí không bị ngăn che là không được chạm đến bởi 
tuệ.” Ở trí không bị ngăn che có 25 pháp, 25 ý nghĩa, 50 ngôn từ, và 100 trí. 


Ở sáu pháp của đức Phật có 150 pháp, 150 ý nghĩa, 300 ngôn từ, và 600 trí. 
Ở trường hợp về phân tích có 850 pháp, 850 ý nghĩa, 1700 ngôn từ, và 3400 trí. 
Phần Giảng về sự Phân Tích được đầy đủ. 


-=0oOoo-- 


1215 


VIIL GIẢNG VẺ PHÁP LUẬN 


Một thời, đức Thế Tôn ngự tại Bãrãnasï ..(như trên)... Do đó, đại đức 
Kondañña đã có tên là “Aññakondañña.' 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi, trí đã sanh khởi, tuệ đã sanh khởi, minh đã sanh khởi, 
ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Đây là 
chân lý cao thượng tức là sự Khô. 


“(Pháp) nhãn đã sanh khởi" theo ý nghĩa gì? “Trí đã sanh khởi" theo ý nghĩa gì? 
“Tuệ đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? “Minh đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? “Ánh 
sáng đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? “(Pháp) nhãn đã sanh khởi theo ý nghĩa 
nhận thức. “Trí đã sanh khởi” theo ý nghĩa đã được biết. “Tuệ đã sanh khởi” theo 
ý nghĩa nhận biết. “Minh đã sanh khởi theo ý nghĩa thấu triệt. “Ánh sáng đã 
sanh khởi” theo ý nghĩa chiếu sáng. 


(Pháp) nhãn là pháp, ý nghĩa của sự nhận thức là ý nghĩa. Trí là pháp, ý nghĩa 
của điều đã được biết là ý nghĩa. Tuệ là pháp, ý nghĩa của sự nhận biết là ý 
nghĩa. Minh là pháp, ý nghĩa của sự thấu triệt là ý nghĩa. Ánh sáng là pháp, ý 
nghĩa của chiếu sáng là ý nghĩa. Năm pháp này là năm ý nghĩa có Khổ là nền 
tảng, có Chân Lý là nền tảng, có Chân Lý là đối tượng, có Chân Lý là hành xứ, 
được tổng hợp lại ở Chân Lý, được hệ thuộc vào Chân Lý, được hiện khởi ở 
Chân Lý, được tồn tại ở Chân Lý, được thiết lập ở Chân Lý. 


Pháp luân: Pháp Luân với ý nghĩa gì? “Chuyên vận Pháp và bánh xe' là Pháp 
luân. “Chuyển vận bánh xe và Pháp" là Pháp luân. “Chuyển vận theo Pháp' là 
Pháp luân. “Chuyển vận theo hành vi của Pháp' là Pháp luân. “Chuyên vận khi 
tồn tại ở Pháp' là Pháp Luân. “Chuyên vận khi được thiết lập ở Pháp' là Pháp 
Luân. “Chuyển vận trong khi thiết lập (người khác) ở Pháp' là Pháp Luân. 
“Chuyên vận khi đạt được năng lực' là Pháp Luân. “Chuyển vận trong khi tạo 
cho (người khác) đạt được năng lực ở Pháp' là Pháp Luân. “Chuyển vận khi đạt 
được sự toàn hảo ở Pháp' là Pháp Luân. “Chuyên vận trong khi tạo cho (người 
khác) đạt được sự toàn hảo ở Pháp" là Pháp Luân. “Chuyển vận khi đạt được sự 
tự tín ở Pháp' là Pháp Luân. “Chuyển vận trong khi tạo cho (người khác) đạt 
được sự tự tín ở Pháp" là Pháp Luân. “Chuyên vận trong khi tôn vinh Pháp" là 
Pháp Luân. “Chuyển vận trong khi tôn kính Pháp' là Pháp Luân. “Chuyển vận 
trong khi tôn trọng Pháp' là Pháp Luân. “Chuyên vận trong khi cúng đường 
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Pháp' là Pháp Luân. “Chuyển vận trong khi sùng kính Pháp' là Pháp Luân. 
“Chuyên vận có Pháp là ngọn cờ” là Pháp Luân. “Chuyên vận có Pháp là biểu 
hiệu' là Pháp Luân. “Chuyển vận có Pháp là chủ đạo' là Pháp Luân. “Hơn nữa, 
Pháp luân ấy là không thể bị chuyển vận nghịch lại bởi Sa-môn, Bà-la-môn, 
Thiên nhân, Ma Vương, Phạm thiên, hoặc bất cứ ai ở trên đời' là Pháp Luân. 


“Tín quyền là pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp luân. “Tấn quyền là pháp, 
chuyền vận pháp ấy' là Pháp luân. “Niệm quyền là pháp, chuyền vận pháp ấy' là 
Pháp luân. “Định quyền là pháp, chuyên vận pháp ấy' là Pháp luân. “Tuệ quyền 
là pháp, chuyên vận pháp ấy' là Pháp luân. 


“Tín lực là pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp luân. “Tấn lực là pháp, chuyển 
vận pháp ấy' là Pháp luân. “Niệm lực là pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp 
luân. “Định lực là pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp luân. “Tuệ lực là pháp, 
chuyền vận pháp ấy' là Pháp luân. 


“Niệm giác chỉ là pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp luân. “Trạch pháp giác chỉ 
là pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp luân. “Tinh tấn giác chỉ là pháp, chuyển 
vận pháp ấy' là Pháp luân. “Hỷ giác chỉ là pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp 
luân. “Tịnh giác chi là pháp, chuyền vận pháp ấy' là Pháp luân. “Định giác chỉ là 
pháp, chuyên vận pháp ấy' là Pháp luân. “Xả giác chi là pháp, chuyền vận pháp 
ấy là Pháp luân. 


“Chánh kiến là pháp, chuyên vận pháp ấy' là Pháp luân. Chánh tư duy là pháp, 
chuyển vận pháp ấy' là Pháp luân. “Chánh ngữ là pháp, chuyên vận pháp ấy' là 
Pháp luân. “Chánh nghiệp là pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp luân. “Chánh 
mạng là pháp, chuyên vận pháp ấy' là Pháp luân. “Chánh tinh tấn là pháp, 
chuyền vận pháp ấy' là Pháp luân. “Chánh niệm là pháp, chuyên vận pháp ấy' là 
Pháp luân. “Chánh định là pháp, chuyển vận pháp ấy" là Pháp luân. 


“Quyền theo ý nghĩa chủ đạo là pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp luân. “Lực 
theo ý nghĩa không thể bị lay chuyển là pháp, chuyên vận pháp ấy' là Pháp luân. 
“Giác chỉ theo ý nghĩa dẫn xuất (ra khỏi luân hồi) là pháp, chuyên vận pháp ấy? 
là Pháp luân. “Đạo theo ý nghĩa chủng tử là pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp 
luân. “Các sự thiết lập niệm theo ý nghĩa thiết lập là pháp, chuyển vận pháp ấy' 
là Pháp luân. “Các chánh cần theo ý nghĩa nỗ lực là pháp, chuyển vận pháp ấy' 
là Pháp luân. “Các nền tảng của thần thông theo ý nghĩa thành tựu là pháp, 
chuyển vận pháp ấy' là Pháp luân. “Các chân lý theo ý nghĩa thực thể là pháp, 
chuyển vận pháp ấy là Pháp luân. “Chỉ tịnh theo ý nghĩa không tản mạn là 
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pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp luân. “Minh sát theo ý nghĩa quán xét là 
pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp luân. “Chỉ tịnh và minh sát theo ý nghĩa 
nhất vị là pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp luân. “Sự kết hợp chung theo ý 
nghĩa không vượt quá là pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp luân. “Giới thanh 
tịnh theo ý nghĩa thu thúc là pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp luân. “Tâm 
thanh tịnh theo ý nghĩa không tản mạn là pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp 
luân. “Kiến thanh tịnh theo ý nghĩa nhận thức là pháp, chuyển vận pháp ấy' là 
Pháp luân. “Trí về sự đoạn tận theo ý nghĩa đoạn trừ là pháp, chuyển vận pháp 
ấy) là Pháp luân. “Trí về sự vô sanh theo ý nghĩa tĩnh lặng là pháp, chuyền vận 
pháp ấy' là Pháp luân. “Ước muốn theo ý nghĩa nguồn cội là pháp, chuyển vận 
pháp ấy" là Pháp luân. “Tác ý theo ý nghĩa nguồn sanh khởi là pháp, chuyển vận 
pháp ấy' là Pháp luân. “Xúc theo ý nghĩa liên kết là pháp, chuyên vận pháp ấy' 
là Pháp luân. “Thọ theo ý nghĩa hội tụ là pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp 
luân. “Định theo ý nghĩa dẫn đầu là pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp luân. 
“Niệm theo ý nghĩa pháp chủ đạo là pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp luân. 
“Tuệ theo ý nghĩa cao thượng trong các pháp thiện là pháp, chuyền vận pháp â ấy” 
là Pháp luân. “Sự giải thoát theo ý nghĩa cốt lỏi là pháp, chuyển vận pháp ấy' là 
Pháp luân. “Niết Bàn liên quan đến bắt tử theo ý nghĩa kết thúc là pháp, chuyển 
vận pháp ấy' là Pháp luân. 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp 
trước đây chưa từng được nghe: “Đây là chân lý cao thượng tức là sự Khổ cần 
được biết toàn diện." ...(như trên)... đã được biết toàn diện.” 


“(Pháp) nhãn đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? ...(nt)... “Ánh sáng đã sanh khởi” 
theo ý nghĩa gì? “(Pháp) nhãn đã sanh khởi' theo ý nghĩa nhận thức. ...(nf)... 
“Ánh sáng đã sanh khởi” theo ý nghĩa chiếu sáng. 


(Pháp) nhãn là pháp, ý nghĩa của sự nhận thức là ý nghĩa. ...(như trên)... Ánh 
sáng là pháp, ý nghĩa của chiếu sáng. là ý nghĩa. Năm pháp này là năm ý nghĩa 
có Khô là nền tảng, có Chân Lý là nền tảng, có Chân Lý là đối tượng, có Chân 
Lý là hành xứ, được tổng hợp lại ở Chân Lý, được hệ thuộc vào Chân Lý, được 
hiện khởi ở Chân Lý, được tồn tại ở Chân Lý, được thiết lập ở Chân Lý. 


Pháp luân: Pháp Luân (Bánh xe Pháp) với ý nghĩa gì? “Chuyển vận Pháp và 
bánh xe' là Pháp luân. “Chuyển vận bánh xe và Pháp' là Pháp luân. “Chuyển 
vận với Pháp' là Pháp luân. “Chuyển vận với hành vi của Pháp" là Pháp luân. 
“Chuyên vận khi tồn tại ở Pháp' là Pháp Luân. “Chuyên vận khi được thiết lập ở 


1218 


Pháp' là Pháp Luân. ...(như trên)... “Niết Bàn liên quan đến bắt tử theo ý nghĩa 
kết thúc là pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp luân. 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp 
trước đây chưa từng được nghe: “Đây là chân lý cao thượng tức là nhân sanh 
Khô. ...(như trên)... (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh 
khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Đây là chân lý cao 
thượng tức là nhân sanh Khổ cần được dứt bỏ." ...(như trên)... đã được dứt bỏ.” 
...(như trên)... 


“(Pháp) nhãn đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? ...(như trên)... 'Ánh sáng đã sanh 
khởi theo ý nghĩa gì? “(Pháp) nhãn đã sanh khởi” theo ý nghĩa nhận thức. 
...(như trên)... “Ánh sáng đã sanh khởi” theo ý nghĩa chiếu sáng. 


(Pháp) nhãn là pháp, ý nghĩa của sự nhận thức là ý nghĩa. ...(như trên)... Ánh 
sáng là pháp, ý nghĩa của chiếu sáng là ý nghĩa. Năm pháp này là năm ý nghĩa 
có Nhân Sanh là nền tảng, có Chân Lý là nền tảng ...(như trên)... có sự Diệt Tận 
là nền tảng, có Chân Lý là nền tảng ...(như trên)... có Đạo là nền tảng, có Chân 
Lý là nền tảng, có Chân Lý là đối tượng, có Chân Lý là hành xứ, được tổng hợp 
lại ở Chân Lý, được hệ thuộc vào Chân Lý, được hiện khởi ở Chân Lý, được tồn 
tại ở Chân Lý, được thiết lập ở Chân Lý. 


Pháp luân: Pháp Luân (Bánh xe Pháp) với ý nghĩa gì? “Chuyển vận Pháp và 
bánh xe” là Pháp luân. “Chuyển vận bánh xe và Pháp' là Pháp luân. “Chuyển 
vận với Pháp' là Pháp luân. “Chuyển vận với hành vi của Pháp' là Pháp luân. 
“Chuyên vận khi tồn tại ở Pháp' là Pháp Luân. “Chuyên vận khi được thiết lập ở 
Pháp' là Pháp Luân. ...(như trên)... “Niết Bàn liên quan đến bắt tử theo ý nghĩa 
kết thúc là pháp, chuyền vận pháp ấy' là Pháp luân. 


Này các tỳ khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng 
đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Đây là sự quán 
xét thân trên thân." Này các tỳ khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi 
...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được 
nghe: “Sự quán xét thân trên thân này đây cần được tu tập ...(như trên)... đã 
được tu tập. 


Này các tỷ khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng 
đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Đây là sự quán 
xét thọ trên các thọ.” ...(như trên)... tâm trên tâm." ...(như trên)... pháp trên các 
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pháp.` Này các ty khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh 
sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Sự quán 
xét pháp trên các pháp này đây cần được tu tập ...(như trên)... đã được tu tập. 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp 
trước đây chưa từng được nghe: “Đây là sự quán xét thân trên thân.” ...(như 
trên)... (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với 
các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Sự quán xét thân trên thân này đây 
cần được tu tập ...(như trên)... đã được tu tập.” 


“(Pháp) nhãn đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? ...(như trên)... 'Ánh sáng đã sanh 
khởi theo ý nghĩa gì? “(Pháp) nhãn đã sanh khởi theo ý nghĩa nhận thức. 
...(như trên)... “Ánh sáng đã sanh khởi” theo ý nghĩa chiếu sáng. 


(Pháp) nhãn là pháp, ý nghĩa của sự nhận thức là ý nghĩa. ...(như trên)... Ánh 
sáng là pháp, ý nghĩa của chiếu sáng là ý nghĩa. Năm pháp này là năm ý nghĩa 
có thân là nền tảng, có sự thiết lập niệm là nền tảng ...(như trên)... có thọ là nền 
tảng, có sự thiết lập niệm là nền tảng ...(như trên)... có tâm là nền tảng, có sự 
thiết lập niệm là nền tảng ...(như trên)... có pháp là nền tảng, có sự thiết lập 
niệm là nền tảng ...(như trên)... có sự thiết lập niệm là đối tượng, có sự thiết lập 
niệm là hành xứ, được tổng hợp lại ở sự thiết lập niệm, được hệ thuộc vào sự 
thiết lập niệm, được hiện khởi ở sự thiết lập niệm, được tổn tại ở sự thiết lập 
niệm, được thiết lập ở sự thiết lập niệm. 


Pháp luân: Pháp Luân (Bánh xe Pháp) với ý nghĩa gì? “Chuyển vận Pháp và 
bánh xe” là Pháp luân. “Chuyển vận bánh xe và Pháp' là Pháp luân. “Chuyển 
vận với Pháp' là Pháp luân. “Chuyển vận với hành vi của Pháp là Pháp luân. 
“Chuyên vận khi tồn tại ở Pháp' là Pháp Luân. “Chuyên vận khi được thiết lập ở 
Pháp' là Pháp Luân. ...(như trên)... “Niết Bàn liên quan đến bắt tử theo ý nghĩa 
kết thúc là pháp, chuyền vận pháp ấy' là Pháp luân. 


Này các tỳ khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng 
đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Đây là nền tảng 
của thần thông hội đủ (các yếu tố) định do ước muốn và các tạo tác do nỗ lực.” 
Này các tỳ khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng 
đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Nền tảng của 
thần thông hội đủ (các yếu tố) định do ước muốn và các tạo tác do nỗ lực này 
đây cần được tu tập ...(như trên)... đã được tu tập. 
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Này các tỳ khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(nt)... ánh sáng đã sanh 
khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Đây là nền tảng của 
thần thông hội đủ (các yếu tố) định do tinh tấn và các tạo tác do nỗ lực. ...(nt)... 
định do tâm và các tạo tác do nỗ lực.” ...(nt)... định do thâm xét và các tạo tác do 
nỗ lực.” Này các tỳ khưu, ta có được (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(nt)... ánh sáng 
đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Nền tảng của 
thần thông hội đủ (các yếu tố) định do thâm xét và các tạo tác do nỗ lực này đây 
cần được tu tập ...(nt)... đã được tu tập.” 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(nt)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước 
đây chưa từng được nghe: “Đây là nền tảng của thần thông hội đủ (các yếu tố) 
định do ước muốn và các tạo tác do nỗ lực.” (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(nt)... 
ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: “Nền 
tảng của thần thông hội đủ (các yếu tố) định do ước muốn và các tạo tác do nỗ 
lực này đây cần được tu tập ...(nt)... đã được tu tập. 


“(Pháp) nhãn đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? ...(nt)... “Ánh sáng đã sanh khởi” 
theo ý nghĩa gì? “(Pháp) nhãn đã sanh khởi' theo ý nghĩa nhận thức. ...(nt)... 
“Ánh sáng đã sanh khởi” theo ý nghĩa chiếu sáng. 


(Pháp) nhãn là pháp, ý nghĩa của sự nhận thức là ý nghĩa. ...(như trên)... Ánh 
sáng là pháp, ý nghĩa của chiếu sáng là ý nghĩa. Năm pháp này là năm ý nghĩa 
có ước muốn là nền tảng, có nền tảng của thần thông là nền tảng, có nền tảng 
của thần thông là đối tượng, có nên tảng của thần thông là hành xứ, được tông 
hợp lại ở nền tảng của thần thông, được hệ thuộc vào nền tảng của thần thông, 
được hiện khởi ở nên tảng của thần thông, được tồn tại Ở nên tảng của thần 
thông, được thiết lập ở nền tảng của thần thông. 


Pháp luân: Pháp Luân (Bánh xe Pháp) với ý nghĩa gì? “Chuyển vận Pháp và 
bánh xe' là Pháp luân. “Chuyển vận bánh xe và Pháp' là Pháp luân. “Chuyển 
vận với Pháp' là Pháp luân. “Chuyển vận với hành vi của Pháp" là Pháp luân. 
“Chuyên vận khi tồn tại ở Pháp' là Pháp Luân. “Chuyên vận khi được thiết lập ở 
Pháp' là Pháp Luân. “Chuyên vận trong khi thiết lập (người khác) ở Pháp' là 
Pháp Luân. “Chuyển vận khi đạt được năng lực' là Pháp Luân. “Chuyên vận 
trong khi tạo cho (người khác) đạt được năng lực ở Pháp” là Pháp Luân. 
“Chuyên vận khi đạt được sự toàn hảo ở Pháp" là Pháp Luân. “Chuyển vận trong 
khi tạo cho (người khác) đạt được sự toàn hảo ở Pháp" là Pháp Luân. ...(như 
trên)... “Chuyển vận trong khi sùng kính Pháp" là Pháp Luân. “Chuyển vận có 
Pháp là ngọn cờ' là Pháp Luân. “Chuyển vận có Pháp là biểu hiệu' là Pháp 
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Luân. “Chuyển vận có Pháp là chủ đạo' là Pháp Luân. “Hơn nữa, Pháp luân ấy 
là không thể bị chuyền vận nghịch lại bởi Sa-môn, Bà-la-môn, Thiên nhân, Ma 
Vương, Phạm thiên, hoặc bất cứ ai ở trên đời' là Pháp Luân. 


“Tín quyền là pháp, chuyển vận pháp ấy' là Pháp luân. ...(như trên)... “Niết Bàn 
liên quan đến bất tử theo ý nghĩa kết thúc là pháp, chuyên vận pháp ấy" là Pháp 
luân. 


(Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp 
trước đây chưa từng được nghe: “Đây là nên tảng của thần thông hội đủ (các yếu 
tố) định do tỉnh tấn và các tạo tác do nỗ lực.” (Pháp) nhãn đã sanh khởi ...(như 
trên)... ánh sáng đã sanh khởi đối với các Pháp trước đây chưa từng được nghe: 
“Nền tảng của thần thông hội đủ (các yếu tố) định đo tinh tấn và các tạo tác do 
nỗ lực này đây cần được tu tập ...(như trên)... đã được tu tập.” 


“(Pháp) nhãn đã sanh khởi” theo ý nghĩa gì? ...(như trên)... 'Ánh sáng đã sanh 
khởi theo ý nghĩa gì? “(Pháp) nhãn đã sanh khởi theo ý nghĩa nhận thức. 
...(như trên)... “Ánh sáng đã sanh khởi” theo ý nghĩa chiếu sáng. 


(Pháp) nhãn là pháp, ý nghĩa của sự nhận thức là ý nghĩa. ...(nt)... Ánh sáng là 
pháp, ý nghĩa của chiếu sáng là ý nghĩa. Năm pháp này là năm ý nghĩa có tỉnh 
tấn là nền tảng, có nền tảng của thần thông là nền tảng ...(nt)... có tâm là nền 
tảng, ...(nt)... có thầm xét là nền tảng, có nền tảng của thần thông là nền tảng, có 
nên tảng của thần thông là đối tượng, có nền tảng của thần thông là hành xứ, 
được tổng hợp lại ở nền tảng của thần thông, được hệ thuộc vào nền tảng của 
thần thông, được hiện khởi ở nền tảng của thần thông, được tồn tại ở nền tảng 
của thần thông, được thiết lập ở nền tảng của thần thông. 


Pháp luân: Pháp Luân với ý nghĩa gì? “Chuyên vận Pháp và bánh xe' là Pháp 
luân. “Chuyển vận bánh xe và Pháp' là Pháp luân. “Chuyển vận với Pháp' là 
Pháp luân. “Chuyển vận với hành vi của Pháp' là Pháp luân. “Chuyển vận khi 
tồn tại ở Pháp' là Pháp Luân. “Chuyển vận khi được thiết lập ở Pháp' là Pháp 
Luân. ...(như trên)... “Niết Bàn liên quan đến bất tử theo ý nghĩa kết thúc là 
pháp, chuyền vận pháp ấy' là Pháp luân. 


Phần Giảng về Pháp Luân được đầy đủ. 


-=ooOoo-- 
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VII. GIẢNG VỀ TÔI THƯỢNG Ở THẺ GIAN 


Các pháp tối thượng ở thế gian là gì? Bốn sự thiết lập niệm, bốn chánh cần, bốn 
nên tảng của thần thông, năm quyền, năm lực, bảy giác chỉ, Thánh Đạo tám chỉ 
phần, bốn Thánh Đạo, bốn Quả vị Sa-môn, và Niết Bàn; các pháp này là tối 
thượng ở thế gian. 


Tối thượng ở thế gian: Tối thượng ở thế gian với ý nghĩa gì? “Chúng (các pháp 
ấy) vượt qua thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng vượt lên ra khỏi thế 
gian là tối thượng ở thế gian. “Chúng vượt lên khỏi thế gian' là tối thượng ở thế 
gian. “Chúng vượt lên từ thế gian" là tối thượng ở thế gian. “Chúng vượt quá thế 
gian" là tối thượng ở thế gian. “Chúng hoàn toàn vượt quá thế gian' là tối 
thượng ở thế gian. “Chúng là trên hăn thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng 
vượt qua tận cùng của thế gianˆ là tối thượng ở thế gian. 


“Chúng xuất ly ra khỏi thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng xuất ly khỏi 
thế gian" là tối thượng ở thế gian. “Chúng xuất ly từ thế gian' là tối thượng ở thế 
gian. “Chúng được xuất ly ra khỏi thế gian' là tối thượng ở thế gian. 'Chúng 
được xuất ly bởi thế gian là tối thượng ở thế gian. “Chúng được xuất ly từ thế 
gian là tối thượng ở thế gian. 


“Chúng không trụ ở thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng không trụ tại thế 
gian" là tối thượng ở thế gian. “Chúng không bị nhiễm ô ở thế gian' là tối 
thượng ở thế gian. “Chúng không bị nhiễm ô bởi thế gian' là tối thượng ở thế 
gian. “Chúng không tự làm vấy bân ở thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng 
không tự làm váy bân với thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng là không bị 
vấy bân ở thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng là không bị vấy bân bởi thế 
gian là tối thượng ở thế gian. 


“Chúng là được phóng thích ở thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng là được 
phóng thích bởi thế gian là tối thượng ở thế gian. “Chúng là được phóng thích 
ra khỏi thế gian" là tối thượng ở thế gian. “Chúng là được phóng thích khỏi thế 
gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng là được phóng thích từ thế gian' là tối 
thượng ở thế gian. 

“Chúng là được cách ly ở thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng là được 
cách ly với thế gian" là tối thượng ở thế gian. “Chúng là được cách ly ra khỏi thế 
gian là tối thượng ở thế gian. “Chúng là được cách ly tại thế gian' là tối thượng 
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ở thế gian. “Chúng là được cách ly khỏi thế gian' là tối thượng ở thế gian. 
“Chúng là được cách ly từ thế gianˆ là tối thượng ở thế gian. 


“Chúng là được trong sạch ra khỏi thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng là 
được trong sạch khỏi thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng là được trong 
sạch từ thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng là được thanh tịnh ra khỏi thế 
gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng là được thanh tịnh khỏi thế gian' là tối 
thượng ở thế gian. “Chúng là được thanh tịnh từ thế gian' là tối thượng ở thế 
gian. 


“Chúng thoát ra khỏi thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng thoát khỏi thế 
gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng thoát ra từ thế gian' là tối thượng ở thế 
gian. 


“Chúng ly khai ra khỏi thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng ly khai khỏi 
thế gian" là tối thượng ở thế gian. “Chúng ly khai từ thế gian" là tối thượng ở thế 
gian. 


“Chúng không bám víu ở thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng không bị 
năm giữ ở thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng không bị giam cầm ở thế 
gian là tối thượng ở thế gian. 


“Chúng đoạn trừ thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng có tính chất đã đoạn 
trừ thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng làm an tịnh thế gian' là tối thượng 
ở thế gian. “Chúng có tính chất đã làm an tịnh thế gian' là tối thượng ở thế gian. 


“Chúng không là đường lối của thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng không 
là cảnh giới của thế gian' là tối thượng ở thế gian. Chúng không là mục tiêu 
của thế gian" là tối thượng ở thế gian. “Chúng là không phổ quát đối với thế 
gian” là tối thượng ở thế gian. 


“Chúng chối từ thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng không tiếp nhận lại 
thế gian (sau khi chối từ)' là tối thượng ở thế gian. “Chúng từ bỏ thế gian' là tối 
thượng ở thế gian. “Chúng không chấp thủ thế gian' là tối thượng ở thế gian. 
“Chúng lìa khỏi sự quyến luyến thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng 
không quyến luyến thế gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng nhàm chán thế 
gian' là tối thượng ở thế gian. “Chúng không hứng thú thế gian' là tối thượng ở 
thế gian. “Sau khi vượt qua hăn và chế ngự thế gian, chúng an trụ” là tối thượng 
ở thế gian. 
Phần Giảng về Tối Thượng ở Thế Gian được đầy đủ. 
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IX. GLẢNG VÉ LỰC 


[Duyên khởi ở SãävatthT] 


Này các ty khưu, đây là năm lực. Năm là gì? Tín lực, tấn lực, niệm lực, định 
lực, tuệ lực. Này các ty khưu, đây là năm lực. 


Vả lại, có 68 lực là tín lực, tấn lực, niệm lực, định lực, tuệ lực, lực của sự hỗ 
thẹn (tội lỗi), lực của sự ghê sợ (tội lỗi), lực của sự phân biệt rõ, lực của sự tu 
tập, lực của sự không sai trái, lực của sự củng cố, lực của sự nhẫn nại, lực của 
sự chuẩn bị, lực của sự thuyết phục, lực của sự thống lãnh, lực của sự khẳng 
định, lực của chỉ tịnh, lực của minh sát, mười lực của bậc Hữu Học, mười lực 
của bậc Vô Học, mười lực của bậc Lậu Tận, mười lực của thần thông, mười lực 
của đức Như Lai. 


Tín lực là gì? “Không dao động ở sự không có đức tin' là tín lực. Với ý nghĩa 
nâng đỡ các pháp đồng sanh là tín lực. Theo ý nghĩa chấm dứt các phiền não là 
tín lực. Theo ý nghĩa làm trong sạch phần đầu sự thấu triệt là tín lực. Theo ý 
nghĩa khẳng định của tâm là tín lực. Theo ý nghĩa thanh lọc của tâm là tín lực. 
Theo ý nghĩa đắc chứng pháp đặc biệt là tín lực. Theo ý nghĩa thấu triệt hướng 
thượng là tín lực. Theo ý nghĩa chứng ngộ chân lý là tín lực. Theo ý nghĩa thiết 
lập vào sự diệt tận là tín lực. Điều này là tín lực. 


Tấn lực là gì? 'Không dao động ở sự biếng nhác' là tấn lực. Với ý nghĩa nâng 
đỡ các pháp đồng sanh là tấn lực. Với ý nghĩa chấm dứt các phiền não là tấn 
lực. Với ý nghĩa làm trong sạch phần đầu của sự thấu triệt là tấn lực. Với ý 
nghĩa khẳng định của tâm là tấn lực. Với ý nghĩa thanh lọc của tâm là tấn lực. 
Với ý nghĩa đắc chứng pháp đặc biệt là tấn lực. Với ý nghĩa thấu triệt hướng 
thượng là tấn lực. Với ý nghĩa chứng ngộ chân lý là tấn lực. Với ý nghĩa thiết 
lập vào sự diệt tận. Điều này là tấn lực. 


Niệm lực là gì? “Không dao động ở sự buông lung' là niệm lực. Với ý nghĩa 
nâng đỡ các pháp đồng sanh là niệm lực. ...(như trên)... Với ý nghĩa thiết lập 
vào sự diệt tận là niệm lực. Điều này là niệm lực. 


Định lực là gì? “Không dao động ở sự phóng dật là định lực. Với ý nghĩa nâng 
đỡ các pháp đồng sanh là định lực. ...(như trên)... Với ý nghĩa thiết lập vào sự 
diệt tận là định lực. Điều này là định lực. 


1225 


Tuệ lực là gì? “Không dao động ở vô minh" là tuệ lực. Với ý nghĩa nâng đỡ các 
pháp đồng sanh là tuệ lực. ...(như trên)... Với ý nghĩa thiết lập vào sự diệt tận là 
tuệ lực. Điều này là tuệ lực. 


Lực của sự hồ thẹn (tội lỗi) là gì? “Do sự thoát ly, (hành giả) hỗ thẹn về ước 
muốn trong các dục” là lực của sự hồ thẹn. “Do không sân độc, hồ thẹn về sự 
sân độc' là lực của sự hồ thẹn. “Do nghĩ tưởng về ánh sáng, hồ thẹn về sự lờ đờ 
buồn ngủ' là lực của sự hồ thẹn. “Do không tản mạn, hồ thẹn về sự phóng dật' là 
lực của sự hồ thẹn. “Do xác định pháp, hồ thẹn về hoài nghĩ là lực của sự hồ 
thẹn. “Do trí, hỗ thẹn về vô minh' là lực của sự hồ thẹn. Do hân hoan, hồ thẹn 
vỀ sự không hứng thú' là lực của sự hồ thẹn. “Do sơ thiền, hỗ thẹn về các pháp 
ngăn che” là lực của sự hồ thẹn. ...(như trên)... “Do Đạo A-la-hán, hồ thẹn về 
toàn bộ phiền não" là lực của sự hỗ thẹn. Điều này là lực của sự hồ thẹn. 


Lực của sự ghê sợ (tội lỗi) là gì? “Do sự thoát ly, (hành giả) ghê sợ về ước muốn 
trong các dục" là lực của sự ghê sợ. “Do không sân độc, ghê sợ về sự sân độc" là 
lực của sự ghê sợ. “Do nghĩ tưởng về ánh sáng, phê sợ về sự lờ đờ buồn ngủ' là 
lực của sự ghê sợ. “Do không tản mạn, ghê sợ về sự phóng đật” là lực của sự ghê 
sợ. “Do xác định pháp, ghê sợ về hoài nghi' là lực của sự ghê sợ. “Do trí, ghê sợ 
về vô minh” là lực của sự ghê sợ. “Do hân hoan, ghê sợ về sự không hứng thú" 
là lực của sự ghê sợ. “Do sơ thiền, ghê sợ về các pháp ngăn che" là lực của sự 
ghê sợ. ...(như trên)... 'Do Đạo A-la-hán, ghê sợ về toàn bộ phiền não' là lực 
của sự ghê sợ. Điều này là lực của sự ghê sợ. 


Lực của sự phân biệt rõ là gì? “Do sự thoát ly, (hành giả) phân biệt rõ về ước 
muốn trong các dục" là lực của sự phân biệt rõ. “Do không sân độc, phân biệt rõ 
về sự sân độc" là lực của sự phân biệt rõ. “Do nghĩ tưởng về ánh sáng, phân biệt 
rõ về sự lờ đờ buồn ngủ' là lực của sự phân biệt rõ. 'Do không tản mạn, phân 
biệt rõ về sự phóng dật” là lực của sự phân biệt rõ. “Do sự xác định pháp, phân 
biệt rõ về hoài nghĩ” là lực của sự phân biệt rõ. “Do trí, phân biệt rõ về vô minh? 
là lực của sự phân biệt rõ. “Do hân hoan, phân biệt rõ về sự không hứng thú là 
lực của sự phân biệt rõ. “Do sơ thiền, phân biệt rõ về các pháp ngăn che' là lực 
của sự phân biệt rõ. ...(như trên)... “Do Đạo A-la-hán, phân biệt rõ về toàn bộ 
phiền não' là lực của sự phân biệt rõ. Điều này là lực của sự phân biệt rõ. 


Lực của sự tu tập là gì? “Trong khi đứt bỏ ước muốn trong các dục, (hành giả) 
tu tập sự thoát ly` là lực của sự tu tập. “Trong khi dứt bỏ sân độc, tu tập sự 
không sân độc” là lực của sự tu tập. “Trong khi dứt bỏ sự lờ đờ buồn ngủ, tu tập 
sự nghĩ tưởng về ánh sáng' là lực của sự tu tập. “Trong khi dứt bỏ phóng đật, tu 
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tập sự không tản mạn" là lực của sự tu tập. “Trong khi dứt bỏ hoài nghi, tu tập 
sự xác định pháp" là lực của sự tu tập. “Trong khi dứt bỏ vô minh, tu tập trí” là 
lực của sự tu tập. “Trong khi dứt bỏ sự không hứng thú, tu tập sự hân hoan” là 
lực của sự tu tập. “Trong khi đứt bỏ các pháp ngăn che, tu tập sơ thiền” là lực 
của sự tu tập. ...(như trên)... “Trong khi dứt bỏ toàn bộ phiền não, tu tập Đạo A- 
la-hán' là lực của sự tu tập. Điều này là lực của sự tu tập. 


Lực của sự không sai trái là gì? “Do trạng thái đứt bỏ ước muốn trong các dục, 
không có gì sai trái ở sự thoát lyˆ là lực của sự không sai trái. “Do trạng thái dứt 
bỏ sân độc, không có gì sai trái ở sự không sân độc" là lực của sự không sai trái. 
“Do trạng thái đứt bỏ sự lờ đờ buồn ngủ, không có gì sai trái ở sự nghĩ tưởng về 
ánh sáng" là lực của sự không sai trái. “Do trạng thái dứt bỏ phóng dật, không có 
gì sa1 trái ở sự không tản mạn” là lực của sự không sai trái. “Do trạng thái dứt bỏ 
hoài nghĩ, không có gì sai trái ở sự xác định pháp" là lực của sự không sai trái. 
“Do trạng thái dứt bỏ vô minh, không có gì sai trái ở trí” là lực của sự không sai 
trái. “Do trạng thái dứt bỏ sự không hứng thú, không có gì sai trái ở sự hân 
hoan” là lực của sự không sai trái. “Do trạng thái dứt bỏ các pháp ngăn che, 
không có gì sai trái ở sơ thiền' là lực của sự không sai trái. ...(như trên)... °Do 
trạng thái đứt bỏ toàn bộ phiền não, không có gì sai trái ở Đạo A-la-hán' là lực 
của sự không sai trái. Điều này là lực của sự không sai trái. 


Lực của sự củng cô là gì? “Trong khi đứt bỏ ước muốn trong các dục, nhờ vào 
tác động của sự thoát ly (hành giả) củng cô lại tâm" là lực của sự củng cố. 
“Trong khi dứt bỏ sân độc bằng sự không sân độc (hành giả) củng có lại tâm” là 
lực của sự củng có. “Trong khi dứt bỏ sự lờ đờ buôn ngủ bằng sự nghĩ tưởng về 
ánh sáng (hành giả) củng có lại tâm' là lực của sự củng cố. ...(như trên)... 
“Trong khi đứt bỏ toàn bộ phiền não bằng Đạo A-la-hán (hành giả) củng cô lại 
tâm" là lực của sự củng cô. Điều này là lực của sự củng cố. 


Lực của sự nhẫn nại là gì? “Do trạng thái đứt bỏ ước muốn trong các dục, (hành 
giả) chấp nhận sự thoát ly' là lực của sự nhẫn nại. “Do trạng thái dứt bỏ sân độc, 
chấp nhận sự không sân độc' là lực của sự nhẫn nại. “Do trạng thái dứt bỏ sự lờ 
đờ buồn ngủ, chấp nhận sự nghĩ tưởng về ánh sáng' là lực của sự nhẫn nại. 'Do 
trạng thái đứt bỏ phóng dật, chấp nhận sự không tản mạn" là lực của sự nhẫn 
nại. Do trạng thái dứt bỏ hoài nghĩ, chấp nhận sự xác định pháp” là lực của sự 
nhẫn nại. “Do trạng thái dứt bỏ vô minh, chấp nhận trí” là lực của sự nhẫn nại. 
“Do trạng thái dứt bỏ sự không hứng thú, chấp nhận hân hoan' là lực của sự 
nhẫn nại. “Do trạng thái đứt bỏ các pháp ngăn che, chấp nhận sơ thiền' là lực 
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của sự nhẫn nại. ...(như trên)... “Do trạng thái đứt bỏ toàn bộ phiền não, chấp 
nhận Đạo A-la-hán' là lực của sự nhẫn nại. Điều này là lực của sự nhẫn 
nại. 


Lực của sự chuẩn bị là gì? “Trong khi dứt bỏ ước muốn trong các dục, nhờ vào 
tác động của sự thoát ly (hành giả) chuẩn bị tâm" là lực của sự chuẩn bị. “Trong 
khi dứt bỏ sân độc, nhờ vào tác động của sự không sân độc (hành giả) chuẩn bị 
tâm' là lực của sự chuẩn bị. “Trong khi dứt bỏ sự lờ đờ buồn ngủ, nhờ vào tác 
động của sự nghĩ tưởng về ánh sáng (hành giả) chuẩn bị tâm' là lực của sự 
chuẩn bị. ...(như trên)... “Trong khi đứt bỏ toàn bộ phiền não, nhờ vào tác động 
của Đạo A-la-hán (hành giả) chuẩn bị tâm' là lực của sự chuẩn bị. Điều này là 
lực của sự chuẩn bị. 


Lực của sự thuyết phục là gì? “Trong khi đứt bỏ ước muốn trong các dục, nhờ 
vào tác động của sự thoát ly (hành giả) khiến tâm được thuyết phục" là lực của 
sự thuyết phục. “Trong khi dứt bỏ sân độc, nhờ vào tác động của sự không sân 
độc (hành giả) khiến tâm được thuyết phục" là lực của sự thuyết phục. “Trong 
khi dứt bỏ sự lờ đờ buồn ngủ, nhờ vào tác động của sự nghĩ tưởng về ánh sáng 
(hành giả) khiến tâm được thuyết phục" là lực của sự thuyết phục. ...(như trên)... 
“Trong khi dứt bỏ toàn bộ phiền não, nhờ vào tác động của Đạo A-la-hán (hành 
giả) khiến tâm được thuyết phục" là lực của sự thuyết phục. Điều này là lực của 
sự thuyết phục. 


Lực của sự thống lãnh là gì? “Trong khi dứt bỏ ước muốn trong các dục, nhờ 
vào tác động của sự thoát ly (hành giả) chuyển tâm thành ưu thế” là lực của sự 
thống lãnh. “Trong khi dứt bỏ sân độc, nhờ vào tác động của sự không sân độc 
(hành giả) chuyên tâm thành ưu thế? là lực của sự thống lãnh. “Trong khi dứt bỏ 
sự lờ đờ buồn ngủ, nhờ vào tác động của sự nghĩ tưởng về ánh sáng (hành giả) 
chuyền tâm thành ưu thế' là lực của sự thống lãnh. ...(như trên)... “Trong khi dứt 
bỏ toàn bộ phiền não, nhờ vào tác động của Đạo A-la-hán (hành giả) chuyên 
tâm thành ưu thế' là lực của sự thống lãnh. Điều này là lực của sự thống lãnh. 


Lực của sự khăng định là gì? “Trong khi dứt bỏ ước muốn trong các dục, nhờ 
vào tác động của sự thoát ly (hành giả) khẳng định tâm' là lực của sự khăng 
định. “Trong khi dứt bỏ sân độc, nhờ vào tác động của sự không sân độc (hành 
giả) khăng định tâm' là lực của sự khẳng định. “Trong khi dứt bỏ sự lờ đờ buồn 
ngủ, nhờ vào tác động của sự nghĩ tưởng về ánh sáng (hành giả) khẳng định 
tâm' là lực của sự khắng định. ...(như trên)... “Trong khi đứt bỏ toàn bộ phiền 
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não, nhờ vào tác động của Đạo A-la-hán (hành giả) khẳng định tâm' là lực của 
sự khăng định. Điều này là lực của sự khăng định. 


Lực của chỉ tịnh là gì? Do tác động của sự thoát ly, trạng thái chuyên nhất 
không tản mạn của tâm là lực của chỉ tịnh. Do tác động của sự không sân độc, 
trạng thái chuyên nhất không tản mạn của tâm là lực của chỉ tịnh. Do tác động 
của sự nghĩ tưởng về ánh sáng, trạng thái chuyên nhất không tản mạn của tâm là 
lực của chỉ tịnh. ...(như trên)... Có sự quán xét về từ bỏ, do tác động của hơi thở 
vào, trạng thái chuyên nhất không tản mạn của tâm là lực của chỉ tịnh. Có sự 
quán xét về từ bỏ, do tác động của hơi thở ra, trạng thái chuyên nhất không tản 
mạn của tâm là lực của chỉ tịnh. 


Lực của chỉ tịnh: Lực của chỉ tịnh với ý nghĩa gì? “Nhờ vào sơ thiền, (hành 
giả) không rung động đối với các pháp ngăn che' là lực của chỉ tịnh. “Nhờ vào 
nhị thiền, (hành giả) không rung động đối với tầm và tứ” là lực của chỉ tịnh. 
“Nhờ vào tam thiền, (hành giả) không rung động đối với hỷ' là lực của chỉ tịnh. 
“Nhờ vào tứ thiền, (hành giả) không rung động đối với lạc và khổ' là lực của chỉ 
tịnh. 


“Nhờ vào sự chứng đạt không vô biên xứ, (hành giả) không rung động đối với 
sự nghĩ tưởng về sắc, đối với sự nghĩ tưởng về bất bình, đối với sự nghĩ tưởng 
về sự khác biệt' là lực của chỉ tịnh. “Nhờ vào sự chứng đạt thức vô biên xứ, 
(hành giả) không rung động đối với sự nghĩ tưởng về không vô biên xứ' là lực 
của chỉ tịnh. “Nhờ vào sự chứng đạt vô sở hữu xứ, (hành giả) không rung động 
đối với sự nghĩ tưởng về thức vô biên xứ” là lực của chỉ tịnh. “Nhờ vào sự 
chứng đạt phi tưởng phi phi tưởng xứ, (hành giả) không rung động đối với sự 
nghĩ tưởng về vô sở hữu xứ" là lực của chỉ tịnh. “(Hành giả) không rung động 
không lay động không chao động đối với các sự phóng dật, đối với các phiền 
não đi cùng với phóng đật, và đối với các uân' là lực của chỉ tịnh. Đây là lực 
của chỉ tịnh. 


Lực của minh sát là gì? Sự quán xét về vô thường là lực của minh sát. ...(như 
trên)... Sự quán xét về từ bỏ là lực của minh sát. Sự quán xét về vô thường ở sắc 
là lực của minh sát. Sự quán xét về khổ não ở sắc là lực của minh sát. ...(như 
trên)... Sự quán xét về từ bỏ ở sắc là lực của minh sát. Sự quán xét về vô thường 
ở thọ ... ở tưởng ... ở các hành ... ở thức ... ở mắt... ở lão tử là lực của minh sát. 
Sự quán xét về khổ não ở lão tử là lực của minh sát. ...(như trên)... Sự quán xét 
về từ bỏ ở lão tử là lực của minh sát. 
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Lực của mỉnh sát: Lực của minh sát với ý nghĩa gì? “Do quán xét về vô 
thường, (hành giả) không rung động đối với sự nghĩ tưởng về thường" là lực của 
minh sát. 'Do quán xét về khổ não, không rung động đối với sự nghĩ tưởng về 
lạc” là lực của minh sát. 'Do quán xét về vô ngã, không rung động đối với sự 
nghĩ tưởng về ngã' là lực của minh sát. “Do quán xét về nhàm chán, không rung 
động đối với sự nghĩ tưởng về vui thích là lực của minh sát. “Do quán xét về ly 
tham ái, không rung động đối với sự nghĩ tưởng về tham ái” là lực của minh sát. 
“Do quán xét về diệt tận, không rung động đối với sự nghĩ tưởng về nhân sanh 
khởi' là lực của minh sát. 'Do quán xét về từ bỏ, không rung động đối với sự 
nghĩ tưởng về nắm giữ” là lực của minh sát. 'không rung động không chuyển 
động không chao động đối với vô minh, đối với các phiền não đi cùng với vô 
minh, và đối với các uân' là lực của minh sát. Đây là lực của minh sát. 


Mười lực của bậc Hữu Học, mười lực của bậc Vô Học là gì? “(Hành giả) học 
tập chánh kiến' là lực của bậc Hữu Học. “Do trạng thái đã học tập xong ở điều 
ấy" là lực của bậc Vô Học. “(Hành giả) học tập chánh tư duy" là lực của bậc 
Hữu Học. “Do trạng thái đã học tập xong ở điều ấy' là lực của bậc Vô Học. 
“(Hành giả) học tập chánh ngữ ... chánh nghiệp ... chánh mạng ... chánh tinh tấn 
.. chánh niệm ... chánh định ... chánh trí... chánh giải thoát” là lực của bậc Hữu 
Học. “Do trạng thái đã học tập xong ở điều ấy” là lực của bậc Vô Học. Đây là 
mười lực của bậc Hữu Học, mười lực của bậc Vô Học. 


Mười lực của bậc Lậu Tận là gì? Ở đây, đối với vị tỳ khưu là bậc Lậu Tận, tất 
cả các hành là vô thường được thấy rõ đúng theo thực thể nhờ vào sự nhận biết 
đúng đắn. Sự việc đối với vị tỳ khưu là bậc Lậu Tận, tất cả các hành là vô 
thường được thấy rõ đúng theo thực thể nhờ vào sự nhận biết đúng đắn; điều 
này cũng là lực của vị tỳ khưu là bậc Lậu Tận. Sau khi đạt đến lực Ấy, vị tỳ 
khưu là bậc Lậu Tận nhận biết sự đoạn tận của các lậu hoặc rằng: “Các lậu hoặc 
của ta đã cạn kiỆt.” 


Hơn nữa, đối với vị tỳ khưu là bậc Lậu Tận, các dục tợ như hồ than cháy đỏ 
được thấy rõ đúng theo thực thể nhờ vào sự nhận biết đúng đắn. Sự việc đôi với 
vị tỳ khưu là bậc Lậu Tận, các dục tợ như hồ than cháy đỏ được thấy rõ đúng 
theo thực thể nhờ vào sự nhận biết đúng đắn; điều này cũng là lực của vị tỳ 
khưu là bậc Lậu Tận. Sau khi đạt đến lực ấy, vị tỳ khưu là bậc Lậu Tận nhận 
biết sự đoạn tận của các lậu hoặc rằng: “Các lậu hoặc của ta đã cạn kiệt.” 


Hơn nữa, đối với vị tỳ khưu là bậc Lậu Tận, tâm là thuận theo sự viễn ly, là xuôi 
theo sự viễn ly, là nghiêng theo sự viễn ly, là tồn tại ở sự viễn ly, là hứng thú 
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với sự thoát ly, là được hoàn toàn chấm dứt đối với các pháp đưa đến lậu hoặc. 
Sự việc đối với vị tỳ khưu là bậc Lậu Tận, tâm là thuận theo sự viễn ly, là xuôi 
theo sự viễn ly, là nghiêng theo sự viễn ly, là tồn tại ở sự viễn ly, là hứng thú 
với sự thoát ly, là được hoàn toàn chấm dứt đối với các pháp đưa đến lậu hoặc; 
điều này cũng là lực của vị tỳ khưu là bậc Lậu Tận. Sau khi đạt đến lực Ấy, VỊ tỳ 
khưu là bậc Lậu Tận nhận biết sự đoạn tận của các lậu hoặc rằng: “Các lậu hoặc 
của ta đã cạn kiỆt.” 


Hơn nữa, đối với vị tỳ khưu là bậc Lậu Tận, bốn sự thiết lập niệm là đã được tu 
tập, là đã được tu tập tốt đẹp. Sự việc đối với vị tỳ khưu là bậc Lậu Tận, bốn sự 
thiết lập niệm là đã được tu tập, là đã được tu tập tốt đẹp; điều này cũng là lực 
của vị tỳ khưu là bậc Lậu Tận. Sau khi đạt đến lực ấy, vị tỳ khưu là bậc Lậu Tận 
nhận biết sự đoạn tận của các lậu hoặc rằng: “Các lậu hoặc của ta đã cạn kiệt.” 


Hơn nữa, đối với vị tỳ khưu là bậc Lậu Tận, bốn chánh cần là đã được tu tập, là 
đã được tu tập tốt đẹp. ...(nf)... bốn nền tảng của thần thông là đã được tu tập, là 
đã được tu tập tốt đẹp. ...(nf)... năm quyên là đã được tu tập, là đã được tu tập tốt 
đẹp. ...(nt)... năm lực là đã được tu tập, là đã được tu tập tốt đẹp. ...(nt)... bảy chỉ 
phần đưa đến giác ngộ là đã được tu tập, là đã được tu tập tốt đẹp. ...(nt)... 
Thánh Đạo tám chỉ phần là đã được tu tập, là đã được tu tập tốt đẹp. Sự việc đối 
với vị tỳ khưu là bậc Lậu Tận, Thánh Đạo tám chi phần là đã được tu tập, là đã 
được tu tập tốt đẹp; điều này cũng là lực của vị tỳ khưu là bậc Lậu Tận. Sau khi 
đạt đến lực ấy, vị tỳ khưu là bậc Lậu Tận nhận biết sự đoạn tận của các lậu hoặc 
rằng: “Các lậu hoặc của ta đã cạn kiệt.` Đây là mười lực của bậc Lậu Tận. 


Mười lực của thần thông là gì? Thần thông do chú nguyện, thần thông do biến 
hóa, thần thông do ý tạo thành, thần thông do sự can thiệp của trí, thần thông do 
sự can thiệp của định, thần thông thuộc về bậc Thánh, thần thông sanh lên do 
kết quả của nghiệp, thần thông của người có phước báu, thần thông do sự hiểu 
biết, thần thông với ý nghĩa thành công do duyên ứng dụng đúng đắn tùy theo 
trường hợp; đây là mười lực của thần thông. 


Mười lực của đức Như Lai là gì? Ở đây, đức Như Lai nhận biết đúng theo thực 
thể về điều hợp lý là hợp lý và điều phi lý là phi lý. Sự việc đức Như Lai nhận 
biết đúng theo thực thể về điều hợp lý là hợp lý và điều phi lý là phi lý, điều này 
cũng là Như Lai lực của đức Như Lai. Sau khi đạt đến lực ấy, đức Như Lai công 
bố về tư thế tối thượng, rồng lên tiếng rồng sư tử ở giữa hội chúng, chuyển vận 
Pháp Luân tối thượng. 
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Hơn nữa, đức Như Lai nhận biết đúng theo thực thể kết quả các sự thọ nhận về 
nghiệp ở thời quá khứ hiện tại vị lai tùy theo sự kiện, tùy theo chủng tử. Sự việc 
đức Như Lai nhận biết đúng theo thực thể kết quả các sự thọ nhận về nghiệp ở 
thời quá khứ hiện tại vị lai tùy theo sự kiện, tùy theo chủng tử, điều này cũng là 
Như Lai lực của đức Như Lai. Sau khi đạt đến lực ấy, đức Như Lai công bồ về 
tư thế tối thượng, rồng lên tiếng rống sư tử ở giữa hội chúng, chuyển vận Pháp 
Luân tối thượng. 


Hơn nữa, đức Như Lai nhận biết đúng theo thực thể sự thực hành đưa đến tất cả 
các cõi tái sanh. Sự việc đức Như Lai nhận biết đúng theo thực thể sự thực hành 
đưa đến tất cả các cõi tái sanh, điều này cũng là Như Lai lực của đức Như Lai. 
Sau khi đạt đến lực ấy, đức Như Lai công bố về tư thế tối thượng, rồng lên tiếng 
rồng sư tử ở giữa hội chúng, chuyên vận Pháp Luân tối thượng. 


Hơn nữa, đức Như Lai nhận biết đúng theo thực thê thế giới có vô số bản chất 
và có các bản chất khác biệt. Sự việc đức Như Lai nhận biết đúng theo thực thể 
thế giới có vô số bản chất và có các bản chất khác biệt, điều này cũng là Như 
Lai lực của đức Như Lai. ...(như trên)... chuyển vận Pháp Luân tối thượng. 


Hơn nữa, đức Như Lai nhận biết đúng theo thực thể về khuynh hướng khác biệt 
của các chúng sanh. Sự việc đức Như Lai nhận biết đúng theo thực thể về 
khuynh hướng khác biệt của các chúng sanh, điều này cũng là Như Lai lực của 
đức Như Lai. ...(như trên)... chuyển vận Pháp Luân tối thượng. 


Hơn nữa, đức Như Lai nhận biết đúng theo thực thể khả năng về các quyền của 
các chúng sanh khác, của các cá nhân khác. Sự việc đức Như Lai nhận biết đúng 
theo thực thể khả năng về các quyền của các chúng sanh khác, của các cá nhân 
khác, điều này cũng là Như Lai lực của đức Như Lai. ...(như trên)... chuyển vận 
Pháp Luân tối thượng. 


Hơn nữa, đức Như Lai nhận biết đúng theo thực thể về phiền não, sự thanh lọc, 
sự thoát ra của thiền, của giải thoát, của định, và của sự chứng đạt. Sự việc đức 
Như Lai nhận biết đúng theo thực thể về phiền não, sự thanh lọc, sự thoát ra của 
thiền, của giải thoát, của định, và của sự chứng đạt, điều này cũng là Như Lai 
lực của đức Như Lai. ...(như trên)... chuyển vận Pháp Luân tối thượng. 


Hơn nữa, đức Như Lai nhớ về nhiều kiếp sống trước như là một lần sanh, hai 
lần sanh ...(như trên)...; như thế Ngài nhớ lại nhiều kiếp sống trước với các nét 
cá biệt và đại cương. Sự việc đức Như Lai nhớ vê nhiêu kiêp sông trước như là 
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một lần sanh, hai lần sanh ...(như trên)... điều này cũng là Như Lai lực của đức 
Như Lai. ...(như trên)... chuyên vận Pháp Luân tối thượng. 


Hơn nữa, đức Như Lai, bằng thiên nhãn thuần tịnh vượt trội loài người, nhìn thấy 
chúng sanh trong khi chết đi rồi sanh lại ...(như trên)... Sự việc đức Như Lai, bằng 
thiên nhãn thuần tịnh vượt trội loài người, nhìn thấy chúng sanh trong khi chết đi rồi 
sanh lại ...(như trên)... điều này cũng là Như Lai lực của đức Như Lai. ...(như trên)... 
chuyền vận Pháp Luân tối thượng. 


Hơn nữa, đức Như Lai, do sự đoạn tận của các lậu hoặc ngay trong kiếp hiện tại, sau 
khi tác chứng sự không còn lậu hoặc, sự giải thoát của ý, sự giải thoát của tuệ bằng 
thắng trí của tự thân, đã thể nhập và an trú. Sự việc đức Như Lai, do sự đoạn tận của 
các lậu hoặc ngay trong kiếp hiện tại, sau khi tác chứng sự không còn lậu hoặc, sự giải 
thoát của ý, sự giải thoát của tuệ bằng thắng trí của tự thân, đã thể nhập và an trú, điều 
này cũng là Như Lai lực của đức Như Lai. Sau khi đạt đến lực ấy, đức Như Lai công 
bồ về tư thế tối thượng, rống lên tiếng rống sư tử ở giữa hội chúng, chuyền vận Pháp 
Luân tối thượng. 


Tín lực với ý nghĩa gì? Tấn lực với ý nghĩa gì? Niệm lực với ý nghĩa gì? Định lực với 
ý nghĩa gì? Tuệ lực với ý nghĩa gì? Lực của sự hồ thẹn (tội lỗi) với ý nghĩa gì? Lực 
của sự ghê sợ (tội lỗi) với ý nghĩa gì? Lực của sự phân biệt rõ với ý nghĩa gì? ...(như 
trên)... Lực của đức Như Lai với ý nghĩa gì? 


Với ý nghĩa của sự không dao động ở sự không có đức tim là tín lực. Với ý nghĩa của 
sự không dao động ở sự biếng nhác là tấn lực. Với ý nghĩa của sự không dao động ở 
sự buông lung là niệm lực. Với ý nghĩa của sự không dao động ở sự phóng dật là định 
lực. Với ý nghĩa của sự không dao động ở vô minh. là tuệ lực. “Hồ thẹn về các ác bất 
thiện pháp” là lực của sự hồ thẹn (tội lỗi). 'Ghê sợ về các ác bất thiện pháp” là lực của 
sự ghê sợ (tội lỗi). “Phân biệt rõ các phiền não bằng trí là lực của sự phân biệt rõ. 
“Các pháp sanh lên trong trường hợp ấy là có nhất vị” là lực của sự tu tập. 'Không có 
gì sai trái ở điều ấy' là lực của sự không sai trái. “Do điều ấy, (hành giả) củng có lại 
tâm” là lực của sự củng có. “(Hành giả) chấp nhận điều ấy' là lực của sự nhẫn nại. 'Do 
điều ấy, (hành giả) chuẩn bị tâm” là lực của sự chuẩn bị. “Do điều ấy, (hành giả) khiến 
tâm được thuyết phục" là lực của sự thuyết phục. “Do điều ấy, (hành giả) chuyên tâm 
thành ưu thế" là lực của sự thống lãnh. “Do điều ấy, (hành giả) khẳng định tâm' là lực 
của sự khẳng định. “Do điều ấy, tâm được chuyên nhất” là lực của chỉ tịnh. “(Hành 
giả) quán xét các pháp sanh lên trong trường hợp ấy' là lực của minh sát. “(Hành giả) 
học tập ở điều ấy" là lực của bậc Hữu Học. “Do trạng thái đã học tập xong ở điều ấy" 
là lực của bậc Vô Học. “Do điều ẫy, các lậu hoặc được cạn kiệt” là lực của bậc Lậu 
Tận. “Được thành công cho vị ấy" là lực của thần thông. Với ý nghĩa vô lượng là lực 
của đức Như Lai. 


Phần Giảng về Lực được đầy đủ. 
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X. GLÁNG VÈẺ KHÔNG TÁNH 


Tôi đã được nghe như vầy: Một thời, đức Thế Tôn ngự tại SävatthI, Jetavana, tu 
viện của ông Anäathapindika. Khi ấy, đại đức Änanda đã đi đến gặp đức Thế 
Tôn, sau khi đến đã đảnh lễ đức Thế Tôn rồi ngồi xuống ở một bên. Khi đã ngồi 
xuống một bên, đại đức Änanda đã bạch với đức Thế Tôn điều này: 


- Bạch ngài, được nói rằng: “Thế giới là không, thế giới là không.” Bạch ngài, 
cho đến như thế nào được nói răng: “Thế giới là không”? 


- Này Änanda, bởi vì là không đối với tự ngã hoặc đối với vật thuộc về tự ngã, 
do đó được nói rằng: “Thế giới là không.” Và này Änanda, cái gì là không đối 
với tự ngã hoặc đối với vật thuộc về tự ngã? Này Ananda, mắt là không đối với 
tự ngã hoặc đối với vật thuộc về tự ngã. Các sắc là không đối với tự ngã hoặc 
đối với vật thuộc về tự ngã. Nhãn thức là không đối với tự ngã hoặc đối với vật 
thuộc về tự ngã. Nhãn xúc là không đối với tự ngã hoặc đối với vật thuộc về tự 
ngã. Cảm thọ nào được sanh lên do duyên nhãn xúc dầu là lạc, hoặc là khổ, 
hoặc là không khổ không lạc, cảm thọ ấy cũng là &hông đối với tự ngã hoặc đối 
với vật thuộc về tự ngã. 


Tai là không... Các thính là không... MũI là không... Các khí là không... Lưỡi 
là không... Các vị là không... Thân là không... Các xúc là không... Ý 
là không đỗi với tự ngã hoặc đối với vật thuộc về tự ngã. Các pháp là không đôi 
với tự ngã hoặc đối với vật thuộc về tự ngã. Ý thức làkhông đối với tự ngã hoặc 
đối với vật thuộc về tự ngã. Ý xúc là không đôi với tự ngã hoặc đối với vật 
thuộc về tự ngã. Cảm thọ nào được sanh lên do duyên ý xúc dầu là lạc, hoặc là 
khổ, hoặc là không khổ không lạc, cảm thọ ấy cũng là &hông đối với tự ngã 
hoặc đối với vật thuộc về tự ngã. Này Ananda, bởi vì là không đối với tự ngã 
hoặc đối với vật thuộc về tự ngã, do đó được nói răng: “Thế giới là không.) 


Khôngđối với không không đổi với các hành khôngdo sự chuyển 
biến, không tối thắng không do tướng trạng, không do áp chế, không đối với chỉ 
phần ấy, &hông do đoạn trừ, &ôøgdo tịnh lặng, &hông do xuất ly, không đối với 
nội phần, không đối với ngoại phần, không đối với cả hai (nội và ngoại 
phần), không của cùng nhóm, không do khác nhóm, &hông do tầm cầu,không do 
năm giữ, &hông do thành đạt, không do thấu triệt, không do tính chất giống 
nhau,không do tính chất khác biệt, &zôngdo nhẫn nại, &zôøg do khẳng 
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định, &hông do thâm nhập, sự chấm dứt vận hành của vị có sự nhận biết rõ rệt 
là không theo ý nghĩa tuyệt đối của tất cả không tánh. 


Cái gì là không đối với không? Mắt là không đối với tự ngã hoặc đối với vật 
thuộc về tự ngã, đối với vật thường còn, đối với vật vững bên, đối với vật vĩnh 
viễn, hoặc đối với pháp không chuyên biến. Tai là không... Mũi là không... 
Lưỡi là không ... Thân là không... Ý là không đôi với tự ngã hoặc đối với vật 
thuộc về tự ngã, đối với vật thường còn, đối với vật vững bên, đối với vật vĩnh 
viễn, hoặc đối với pháp không chuyền biến. Đây là không đối với không. 


Cái gì là không đối với các hành? Có ba hành: phúc hành, phi phúc hành, bất 
động hành.!'ÌPhúc hành là &hồng đối với phi phúc hành và đối với bất động 
hành. Phi phúc hành là &hôngđối với phúc hành và đối với bất động hành. bất 
động hành là không đối với phúc hành và đối với phi phúc hành. Đây là ba 
hành. 


Còn có ba hành khác nữa: thân hành, khẩu hành, ý hành. Thân hành 
là không đối với khâu hành và đối với ý hành. Khẩu hành là &hông đối với thân 
hành và đối với ý hành. Ý hành là&hông đối với thân hành và đối với khâu hành. 
Đây là ba hành. 


Còn có ba hành khác nữa: Hành thời quá khứ, hành thời vị lai, hành thời hiện 
tại. Hành thời quá khứ là không đôi với hành thời vị lai và thời hiện tại. Hành 
thời vị lai là không đối với hành thời quá khứ và thời hiện tại. Hành thời hiện tại 
là không đôi với hành thời quá khứ và thời vị lai. Đây là ba hành. Đây 
là không đỗi với các hành. 


Cái gì là không do sự chuyển biến? Sắc được sanh lên là &#ông do bản thể, sắc 
đã qua không những là đã chuyển biễn mà còn là không. Thọ được sanh lên 
là không do bản thể, thọ đã qua không những là đã chuyển biến mà còn 
là không. Tưởng được sanh lên ... Các hành được sanh lên... Thức được sanh 
lên ... Mắt được sanh lên ... Hữu được sanh lên là không do bản thể, hữu đã qua 
không những là đã chuyên biến mà còn là không. Đây là không do sự chuyển 
biên. 


Cái gì là không tối thắng? Địa vị này là tối thăng, địa vị này là hạng nhất, địa vị 
này là phi thường, tức là sự yên lặng của tất cả các hành, sự từ bỏ tất cả các 
mầm tái sanh, sự đoạn tận ái, sự ly tham ái, sự diệt tận, Niết Bàn. Đây 
là không tôi thắng. 
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Cái gì là không do tướng trạng? Có hai tướng trạng: Tướng trạng của kẻ ngu và 
tướng trạng của người trí. Tướng trạng của kẻ ngu là không so với tướng trạng 
của người trí. Tướng trạng của người trí là không so với tướng trạng của kẻ ngu. 


Có ba tướng trạng: Tướng trạng sanh lên, tướng trạng hoại diệt, tướng trạng 
thay đổi trong khi tồn tại. Tướng trạng sanh lên là không đối với tướng trạng 
hoại diệt và đối với tướng trạng thay đổi trong khi tồn tại. Tướng trạng hoại 
diệt là không đôi với tướng trạng sanh lên và đối với tướng trạng thay đối trong 
khi tồn tại. Tướng trạng thay đôi trong khi tồn tại là không đối với tướng trạng 
sanh lên và đối với tướng trạng hoại diệt. 


Đối với sắc, tướng trạng sanh lên là không đối với tướng trạng hoại diệt và đối 
Với tướng trạng đôi thay khi trụ lại. Đối với sắc, tướng trạng hoại diệt 
là không đối với tướng trạng sanh lên và đối với tướng trạng đôi thay khi trụ lại. 
Đối với sắc, tướng trạng đôi thay khi trụ lại là khôngđôi với tướng trạng sanh 
lên và đối với tướng trạng hoại diệt. Đối với thọ ... tưởng ... các hành ... thức ... 
mắt ... lão tử, tướng trạng sanh lên là không đối với tướng trạng hoại diệt và đối 
với tướng trạng đổi thay khi trụ lại. Đối với lão tử, tướng trạng hoại diệt 
là không đối với tướng trạng sanh lên và đối với tướng trạng đổi thay khi trụ lại. 
Đối với lão tử, tướng trạng đổi thay khi trụ lại là không đối với tướng trạng sanh 
lên và đôi với tướng trạng hoại diệt. Đây là &hôngdo tướng trạng. 


Cái gì là không do áp chế? Do sự thoát ly, ước muốn trong các dục được áp chế 
và là không. Do không sân độc, sân độc được áp chế và là không. Do sự nghĩ 
tưởng về ánh sáng, sự lờ đờ buồn ngủ được áp chế và là &hông. Do không tản 
mạn, sự phóng dật được áp chế và là &ông. Do xác định pháp, hoài nghi được 
áp chế và là không. Do trí, vô minh được áp chế và là &#ông. Do hân hoan, sự 
không hứng thú được áp chế và là không. Do sơ thiền, các pháp ngăn che được 
áp chế và là không. ...(như trên)... Do Đạo A-la-hán, toàn bộ phiền não được áp 
chế và là không. Đây là không do áp chế. 


Cái gì là không đối với chỉ phần ấy? Do sự thoát ly, ước muốn trong các dục 
là không đối với chỉ phần ấy. Do không sân độc, sân độc là không đôi với chỉ 
phần ấy. Do sự nghĩ tưởng về ánh sáng, sự lờ đờ buồn ngủ là không đối với chỉ 
phần ấy. Do không tản mạn, sự phóng đật là không đối với chi phần ấy. Do xác 
định pháp, hoài nghi là không đối với chi phần ấy. Do trí, vô minh là không đối 
với chỉ phần ấy. Do hân hoan, sự không hứng thú là &hông đôi với chỉ phần ấy. 
Do sơ thiền, các pháp ngăn che là không đối với chỉ phần ấy. ...(như trên)... Do 
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quán xét về ly khai, có chấp vào sự ràng buộc là &hông đối với chi phần ấy. Đây 
là không đỗi với chỉ phần ấy. 


Cái gì là không do đoạn trừ? Do sự thoát ly, ước muốn trong các dục được đoạn 
trừ và là khóng. Do không sân độc, sân độc được đoạn trừ và là không. Do nghĩ 
tưởng về ánh sáng, sự lờ đờ buồn ngủ được đoạn trừ và là &»ôn»g. Do không tản 
mạn, sự phóng dật được đoạn trừ và là không. Do xác định pháp, hoài nghi được 
đoạn trừ và là không. Do trí, vô minh được đoạn trừ và là không. Do hân hoan, 
sự không hứng thú được đoạn trừ và là &hông. Do sơ thiền, các pháp ngăn che 
được đoạn trừ và là không. ...(nt)... Do Đạo A-la-hán, toàn bộ phiền não được 
đoạn trừ và là khóng. Đây là không do đoạn trừ. 


Cái gì là không do tịnh lặng? Do sự thoát ly, ước muốn trong các dục được tịnh 
lặng và là không. Do không sân độc, sân độc được tịnh lặng và là không. Do 
nghĩ tưởng về ánh sáng, sự lờ đờ buồn ngủ được tịnh lặng và là không. Do 
không tản mạn, phóng dật được tịnh lặng và là không. Do xác định pháp, hoài 
nghi được tịnh lặng và là không. 


Do trí, vô minh được tịnh lặng và là không. Do hân hoan, sự không hứng thú 
được tịnh lặng và là không. Do sơ thiền, các pháp ngăn che được tịnh lặng và 
là không. ...(như trên)... Do Đạo A-la-hán, toàn bộ phiền não được tịnh lặng và 
là không. Đây là không do tịnh lặng. 


Cái gì là không do xuất ly? Do sự thoát ly, ước muốn trong các dục được xuất ly 
và là không. Do không sân độc, sân độc được xuất ly và là không. Do sự nghĩ 
tưởng về ánh sáng, sự lờ đờ buồn ngủ được xuất ly và là không. Do không tản 
mạn, sự phóng đật được xuất ly và là không. Do xác định pháp, hoài nghi được 
xuất ly và là không. Do trí, vô minh được xuất ly và là &hông. Do hân hoan, sự 
không hứng thú được xuất ly và là không. Do sơ thiền, các pháp ngăn che được 
xuất ly và là không. ...(như trên)... Do Đạo A-la-hán, toàn bộ phiền não được 
xuất ly và là không. Đây là không do xuất ly. 


Cái gì là không đỗi với nội phần? Mắt thuộc nội phần là ¿hông đối với tự ngã 
hoặc đối với vật thuộc về tự ngã, đối với vật thường còn, đối với vật vững bên, 
đối với vật vĩnh viễn, hoặc đối với pháp không chuyền biến. Tai thuộc nội phần 
là không... Mũi thuộc nội phần là không... Lưỡi thuộc nội phần là không... 
Thân thuộc nội phần là không ... Ý thuộc nội phần là &hôngđôi với tự ngã hoặc 
đối với vật thuộc về tự ngã, đối với vật thường còn, đối với vật vững bên, đối 
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với vật vĩnh viễn, hoặc đối với pháp không chuyển biến. Đây là không đối với 
nội phần. 


Cái gì là không đôi với ngoại phần? Các sắc thuộc ngoại phần là không ...(như 
trên)... Các pháp thuộc ngoại phần là không đối với tự ngã hoặc đối với vật 
thuộc về tự ngã, đối với vật thường còn, đối với vật vững bên, đối với vật vĩnh 
viễn, hoặc đối với pháp không chuyển biến. Đây là không đối với ngoại phần. 


Cái gì là không đối với cả hai? Mắt thuộc nội phần và các sắc thuộc ngoại phần, 
cả hai điều này là không đối với tự ngã hoặc đối với vật thuộc về tự ngã, đối với 
vật thường còn, đối với vật vững bên, đối với vật vĩnh viễn, hoặc đối với pháp 
không chuyền biến. Tai thuộc nội phần và các thính thuộc ngoại phần .. Mũi 
thuộc nội phần và các khí thuộc ngoại phần .. Lưỡi thuộc nội phần và Các VỊ 
thuộc ngoại phần .. Thân thuộc nội phần và các xúc thuộc ngoại phần . 
thuộc nội phần và các pháp thuộc ngoại phần, cả hai điều này là không đối với 
tự ngã hoặc đối với vật thuộc về tự ngã, đối với vật thường còn, đối với vật 
vững bền, đối với vật vĩnh viễn, hoặc đối với pháp không chuyền biến. Điều này 
là không đỗi với cả hai. 


Cái gì là không của cùng nhóm? Sáu nội xứ là cùng nhóm và là không. Sáu 
ngoại xứ là cùng nhóm và là không. Sáu nhóm của thức là cùng nhóm vả 
là không. Sáu nhóm của xúc là cùng nhóm và là &hông. Sáu nhóm của thọ là 
cùng nhóm và là không. Sáu nhóm của tưởng là cùng nhóm và là &hóng. Sáu 
nhóm của tư là cùng nhóm và là &hông. Đây là không của cùng nhóm. 


Cái gì là không do khác nhóm? Sáu nội xứ đối với sáu ngoại xứ là khác nhóm 
và là không. Sáu xứ ngoại đối với sáu nhóm của thức là khác nhóm và là không. 
Sáu nhóm của thức đối với sáu nhóm của xúc là khác nhóm và là &hông. Sáu 
nhóm của xúc đối với sáu nhóm của thọ là khác nhóm và là không. Sáu nhóm 
của thọ đối với sáu nhóm của tưởng là khác nhóm và là không. Sáu nhóm của 
tưởng đối với sáu nhóm của tư là khác nhóm và là không. Đây là không do khác 
nhóm. 


Cái gì là không do tầm cầu? Tầm cầu sự thoát ly là không đối với ước muốn 
trong các dục. Tầm cầu sự không sân độc là không đối với sân độc. Tầm cầu sự 
nghĩ tưởng về ánh sáng làkhông đối với sự lờ đờ buồn ngủ. Tầm cầu sự không 
tản mạn là không đối với phóng dật. Tầm cầu sự xác định pháp là không đôi với 
hoài nghi. Tầm cầu trí là không đối với vô minh. Tầm cầu sự hân hoan 
là không đối với sự không hứng thú. Tầm cầu sơ thiền là không đối với các pháp 
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ngăn che. ...(như trên)... Tầm cầu Đạo A-la-hán là không đối với toàn bộ phiền 
não. Đây là &hông do tầm cầu. 


Cái gì là không do nắm giữ? Nắm giữ sự thoát ly là không đối với ước muốn 
trong các dục. Nắm giữ sự không sân độc là không đối với sân độc. Năm giữ sự 
nghĩ tưởng về ánh sáng làkhông đôi với sự lờ đờ buồn ngủ. Nắm giữ sự không 
tản mạn là không đôi với sự phóng dật. Nắm giữ sự xác định pháp là không đối 
với hoài nghi. Năm giữ trí là không đối với vô minh. Nắm giữ sự hân hoan 
là không đối với sự không hứng thú. Nắm giữ sơ thiền là không đối với các pháp 
ngăn che. ...(như trên)... Nắm giữ Đạo A-la-hán là &hông đối với toàn bộ phiền 
não. Đây là không do nắm giữ. 


Cái gì là không do thành đạt? Thành đạt sự thoát ly là không đối với ước muốn 
trong các dục. Thành đạt sự không sân độc là không đối với sân độc. Thành đạt 
sự nghĩ tưởng về ánh sáng làkhông đối với sự lờ đờ buồn ngủ. Thành đạt sự 
không tản mạn là không đối với phóng dật. Thành đạt sự xác định pháp 
là không đỗi với hoài nghi. Thành đạt trí là không đôi với vô minh. Thành đạt sự 
hân hoan là không đối với sự không hứng thú. Thành đạt sơ thiền là &hông đối 
với các pháp ngăn che. ...(như trên)... Thành đạt Đạo A-la-hán là không đối với 
toàn bộ phiền não. Đây là không do thành đạt. 


Cái gì là không do thấu triệt? Thấu triệt sự thoát ly là &hông đối với ước muốn 
trong các dục. Thấu triệt sự không sân độc là không đối với sân độc. Thấu triệt 
sự nghĩ tưởng về ánh sáng làkhông đối với sự lờ đờ buồn ngủ. Thấu triệt sự 
không tản mạn là không đối với phóng dật. Thấu triệt sự xác định pháp 
là không đối với hoài nghi. Thấu triệt trí là không đôi với vô minh. Thấu triệt sự 
hân hoan là &hông đối với sự không hứng thú. Thấu triệt sơ thiền là &hông đối 
với các pháp ngăn che. ...(như trên)... Thấu triệt Đạo A-la-hán là không đối với 
toàn bộ phiền não. Đây là &hông do thấu triệt. 


Cái gì là không do tính chất giống nhau, là không do tính chất khác biệt? Ước 
muốn trong các dục là có tính chất khác biệt, sự thoát ly là có tính chất giống 
nhau. Vị đang suy nghĩ về tính chất giống nhau của sự thoát ly, đối với vị ấy 
là không về ước muốn trong các dục. Sân độc là có tính chất khác biệt, không 
sân độc là có tính chất giống nhau. Vị đang suy nghĩ về tính chất giống nhau 
của không sân độc, đối với vị ấy là không về sân độc. Sự lờ đờ buồn ngủ là có 
tính chất khác biệt, sự nghĩ tưởng về ánh sáng là có tính chất giống nhau. Vị 
đang suy nghĩ về tính chất giỗng nhau của sự nghĩ tưởng về ánh sáng, đối với vị 
ấy là không về sự lờ đờ buồn ngủ. Phóng dật là có tính chất khác biệt, sự không 
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tản mạn là có tính chất giống nhau. Vị đang suy nghĩ về tính chất giống nhau 
của sự không tản mạn, đối với vị ấy là không về phóng đật. Hoài nghỉ là có tính 
chất khác biệt, sự xác định pháp là có tính chất giống nhau. Vị đang suy nghĩ về 
tính chất giống nhau của sự xác định pháp, đối với vị ấy là không về hoài nghi. 
Vô minh là có tính chất khác biệt, trí là có tính chất giống nhau. Vị đang suy 
nghĩ về tính chất giống nhau của trí, đối với vị ấy là không về vô minh. Sự 
không hứng thú là có tính chất khác biệt, hân hoan là có tính chất giống nhau. 
Vị đang suy nghĩ về tính chất giống nhau của hân hoan, đối với vị ấy 
là không về sự không hứng thú. Các pháp ngăn che là có tính chất khác biệt, sơ 
thiền là có tính chất giống nhau. Vị đang suy nghĩ về tính chất giống nhau của 
sơ thiền, đối với vị ấy là khôngvề các pháp ngăn che. ...(như trên)... Toàn bộ 
phiền não là có tính chất khác biệt, Đạo A-la-hán là có tính chất giống nhau. Vị 
đang suy nghĩ về tính chất giống nhau của Đạo A-la-hán, đối với vị ấy 
là không về toàn bộ phiền não. Đây là không do tính chất giống nhau, 
là không do tính chất khác biệt. 


Cái gì là không do nhẫn nại? Nhẫn nại đối với sự thoát ly là không đôi với ước 
muốn trong các dục. Nhẫn nại đối với sự không sân độc là không đối với sân 
độc. Nhẫn nại đối với sự nghĩ tưởng về ánh sáng là không đối với sự lờ đờ buồn 
ngủ. Nhẫn nại đối với sự không tản mạn là không đối với phóng dật. Nhẫn nại 
đối với sự xác định pháp là không đôi với hoài nghi. Nhẫn nại đối với trí 
là không đỗi với vô minh. Nhẫn nại đối với sự hân hoan là không đối với sự 
không hứng thú. Nhẫn nại đối với sơ thiền là không đối với các pháp ngăn che. 
..(như trên)... Nhẫn nại đối với Đạo A-la-hán là không đối với toàn bộ phiền 
não. Đây là không do nhẫn nại. 


Cái gì là không do khẳng định? Khăng định sự thoát ly là không đối với ước 
muốn trong các dục. Khẳng định không sân độc là không đối với sự sân độc. 
Khắng định sự nghĩ tưởng về ánh sáng là không đối với sự lờ đờ buồn ngủ. 
Khẳng định sự không tản mạn là không đối với sự phóng dật. Khẳng định sự xác 
định pháp là không đối với hoài nghi. Khẳng định trí là &hôngđối với vô minh. 
Khắẳng định sự hân hoan là không đôi với không hứng thú. Khẳng định sơ thiền 
là không đối với các pháp ngăn che. ..(nt).. Khăng định Đạo A-la-hán 
là không đối với toàn bộ phiền não. Đây là &hông do khắng định. 


Cái gì là không do thâm nhập? Thâm nhập sự thoát ly là &hông đối với ước 
muốn trong các dục. Thâm nhập sự không sân độc là &bông đôi với sân độc. 
Thâm nhập sự nghĩ tưởng về ánh sáng là &không đối với sự lờ đờ buồn ngủ. 
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Thâm nhập sự không tản mạn là không đối với sự phóng dật. Thâm nhập sự xác 
định pháp là không đối với hoài nghi. Thâm nhập trí là khôngđôi với vô minh. 
Thâm nhập sự hân hoan là &hông đối với sự không hứng thú. Thâm nhập sơ 
thiền là không đối với các pháp ngăn che. ...(như trên)... Thâm nhập Đạo A-la- 
hán là khôngđỗi với toàn bộ phiền não. Đây là &khôøg do thâm nhập. 


Sự chấm dứt vận hành gì ở vị có sự nhận biết rõ rệt là &hông theo ý nghĩa tuyệt 
đối của tất cả không tánh? Ở đây, vị có sự nhận biết rõ rệt, chấm dứt sự vận 
hành của ước muốn trong các dục nhờ vào sự thoát ly, chấm dứt sự vận hành 
của sân độc nhờ vào không sân độc, chấm dứt sự vận hành của sự lờ đờ buồn 
ngủ nhờ vào sự nghĩ tưởng về ánh sáng, chấm dứt sự vận hành của phóng dật 
nhờ vào không tản mạn, chấm dứt sự vận hành của hoài nghi nhờ vào sự xác 
định pháp, chấm dứt sự vận hành của vô minh nhờ vào trí, chấm dứt sự vận 
hành của không hứng thú nhờ vào hân hoan, chấm dứt sự vận hành của các pháp 
ngăn che nhờ vào sơ thiền ...(như trên)... chấm dứt sự vận hành của toàn bộ 
phiền não nhờ vào Đạo A-la-hán. 

Hoặc là đối với vị có sự nhận biết rõ rệt đang Vô Dư Niết Bàn ở cảnh giới Niết 
Bàn không còn dư sót, sự vận hành này của mắt được chấm dứt và sự vận hành 
khác của mắt không sanh lên, sự vận hành này của tai ...(như trên)... sự vận 
hành này của mũi ...(như trên)... sự vận hành này của lưỡi ...(như trên)... sự vận 
hành này của thân ...(nt)... sự vận hành này của ý được chấm dứt và sự vận hành 
khác của ý không sanh lên. Sự chấm dứt vận hành này ở vị có sự nhận biết rõ 
rệt là không theo ý nghĩa tuyệt đối của tất cả không tánh. 


Phần Giảng về Không được đầy đủ. 


Phẩm Kết Hợp Chung là phần thứ nhì. 


Tóm lược phẩm này: 


Kết hợp chung, chân lÿ, 

các chỉ phần giác ngô, 

tâm từ, ly tham ái 

là phân giảng thứ năm, 

(các phương pháp) phán tích, 
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bánh xe về Chánh Pháp, 
tôi thượng ở thế gian, 


lực, và không (là mười). 


Phần quý báu của các Bộ Kinh đã được thành lập này là phâm thứ nhì, cao quý, 
tuyệt vời, không gì sánh được. 


-=0oOoo-- 
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C. PHẨM TUỆ 
I. GIẢNG VỀ TUỆ 


Sự quán xét về vô thường được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ gì 
được tròn đủ? Sự quán xét về khổ não được tu tập, được làm cho sung mãn 
khiến tuệ gì được tròn đủ? Sự quán xét về vô ngã được tu tập, được làm cho 
sung mãn khiến tuệ gì được tròn đủ? ...(như trên)... Sự quán xét về từ bỏ được tu 
tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ gì được tròn đủ? 


Sự quán xét về vô thường được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ đồng 
tốc được tròn đủ. Sự quán xét về khổ não được tu tập, được làm cho sung mãn 
khiến tuệ nhàm chán được tròn đủ. Sự quán xét về vô ngã được tu tập, được làm 
cho sung mãn khiến tuệ vĩ đại được tròn đủ. Sự quán xét về nhàm chán được tu 
tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ sắc bén được tròn đủ. Sự quán xét về ly 
tham ái! được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ rộng lớn được tròn đủ. 
Sự quán xét về diệt tận được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ thâm sâu 
được tròn đủ. Sự quán xét về từ bỏ được tu tập, được làm cho sung mãn khiến 
tuệ vô song được tròn đủ. Bảy tuệ này được tu tập, được làm cho sung mãn 
khiến bản tánh sáng suốt được tròn đủ. Tám tuệ l này được tu tập, được làm cho 
sung mãn khiến tuệ phổ thông được tròn đủ. Chín tuệ này được tu tập, được làm 
cho sung mãn khiến tuệ vi tiếu được tròn đủ. 


Tuệ vi tiếu là sự phân tích về phép biện giải. Từ việc xác định ý nghĩa bởi tuệ 
ấy, sự phân tích về ý nghĩa là được đắc chứng, được tác chứng, được chạm đến 
băng tuệ. Từ việc xác định pháp, sự phân tích về pháp là được đắc chứng, được 
tác chứng, được chạm đến bằng tuệ. Từ việc xác định ngôn từ, sự phân tích về 
ngôn từ là được đắc chứng, được tác chứng, được chạm đến bằng tuệ. Từ việc 
xác định phép biện giải, sự phân tích về phép biện giải là được đắc chứng, được 
tác chứng, được chạm đến bằng tuệ. Bốn phân tích này của vị ấy là được đắc 
chứng, được tác chứng, được chạm đến bằng tuệ. 


Sự quán xét về vô thường ở sắc được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ 
gì được tròn đủ? ...(như trên)... Sự quán xét về từ bỏ ở sắc được tu tập, được làm 
cho sung mãn khiến tuệ gì được tròn đủ? 


1243 


Sự quán xét về vô thường ở sắc được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ 
đồng tốc được tròn đủ. ...(như trên)... Sự quán xét về từ bỏ ở sắc được tu tập, 
được làm cho sung mãn khiến tuệ vô song được tròn đủ. Bảy tuệ này được tu 
tập, được làm cho sung mãn khiến bản tánh sáng suốt được tròn đủ. Tám tuệ 
này được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ phố thông được tròn đủ. 
Chín tuệ này được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ vi tiểu được tròn 
đủ. 


Tuệ vi tiếu là sự phân tích về phép biện giải. Từ việc xác định ý nghĩa bởi tuệ 
ấy, sự phân tích về ý nghĩa là được đắc chứng, được tác chứng, được chạm đến 
băng tuệ. Từ việc xác định pháp, sự phân tích về pháp là được đắc chứng, được 
tác chứng, được chạm đến bằng tuệ. Từ việc xác định ngôn từ, sự phân tích về 
ngôn từ là được đắc chứng, được tác chứng, được chạm đến bằng tuệ. Từ việc 
xác định phép biện giải, sự phân tích về phép biện giải là được đắc chứng, được 
tác chứng, được chạm đến bằng tuệ. Bốn phân tích này của vị ấy là được đắc 
chứng, được tác chứng, được chạm đến bằng tuệ. 


Sự quán xét về vô thường ở thọ ... ở tưởng ... ở các hành ... ở thức ... ở mắt... ở 
lão tử được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ gì được tròn đủ? ...(như 
trên)... Sự quán xét về từ bỏ ở lão tử được tu tập, được làm cho sung mãn khiến 
tuệ gì được tròn đủ? Sự quán xét về vô thường ở lão tử được tu tập, được làm 
cho sung mãn khiến tuệ đồng tốc được tròn đủ. ...(như trên)... Sự quán xét về từ 
bỏ ở lão tử được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ vô song được tròn đủ. 
Bảy tuệ này được tu tập, được làm cho sung mãn khiến bản tánh sáng suốt được 
tròn đủ. Tám tuệ này được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ phố thông 
được tròn đủ. Chín tuệ này được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ vi 
tiểu được tròn đủ. 


Tuệ vi tiếu là sự phân tích về phép biện giải. Từ việc xác định ý nghĩa bởi tuệ 
ấy, sự phân tích về ý nghĩa là được đắc chứng, được tác chứng, được chạm đến 
băng tuệ. Từ việc xác định pháp, sự phân tích về pháp là được đắc chứng, được 
tác chứng, được chạm đến bằng tuệ. Từ việc xác định ngôn từ, sự phân tích về 
ngôn từ là được đắc chứng, được tác chứng, được chạm đến bằng tuệ. Từ việc 
xác định phép biện giải, sự phân tích về phép biện giải là được đắc chứng, được 
tác chứng, được chạm đến bằng tuệ. Bốn phân tích này của vị ấy là được đắc 
chứng, được tác chứng, được chạm đến bằng tuệ. 


Sự quán xét vê vô thường ở sắc được tu tập, được làm cho sung mãn khiên tuệ 
gì được tròn đủ? Sự quán xét vê vô thường ở sắc thuộc quá khứ hiện tại vị lai 
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được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ gì được tròn đủ? Sự quán xét về 
khổ não ở sắc được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ gì được tròn đủ? 
Sự quán xét về khổ não ở sắc thuộc quá khứ hiện tại vị lai được tu tập, được làm 
cho sung mãn khiến tuệ gì được tròn đủ? Sự quán xét về vô ngã ở sắc được tu 
tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ gì được tròn đủ? Sự quán xét về vô ngã ở 
sắc thuộc quá khứ hiện tại vị lai được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ 
gì được tròn đủ? Sự quán xét về nhàm chán ở sắc được tu tập, được làm cho 
sung mãn khiến tuệ gì được tròn đủ? Sự quán xét về nhàm chán ở sắc thuộc quá 
khứ hiện tại vị lai được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ gì được tròn 
đủ? Sự quán xét về ly tham ái ở sắc được tu tập, được làm cho sung mãn khiến 
tuệ gì được tròn đủ? Sự quán xét về ly tham ái ở sắc thuộc quá khứ hiện tại vị 
lai được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ gì được tròn đủ? 


Sự quán xét về diệt tận ở sắc được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ gì 
được tròn đủ? Sự quán xét về diệt tận ở sắc thuộc quá khứ hiện tại vị lai được tu 
tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ gì được tròn đủ? Sự quán xét về từ bỏ ở 
sắc được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ gì được tròn đủ? Sự quán xét 
về từ bỏ ở sắc thuộc quá khứ hiện tại vị lai được tu tập, được làm cho sung mãn 
khiến tuệ gì được tròn đủ? 


Sự quán xét về vô thường ở sắc được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ 
đồng tốc được tròn đủ. Sự quán xét về vô thường ở sắc thuộc quá khứ hiện tại vị 
lai được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ đồng tốc được tròn đủ. Sự 
quán xét về khô não ở sắc được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ nhàm 
chán được tròn đủ. Sự quán xét về khổ não ở sắc thuộc quá khứ hiện tại vị lai 
được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ đồng tốc được tròn đủ. Sự quán 
xét về vô ngã ở sắc được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ vĩ đại được 
tròn đủ. Sự quán xét về vô ngã ở sắc thuộc quá khứ hiện tại vị lai được tu tập, 
được làm cho sung mãn khiến tuệ đồng tốc được tròn đủ. Sự quán xét về nhàm 
chán ở sắc được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ sắc bén được tròn đủ. 
Sự quán xét về nhàm chán ở sắc thuộc quá khứ hiện tại vị lai được tu tập, được 
làm cho sung mãn khiến tuệ đồng tốc được tròn đủ. Sự quán xét về ly tham ái ở 
sắc được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ rộng lớn được tròn đủ. Sự 
quán xét về ly tham ái ở sắc thuộc quá khứ hiện tại vị lai được tu tập, được làm 
cho sung mãn khiến tuệ đồng tốc được tròn đủ. Sự quán xét về diệt tận ở sắc 
được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ thâm sâu được tròn đủ. Sự quán 
xét về diệt tận ở sắc thuộc quá khứ hiện tại vị lai được tu tập, được làm cho 
sung mãn khiến tuệ đồng tốc được tròn đủ. Sự quán xét về từ bỏ ở sắc được tu 
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tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ vô song được tròn đủ. Sự quán xét về từ 
bỏ ở sắc thuộc quá khứ hiện tại vỊị lai được tu tập, được làm cho sung mãn khiến 
tuệ đồng tốc được tròn đủ. Bảy tuệ này được tu tập, được làm cho sung mãn 
khiến bản tánh sáng suốt được tròn đủ. Tám tuệ này được tu tập, được làm cho 
sung mãn khiến tuệ phố thông được tròn đủ. Chín tuệ này được tu tập, được làm 
cho sung mãn khiến tuệ vi tiếu được tròn đủ. 


Tuệ vi tiếu là sự phân tích về phép biện giải. Từ việc xác định ý nghĩa bởi tuệ 
ấy, sự phân tích về ý nghĩa là được đắc chứng, được tác chứng, được chạm đến 
băng tuệ. Từ việc xác định pháp, sự phân tích về pháp là được đắc chứng, được 
tác chứng, được chạm đến bằng tuệ. Từ việc xác định ngôn từ, sự phân tích về 
ngôn từ là được đắc chứng, được tác chứng, được chạm đến bằng tuệ. Từ việc 
xác định phép biện giải, sự phân tích về phép biện giải là được đắc chứng, được 
tác chứng, được chạm đến bằng tuệ. Bốn phân tích này của vị ấy là được đắc 
chứng, được tác chứng, được chạm đến bằng tuệ. 


Sự quán xét về vô thường ở thọ ... ở tưởng ... ở các hành ... ở thức ... ở mắt... ở 
lão tử được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ gì được tròn đủ? Sự quán 
xét về vô thường ở lão tử thuộc quá khứ hiện tại vị lai được tu tập, được làm 
cho sung mãn khiến tuệ gì được tròn đủ? ...(như trên)... Sự quán xét về từ bỏ ở 
lão tử được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ gì được tròn đủ? Sự quán 
xét về từ bỏ ở lão tử thuộc quá khứ hiện tại vị lai được tu tập, được làm cho 
sung mãn khiến tuệ gì được tròn đủ? 


Sự quán xét về vô thường ở lão tử được tu tập, được làm cho sung mãn khiến 
tuệ đồng tốc được tròn đủ. Sự quán xét về vô thường ở lão tử thuộc quá khứ 
hiện tại vị lai được tu tập, được làm cho sung mãn khiến tuệ đồng tốc được tròn 
đủ. ...(nt)... Bốn phân tích này của vị ấy là được đắc chứng, được tác chứng, 
được chạm đến bằng tuệ. 


Này các tỳ khưu, bốn pháp này được tu tập, được làm cho sung mãn, đưa đến sự 
tác chứng Quả Nhập Lưu. Bốn là gì? Thân cận bậc thiện nhân, lắng nghe Chánh 
Pháp, tác ý đúng đường lối, thực hành đúng theo ý nghĩa của Pháp. Này các tỳ 
khưu, bốn pháp này được tu tập, được làm cho sung mãn, đưa đến sự tác chứng 
Quả Nhập Lưu. 


Này các tỳ khưu, bốn pháp này được tu tập, được làm cho sung mãn, đưa đến sự 
tác chứng Quả Nhất Lai. ... đưa đến sự tác chứng Quả Bắt Lai. ... đưa đến sự tác 
chứng Quả A-la-hán. Bốn là gì? Thân cận bậc thiện nhân, lắng nghe Chánh 
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Pháp, tác ý đúng đường lối, thực hành đúng theo ý nghĩa của Pháp. Này các tỳ 
khưu, bốn pháp này được tu tập, được làm cho sung mãn đưa đến sự tác chứng 
Quả A-la-hán. 


Này các tỳ khưu, bốn pháp này được tu tập, được làm cho sung mãn, đưa đến sự 
thành đạt về tuệ ...(như trên)... đưa đến sự tăng trưởng của tuệ ...(như trên)... 
đưa đến sự tiến triển của tuệ ...(như trên)... đưa đến trạng thái tuệ vĩ đại ...(như 
trên)... đưa đến trạng thái tuệ phô thông ...(như trên)... đưa đến trạng thái tuệ 
rộng lớn ...(như trên)... đưa đến trạng thái tuệ thâm sâu ...(như trên)... đưa đến 
trạng thái tuệ vô song ...(như trên)... đưa đến trạng thái tuệ bao la ...(như trên)... 
đưa đến sự dồi dào của tuệ ...(như trên)... đưa đến trạng thái tuệ nhạy bén ...(như 
trên)... đưa đến trạng thái tuệ nhẹ nhàng ...(như trên)... đưa đến trạng thái tuệ vi 
tiếu ...(như trên)... đưa đến trạng thái tuệ đồng tốc ...(như trên)... đưa đến trạng 
thái tuệ sắc bén ...(như trên)... đưa đến trạng thái tuệ thông suốt. Bốn là gì? 
Thân cận bậc thiện nhân, lắng nghe Chánh Pháp, tác ý đúng đường lối, thực 
hành đúng theo ý nghĩa của Pháp. Này các tỳ khưu, bốn pháp này được tu tập, 
được làm cho sung mãn đưa đến sự thành đạt về tuệ ...(như trên)... đưa đến sự 
tăng trưởng của tuệ ...(như trên)... đưa đến trạng thái tuệ thông suốt. 


Đưa đến sự thành đạt về tuệ: Sự thành đạt về tuệ là gì? Là sự đạt được, sự 
thành đạt, sự đạt đến, sự thành tựu, sự chạm đến, sự tác chứng, sự hoàn thành 
của bốn trí về Đạo, của bốn trí về Quả, của bốn trí phân tích, của sáu thắng trí, 
của bảy mươi ba trí,” của bảy mươi bảy trí.”*Chúng (bốn pháp ấy) đưa đến sự 
thành đạt về tuệ;” đây là sự thành đạt về tuệ. 


Đưa đến sự tăng trưởng của tuệ: Sự tăng trưởng của tuệ gì? Tuệ của 7 vị Hữu 
Học và của phàm nhân hoàn thiện tăng trưởng, tuệ của vị A-la-hán tăng trưởng. 
“Các sự tăng trưởng đã được tăng trưởng đưa đến sự tăng trưởng của tuệ; đây là 
sự tăng trưởng của tuệ. 


Đưa đến sự tiến triển của tuệ: Sự tiến triển của tuệ gì? Tuệ của bảy vị Hữu 
Học và của vị phảm nhân hoàn thiện đi đến sự tiến triển, tuệ của vị A-la-hán đã 
đi đến sự tiến triển. 'Chúng (bốn pháp ấy) đưa đến sự tiến triển của tuệ;” đây là 
sự tiễn triển của tuệ. 

Đưa đến trạng thái tuệ vĩ đại: Tuệ vĩ đại là gì? “Nằm giữ các ý nghĩa vĩ đại' là 
tuệ vĩ đại. Nắm giữ các pháp vĩ đại” là tuệ vĩ đại. “Nắm giữ các ngôn từ vĩ đại” 
là tuệ vĩ đại. “Nắm giữ các phép biện giải vĩ đại” là tuệ vĩ đại. “Nắm giữ các giới 


uân vĩ đại” là tuệ vĩ đại. “Năm giữ các định uân vĩ đại” là tuệ vĩ đại. “Năm giữ 
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các tuệ uân vĩ đại” là tuệ vĩ đại. Nắm giữ các giải thoát uấn vĩ đại” là tuệ vĩ đại. 
“Nắm giữ các giải thoát-tri-kiễn uân vĩ đại” là tuệ vĩ đại. “Năm giữ các sự hợp lý 
và không hợp lý vĩ đại" là tuệ vĩ đại. “Nắm giữ các sự an trú và chứng đạt vĩ đại” 
là tuệ vĩ đại. 'Nắm giữ các chân lý cao thượng vĩ đại” là tuệ vĩ đại. “Nắm giữ các 
sự thiết lập niệm vĩ đại' là tuệ vĩ đại. “Nắm giữ các chánh cần vĩ đại” là tuệ vĩ 
đại. “Nắm giữ các nền tảng thần thông vĩ đại” là tuệ vĩ đại. “Nắm giữ các quyền 
vĩ đại là tuệ vĩ đại. 'Nắm giữ các lực vĩ đại” là tuệ vĩ đại. “Nắm giữ các giác chi 
vĩ đại là tuệ vĩ đại. 'Nắm giữ các Thánh Đạo vĩ đại" là tuệ vĩ đại. “Nắm giữ các 
Quả vị Sa-môn vĩ đại' là tuệ vĩ đại. 'Nắm giữ các thắng trí vĩ đại” là tuệ vĩ đại. 
“Nắm giữ Niết Bàn có ý nghĩa tuyệt đối vĩ đại' là tuệ vĩ đại. “Chúng (bốn pháp 
ấy) đưa đến trạng thái tuệ vĩ đại;” đây là tuệ vĩ đại. 


Đưa đến trạng thái tuệ phố thông: Tuệ phổ thông là gì? “Trí vận hành về các 
uân phô thông và khác biệt” là tuệ phố thông. “Trí vận hành về các giới phổ 
thông và khác biệt” là tuệ phổ thông. “ Trí vận hành về các xứ phố thông và khác 
biệt” là tuệ phố thông. “Trí vận hành về các sự sanh khởi tùy thuận phố thông 
và khác biệt là tuệ phổ thông. “Trí vận hành về các trường hợp không đạt 

được không tánh phổ thông và khác biệt là tuệ phổ thông. “Trí vận 
hành về các ý nghĩa phô thông và khác biệt” là tuệ phố thông. “Trí vận hành về 
các pháp phổ thông và khác biệt là tuệ phô thông. 


“Trí vận hành về các ngôn từ phổ thông và khác biệt” là tuệ phố thông. “Trí vận 
hành về các phép biện giải phô thông và khác biệt' là tuệ phổ thông. “Trí vận 
hành về các giới uân phô thông và khác biệt” là tuệ phố thông. “Trí vận hành về 
các định uân phô thông và khác biệt” là tuệ phố thông. “Trí vận hành về các tuệ 
uân phổ thông và khác biệt là tuệ phổ thông. “Trí vận hành về các giải thoát 
uân phô thông và khác biệt” là tuệ phổ thông. “Trí vận hành về các giải thoát-tri- 
kiến uân phổ thông và khác biệt” là tuệ phổ thông. “Trí vận hành về các sự hợp 
lý và không hợp lý phố thông và khác biệt' là tuệ phô thông. “Trí vận hành về 
các sự an trú và chứng đạt phổ thông và khác biệt” là tuệ phô thông. “Trí vận 
hành về các chân lý cao thượng phô thông và khác biệt” là tuệ phô thông. “Trí 
vận hành về các sự thiết lập niệm phổ thông và khác biệt” là tuệ phố thông. “Trí 
vận hành về các chánh cần phổ thông và khác biệt” là tuệ phô thông. “Trí vận 
hành về các nền tảng thần thông phổ thông và khác biệt” là tuệ phổ thông. “Trí 
vận hành về các quyền phố thông và khác biệt” là tuệ phổ thông. “Trí vận hành 
về các lực phô thông và khác biệt” là tuệ phố thông. “Trí vận hành về các giác 
chi phổ thông và khác biệt là tuệ phổ thông. “Trí vận hành về các Thánh Đạo 
phô thông và khác biệt” là tuệ phô thông. “Trí vận hành về các Quả vị Sa-môn 
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phô thông và khác biệt là tuệ phổ thông. “Trí vận hành về các thăng trí phổ 
thông và khác biệt là tuệ phô thông. “Trí vượt qua các pháp phô biến đến phàm 
nhân rồi vận hành về Niết Bàn có ý nghĩa tuyệt đối” là tuệ phổ thông. “Chúng 
(bốn pháp ấy) đưa đến trạng thái tuệ phổ thông; đây là tuệ phổ thông. 


Đưa đến trạng thái tuệ rộng lớn: Tuệ rộng lớn là gì? “Nắm giữ các ý nghĩa 
rộng lớn" là tuệ rộng lớn. “Nắm giữ các pháp rộng lớn' là tuệ rộng lớn. “Nắm 
giữ các ngôn từ rộng lớn" là tuệ rộng lớn. “Nắm giữ các phép biện giải rộng lớn” 
là tuệ rộng lớn. “Năm giữ các giới uân rộng lớn” là tuệ rộng lớn. “Nắm giữ các 
định uân nghĩa rộng lớn' là tuệ rộng lớn. “Nắm giữ các tuệ uẫn rộng lớn” là tuệ 
rộng lớn. “Năm giữ các giải thoát uẫn rộng lớn' là tuệ rộng lớn. “Nắm giữ các 
giải thoát-tri-kiến uân rộng lớn" là tuệ rộng lớn. “Năm giữ các sự hợp lý và 
không hợp lý rộng lớn' là tuệ rộng lớn. “Nắm giữ các sự an trú và chứng đạt 
rộng lớn" là tuệ rộng lớn. “Nắm giữ các chân lý cao thượng rộng lớn” là tuệ rộng 
lớn. “Nắm giữ các sự thiết lập niệm rộng lớn' là tuệ rộng lớn. “Nắm giữ các 
chánh cần rộng lớn” là tuệ rộng lớn. “Nắm giữ các nên tảng thần thông rộng lớn” 
là tuệ rộng lớn. “Nắm giữ các quyên rộng lớn" là tuệ rộng lớn. “Nắm giữ các lực 
rộng lớn" là tuệ rộng lớn. “Nắm giữ các giác chỉ rộng lớn" là tuệ rộng lớn. “Nắm 
giữ các Thánh Đạo rộng lớn" là tuệ rộng lớn. “Nắm giữ các Quả vị Sa-môn rộng 
lớn' là tuệ rộng lớn. “Năm giữ các thắng trí rộng lớn' là tuệ rộng lớn. “Nắm giữ 
Niết Bàn có ý nghĩa tuyệt đối rộng lớn' là tuệ rộng lớn. “Chúng (bốn pháp ấy) 
đưa đến trạng thái tuệ rộng lớn;ˆ đây là tuệ rộng lớn. 


Đưa đến trạng thái tuệ thâm sâu: Tuệ thâm sâu là gì? “Trí vận hành về các 
uấn thâm sâu' là tuệ thâm sâu. “Trí vận hành về các giới thâm sâu' là tuệ thâm 
sâu. “Trí vận hành về các xứ thâm sâu' là tuệ thâm sâu. “Trí vận hành về các sự 
sanh khởi tùy thuận thâm sâu' là tuệ thâm sâu. “Trí vận hành về các trường hợp 
không đạt được không tánh thâm sâu' là tuệ thâm sâu. “Trí vận hành về các ý 
nghĩa thâm sâu' là tuệ thâm sâu. “Trí vận hành về các pháp thâm sâu' là tuệ 
thâm sâu. “Trí vận hành về các ngôn từ thâm sâu" là tuệ thâm sâu. “Trí vận hành 
về các phép biện giải thâm sâu' là tuệ thâm sâu. “Trí vận hành về các giới uẫn 
thâm sâu' là tuệ thâm sâu. “Trí vận hành về các định uân thâm sâu' là tuệ thâm 
sâu. “Trí vận hành về các tuệ uân thâm sâu" là tuệ thâm sâu. “Trí vận hành về 
các giải thoát uân thâm sâu" là tuệ thâm sâu. “Trí vận hành về các giải thoát-tri- 
kiến uẫn thâm sâu” là tuệ thâm sâu. “Trí vận hành về các sự hợp lý và không 
hợp lý thâm sâu' là tuệ thâm sâu. “Trí vận hành về các sự an trú và chứng đạt 
thâm sâu' là tuệ thâm sâu. “Trí vận hành về các chân lý cao thượng thâm sâu' là 
tuệ thâm sâu. “Trí vận hành về các sự thiết lập nệm thâm sâu' là tuệ thâm sâu. 
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“Trí vận hành về các chánh cần thâm sâu' là tuệ thâm sâu. “Trí vận hành về các 
nên tảng thần thông thâm sâu' là tuệ thâm sâu. “Trí vận hành về các quyền thâm 
sâu” là tuệ thâm sâu. “Trí vận hành về các lực thâm sâu' là tuệ thâm sâu. “Trí 
vận hành về các giác chi thâm sâu” là tuệ thâm sâu. “Trí vận hành về các Thánh 
Đạo thâm sâu' là tuệ thâm sâu. “Trí vận hành về các Quả vị Sa-môn thâm sâu” 
là tuệ thâm sâu. “Trí vận hành về các thắng trí thâm sâu” là tuệ thâm sâu. “Trí 
vượt qua các pháp phô biến đến phàm nhân rồi vận hành về Niết Bàn có ý nghĩa 
tuyệt đối” là tuệ thâm sâu. “Chúng (bốn pháp ấy) đưa đến trạng thái tuệ thâm 
sâu;` đây là tuệ thâm sâu. 


Đưa đến trạng thái tuệ vô song: Tuệ vô song là gì? Cá nhân nào, do xác định ý 
nghĩa có sự phân tích về ý nghĩa được đắc chứng, được tác chứng, được chạm 
đến băng tuệ, do xác định pháp có sự phân tích về pháp được đắc chứng, được 
tác chứng, được chạm đến bằng tuệ, do xác định ngôn từ có sự phân tích về 
ngôn từ được đắc chứng, được tác chứng, được chạm đến bằng tuệ, do xác định 
phép biện giải có sự phân tích về phép biện giải được đắc chứng, được tác 
chứng, được chạm đến bằng tuệ, đối với vị ấy không ai có thể vượt trội về ý 
nghĩa, về pháp, về ngôn từ, và về phép biện giải. “Và vị ấy là không thể bị vượt 
trội bởi những người khác” là tuệ vô song. 


Tuệ của phàm nhân hoàn thiện so với tuệ của hạng thứ tám (Đạo Nhập Lưu) là 
xa vời, là xa vời rõ rệt, là xa vời vô cùng rõ rệt, là không gần, là không kề cận; 
so với phàm nhân hoàn thiện, hạng thứ tám là có tuệ vô song. Tuệ của hạng thứ 
tám so với tuệ của vị Nhập Lưu là xa vời, là xa vời rõ rệt, là xa vời vô cùng rõ 
rệt, là không gần, là không kề cận; so với hạng thứ tám, vị Nhập Lưu là có 
tuệ vô song. 


Tuệ của vị Nhập Lưu so với tuệ của vị Nhất Lai là xa vời, là xa vời rõ rệt, là xa 
vời vô cùng rõ rệt, là không gần, là không kề cận; so với vị Nhập Lưu, vị Nhất 
Lai là có tuệ vô song. Tuệ của vị Nhất Lai so với tuệ của vị Bất Lai là xa vời, là 
xa vời rõ rệt, là xa vời vô cùng rõ rệt, là không gần, là không kề cận; so với vị 
Nhất Lai, vị Bất Lai là có tuệ vô song. Tuệ của vị Bất Lai so với tuệ của vị A-la- 
hán là xa vời, là xa vời rõ rệt, là xa vời vô cùng rõ rệt, là không gần, là không kề 
Cận; SO VỚI VỊ Bất Lai, vị A-la-hán là có tuệ vô song. Tuệ của vị A-la-hán so với 
tuệ của vị Phật Độc Giác là xa vời, là xa vời rõ rệt, là xa vời vô cùng rõ rệt, là 
không gần, là không kề cận; so với vị A-la-hán, vị Phật Độc Giác là có tuệ vô 
song; so với vị Phật Độc Giác và thế gian luôn cả chư Thiên, đức Như Lai, bậc 
A-la-hán, đắng Chánh Đẳng Giác là có tuệ vô song tối thắng. Là vị thiện xảo về 
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các loại tuệ, có trí đã được phân hạng, có sự phân tích đã được đắc chứng, đã 
đạt đến bốn sự tự tín, là vị rành rẽ về mười lực, là bậc Nhân Ngưu, là bậc Nhân 
Sư, là người như loài rồng, là người có dòng dõi cao quý, là người cất đi gánh 
nặng, là vị có trí vô biên, có oai lực vô biên, có danh vọng vô biên, giàu có (về 
trí tuệ), có tài sản (trí tuệ) lớn lao, có của cải (trí tuệ), là vị lãnh đạo, vị hướng 
đạo, vị dẫn dắt, vị giúp cho nhận biết, vị giúp cho suy nghiệm, vị giúp cho quan 
sát, vị tạo niềm tin. 


Bởi vì Ngài là đức Thế Tôn, là vị làm sanh lên đạo lộ chưa được sanh lên, là vị 
làm sanh khởi đạo lộ chưa được sanh khởi, là vị tuyên thuyết về đạo lộ chưa 
được tuyên thuyết, là vị biết về đạo lộ, là vị hiểu rõ về đạo lộ, là vị thông thạo 
về đạo lộ, hơn nữa hiện nay các Thinh Văn của Ngài là những người đi theo đạo 
lộ rồi an trú, là những người tiếp nối. 


Bởi vì Ngài là đức Thế Tôn, là vị biết điều đã được biết, thấy điều đã được thấy, 
là mắt, là trí, là Pháp, là đẳng Brahma, là vị nói ra, là vị nói lên, là vị đem lại ý 
nghĩa, là vị ban phát Bất Tử, là đắng Pháp Chủ, là đức Như Lai. Đối với đức 
Thế Tôn ấy, không gì là không được biết, không được thấy, không được hiểu, 
không được tác chứng, không được chạm đến bởi tuệ. Tính luôn cả quá khứ 
hiện tại vị lai, tất cả các pháp với mọi biểu hiện đều nổi bật ở trí của đức Phật 
Thế Tôn. Bất cứ điều gì được gọi là cần được biết, tất cả các điều ấy đều được 
biết. Ý nghĩa thuộc về bản thân, hoặc ý nghĩa thuộc về người khác, hoặc ý nghĩa 
thuộc về cả hai, hoặc ý nghĩa trong thời hiện tại, hoặc ý nghĩa liên quan đến thời 
vị lai, hoặc ý nghĩa hời hợt, hoặc ý nghĩa thâm sâu, hoặc ý nghĩa khó hiểu, hoặc 
ý nghĩa được che đậy, hoặc ý nghĩa cần được biết, hoặc ý nghĩa đã được kết 
luận, hoặc ý nghĩa không sai trái, hoặc ý nghĩa không ô nhiễm, hoặc ý nghĩa 
thuần khiết, hoặc ý nghĩa tuyệt đối, tất cả các điều ấy đều xoay chuyển ở bên 
trong trí của đức Phật. Tất cả các nghiệp về thân đều được xoay chuyền thuận 
theo trí của đức Phật Thế Tôn. Tất cả các nghiệp về khâu đều được xoay chuyển 
thuận theo trí của đức Phật Thế Tôn. Tất cả các nghiệp về ý đều được xoay 
chuyền thuận theo trí của đức Phật Thế Tôn. 


Trí của đức Phật Thế Tôn về thời điểm đã qua là không bị chướng ngại. Trí của 
đức Phật Thế Tôn về thời điểm chưa đến là không bị chướng ngại. Trí của đức 
Phật Thế Tôn về thời điểm hiện tại là không bị chướng ngại. Điều cần được biết 
là đến đâu, trí (của Ngài) là đến thế ấy; trí (của Ngài) là đến đâu, điều cần được 
biết là đến thế ấy. Trí (của Ngài) có cùng ranh giới với điều cần được biết, điều 
cần được biết có cùng ranh giới với trí (của Ngài). Sau khi vượt qua điều cần 
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được biết, trí (của Ngàn) không vận hành, không có hiện tượng của điều cần 
được biết vượt qua trí (của Ngài); các pháp ấy có tình trạng cùng chung ranh 
giới lẫn nhau. Giống như hai phần của chiếc hộp được găắn liền khít khao, phần 
hộp ở bên dưới không vượt quá phần bên trên, phần hộp ở bên trên không vượt 
qua phần bên dưới; chúng có tình trạng cùng chung ranh giới lẫn nhau. Tương 
tợ y như thế, điều cần được biết và trí của đức Phật Thế Tôn có tình trạng cùng 
chung ranh giới lẫn nhau. Điều cần được biết là đến đâu, trí (của Ngài) là đến 
thế ấy; trí (của Ngài) là đến đâu, điều cần được biết là đến thế ấy. Trí (của Ngài) 
có cùng ranh giới với điều cần được biết, điều cần được biết có cùng ranh giới 
với trí (của Ngài). Sau khi vượt qua điều cần được biết, trí (của Ngài) không vận 
hành, không có hiện tượng của điều cần được biết vượt qua trí (của Ngài); các 
pháp ấy có tình trạng cùng chung ranh giới lẫn nhau. Trí của đức Phật Thế Tôn 
vận hành ở tất cả các pháp. 


Đối với đức Phật Thế Tôn, tất cả các pháp được gắn liền với sự hướng tâm, 
được gắn liền với sự mong muốn, được gắn liền với tác ý, được gắn liền với sự 
sanh lên của tâm. Trí của đức Phật Thế Tôn vận hành ở tất cả chúng sanh. Đức 
Phật biết thiên kiến, biết xu hướng ngủ ngầm, biết tánh hạnh, biết khuynh 
hướng của tất cả chúng sanh. Ngài nhận biết những chúng sanh có tầm nhìn bị 
vấy bụi ít và có tầm nhìn bị vấy bụi nhiều, có giác quan sắc sảo và có giác quan 
cùn lụt, có tánh khí tốt và có tánh khí tôi, có thể hiểu được một cách nhanh 
chóng và có thể hiểu được một cách khó khăn, có khả năng và không có khả 
năng. Thế gian tính luôn cõi chư thiên, cõi Ma Vương, cõi Phạm thiên, cho đến 
dòng dõi Sa-môn, Bà-la-môn, chư thiên và loài người xoay chuyền ở bên trong 
trí của đức Phật. Giống như bắt cứ loài cá và rùa nào, thậm chí tính luôn loại cá 
ông cá voi, đều xoay chuyên ở giữa biển cả bao la. Tương tợ như vậy, thế gian 
tính luôn cõi chư thiên, cối Ma Vương, cõi Phạm thiên, cho đến dòng dõi Sa- 
môn, Bà-la-môn, chư thiên và loài người xoay chuyên ở bên trong trí của đức 
Phật. Giống như bất cứ loài có cánh nào, thậm chí tính luôn cả Kim-si-điểu 
thuộc loại Venateyya, đều xoay chuyển ở khoảng không gian của bầu trời. 
Tương tợ y như thế, ngay cả những vị là tương đương với Sãriputta về tuệ, 
những vị ấy cũng chỉ xoay chuyền trong phạm vi trí của đức Phật. 


Trí của đức Phật xâm nhập, chiếm cứ, và ngự trị tuệ của chư thiên và nhân loại. 
Ngay cả các vị thông thái dòng Sát-đế-ly, các vị thông thái dòng Bà-la-môn, các 
vị gia chủ thông thái, các vị Sa-môn thông thái, khôn ngoan, biết đến các giáo 
thuyết của những người khác như là (mũi tên) xuyên qua sợi tóc, nghĩ rằng họ là 
những người đi đến đập đồ những khuynh hướng tà kiến nhờ vào tuệ đã đạt 
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được. Những người ấy liên tục chuẩn bị câu hỏi rồi đi đến gặp đức Như Lai và 
chất vấn. Những câu hỏi khó hiểu và che đậy ấy, khi được giảng giải được trả 
lời bởi đức Thế Tôn, trở thành những sự việc rõ ràng. Và những người ấy trở 
thành những người hỗ trợ đối với đức Thế Tôn. Khi ấy, đức Thế Tôn vô cùng 
rạng rỡ ở tại nơi ấy, tức là về “Tuệ.” Ngài là tối thắng và có tuệ vô song. “Chúng 
(bốn pháp ấy) đưa đến trạng thái tuệ vô song; đây là tuệ vô song. 


Đưa đến trạng thái tuệ bao la: Tuệ bao la là gì? “Chế ngự tham ái” là tuệ bao 
la. 'Đã được chế ngự' là tuệ bao la. 'Chế ngự sân” là tuệ bao la. “Đã được chế 
ngự' là tuệ bao la. “Chế ngự sĩ là tuệ bao la. “Đã được chế ngự” là tuệ bao la. 
“Chế ngự sự giận dữ' ... sự căm hận... sự gièm pha ... sự hà hiếp ... sự ganh ty.... 
sự bỏn xẻn ... sự xảo trá ... sự đạo đức giả ... sự bướng bỉnh ... sự công CaO ... SỰ 
ngã mạn ... sự cao ngạo ... sự kiêu căng ... sự buông lung ... toàn bộ phiền não ... 
tất cả các ác hạnh ... tất cả các hành ... “Chế ngự tất cả nghiệp dẫn đến hữu' là 
tuệ bao la. “Đã được chế ngự' là tuệ bao la. 


“Tham ái là kẻ thù. Tuệ nghiền nát kẻ thù ấy” là tuệ bao la. “Sân là kẻ thù. Tuệ 
nghiên nát kẻ thù ấy" là tuệ bao la. “S¡ là kẻ thù. Tuệ nghiền nát kẻ thù ấy? là tuệ 
bao la. “Sự giận dữ ... Sự căm hận... Sự gièm pha ... Sự hà hiếp ... Sự ganh ty .... 
Sự bỏn xẻn... Sự xảo trá ... Sự đạo đức giả ... Sự bướng bỉnh... Sự cống cao... 
Sự ngã mạn ... Sự cao ngạo ... Sự kiêu căng ... Sự buông lung... Toàn bộ phiền 
não ... Tất cả các ác hạnh ... Tất cả các hành ... 'Tất cả nghiệp dẫn đến hữu là kẻ 
thù. Tuệ nghiền nát kẻ thù ấy? là tuệ bao la. Quả đất được gọi là bao la. “Đức 
Phật hội đủ về tuệ ấy có tính rộng lớn tương tợ như quả đất,' như thế là tuệ bao 
la. Hơn nữa, điều này là sự đặt tên cho tuệ. “Bao la, mẫn tiệp, liên quan đến lãnh 
đạo" là tuệ bao la. “Chúng (bốn pháp ấy) đưa đến trạng thái tuệ bao la;” đây là 
tuệ bao la. 


Đưa đến sự dồi dào của tuệ: Sự dồi dào của tuệ là gi? Ở đây, có người chú 
trọng về tuệ, thực hành về tuệ, có thiên hướng về tuệ, có khuynh hướng về tuệ, 
có tuệ là ngọn cờ, có tuệ là biểu hiệu, có tuệ là pháp chủ đạo, có nhiều tìm hiểu, 
nhiều SUy Xét, nhiều xem xét, nhiều quan sát, có sự việc để quan sắt, an trú vào 
sự việc rõ ràng, thực hành tuệ Ấy, chú trọng tuệ Ấy, dồi dào tuệ Ấy, thuận theo 
tuệ ấy, xuôi theo tuệ ấy, nghiêng theo tuệ ấy, khuynh hướng về tuệ ấy, có tuệ ấy 
là chủ đạo. Ví như người chú trọng về đồ chúng được gọi là “Người có nhiều đồ 
chúng:” người chú trọng về y được gọi là “Người có nhiều y;` người chú trọng 
về bình bát được gọi là “Người có nhiều bình bát;' người chú trọng về sàng 
tọa được gọi là “Người có nhiều sàng tọa;” tương tợ như thế, có người chú 
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trọng về tuệ, thực hành về tuệ, có thiên hướng về tuệ, có khuynh hướng về tuệ, 
có tuệ là ngọn cờ, có tuệ là biểu hiệu, có tuệ là pháp chủ đạo, có nhiều tìm hiểu, 
nhiều SUy Xét, nhiều xem xét, nhiều quan sát, có sự việc để quan sát, an trú vào 
sự việc rõ ràng, thực hành tuệ ẫy, chú trọng tuệ Ấy, dồi dào tuệ ẫy, thuận theo 
tuệ ấy, xuôi theo tuệ ấy, nghiêng theo tuệ ấy, khuynh hướng về tuệ ấy, có tuệ ấy 
là chủ đạo. “Chúng (bốn pháp ấy) đưa đến sự dôồi dào của tuệ;” đây là sự đồi dào 
của tuệ. 


Đưa đến trạng thái tuệ nhạy bén: Tuệ nhạy bén là gì? “Làm tròn đủ các giới 
vô cùng mau chóng' là tuệ nhạy bén. “Làm tròn đủ việc thu thúc các quyền vô 
cùng mau chóng" là tuệ nhạy bén. “Làm tròn đủ sự tri túc về vật thực vô cùng 
mau chóng" là tuệ nhạy bén. “Làm tròn đủ sự gắn bó với tỉnh thức vô cùng mau 
chóng' là tuệ nhạy bén. “Làm tròn đủ giới uân vô cùng mau chóng" là tuệ nhạy 
bén. “Làm tròn đủ định uân vô cùng mau chóng" là tuệ nhạy bén. “Làm tròn đủ 
tuệ uân vô cùng mau chóng" là tuệ nhạy bén. “Làm tròn đủ giải thoát uấn vô 
cùng mau chóng' là tuệ nhạy bén. “Làm tròn đủ giải thoát-tri-kiễn uân vô cùng 
mau chóng" là tuệ nhạy bén. “Thấu triệt các sự hợp lý và không hợp lý vô cùng 
mau chóng” là tuệ nhạy bén. “Làm tròn đủ sự an trú và chứng đạt vô cùng mau 
chóng' là tuệ nhạy bén. “Thấu triệt các chân lý cao thượng vô cùng mau chóng” 
là tuệ nhạy bén. “Tu tập các sự thiết lập niệm vô cùng mau chóng' là tuệ nhạy 
bén. “Tu tập các chánh cần vô cùng mau chóng' là tuệ nhạy bén. “Tu tập các nền 
tảng thần thông vô cùng mau chóng' là tuệ nhạy bén. “Tu tập các quyền vô cùng 
mau chóng" là tuệ nhạy bén. “Tu tập các lực vô cùng mau chóng" là tuệ nhạy 
bén. “Tu tập các giác chi vô cùng mau chóng" là tuệ nhạy bén. “Tu tập Thánh 
Đạo vô cùng mau chóng" là tuệ nhạy bén. “Tác chứng các Quả vị Sa-môn vô 
cùng mau chóng" là tuệ nhạy bén. “Thấu triệt các thăng trí vô cùng mau chóng? 
là tuệ nhạy bén. “Tác chứng Niết Bàn có ý nghĩa tuyệt đối vô cùng mau chóng? 
là tuệ nhạy bén. “Chúng (bốn pháp ấy) đưa đến trạng thái tuệ nhạy bén; đây là 
tuệ nhạy bén. 


Đưa đến trạng thái tuệ nhẹ nhàng: Tuệ nhẹ nhàng là gì? “Làm tròn đủ các 
giới vô cùng nhẹ nhàng" là tuệ nhẹ nhàng. “Làm tròn đủ sự thu thúc các quyền 
vô cùng nhẹ nhàng' là tuệ nhẹ nhàng. “Làm tròn đủ sự tri túc về vật thực vô 
cùng nhẹ nhàng là tuệ nhẹ nhàng. “Làm tròn đủ sự gắn bó với tỉnh thức vô cùng 
nhẹ nhàng" là tuệ nhẹ nhàng. “Làm tròn đủ giới uẫn ... định uân ... tuệ uân ... 
giải thoát uân ... giải thoát-tri-kiễn uẫn vô cùng nhẹ nhàng" là tuệ nhẹ nhàng. 
“Thấu triệt các sự hợp lý và không hợp lý vô cùng nhẹ nhàng' là tuệ nhẹ nhàng. 
“Làm tròn đủ sự an trú và chứng đạt vô cùng nhẹ nhàng” là tuệ nhẹ nhàng. 
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“Thấu triệt các chân lý cao thượng vô cùng nhẹ nhàng' là tuệ nhẹ nhàng. “Tu tập 
các sự thiết lập niệm vô cùng nhẹ nhàng' là tuệ nhẹ nhàng. “Tu tập các chánh 
cần vô cùng nhẹ nhàng' là tuệ nhẹ nhàng. “Tu tập các nền tảng của thần thông 
vô cùng nhẹ nhàng' là tuệ nhẹ nhàng. “Tu tập các quyền vô cùng nhẹ 
nhàng" là tuệ nhẹ nhàng. “Tu tập các lực vô cùng nhẹ nhàng" là tuệ nhẹ nhàng. 
“Tu tập các giác chi vô cùng nhẹ nhàng” là tuệ nhẹ nhàng. “Tu tập Thánh Đạo 
vô cùng nhẹ nhàng” là tuệ nhẹ nhàng. “Tác chứng các Quả vị Sa-môn vô cùng 
nhẹ nhàng' là tuệ nhẹ nhàng. “Thấu triệt các thắng trí vô cùng nhẹ nhàng” là tuệ 
nhẹ nhàng. “Tác chứng Niết Bàn có ý nghĩa tuyệt đối vô cùng nhẹ nhàng” là tuệ 
nhẹ nhàng. “Chúng (bốn pháp ấy) đưa đến trạng thái tuệ nhẹ nhàng;” đây là tuệ 
nhẹ nhàng. 


Đưa đến trạng thái tuệ vi tiếu: Tuệ vi tiếu là gì? Ở đây có người: “Có nhiều 
tươi cười, có nhiều vui thích, có nhiều hài lòng, có nhiều hân hoan làm tròn đủ 
các giới” là tuệ vi tiếu. “Có nhiều tươi cười, có nhiều vui thích, có nhiều hài 
lòng, có nhiều hân hoan làm tròn đủ sự thu thúc các quyền” là tuệ vi tiếu. “Có 
nhiều tươi cười, có nhiều vui thích, có nhiều hài lòng, có nhiều hân hoan làm 
tròn đủ sự tri túc về vật thực? là tuệ vi tiếu. “Có nhiều tươi cười, có nhiều vui 
thích, có nhiều hài lòng, có nhiều hân hoan làm tròn đủ sự gắn bó với tỉnh thức” 
là tuệ vi tiếu. “Có nhiều tươi cười, có nhiều vui thích, có nhiều hài lòng, có 
nhiều hân hoan làm tròn đủ giới uân' ... định uẫn ... tuệ uân ... giải thoát uân.... 
giải thoát-tri-kiến uấn ... thấu triệt các sự hợp lý và không hợp lý ... làm tròn đủ 
sự an trú và chứng đạt ... thấu triệt các chân lý cao thượng ... tu tập các sự thiết 
lập niệm ... tu tập các chánh cần... tu tập các nên tảng thần thông ... tu tập các 
quyền ... tu tập các lực ... tu tập các giác chỉ... tu tập Thánh Đạo ... tác chứng 
các Quả vị Sa-môn' là tuệ vi tiếu. “Có nhiều tươi cười, có nhiều vui thích, có 
nhiều hài lòng, có nhiều hân hoan thấu triệt các thăng trí” là tuệ vi tiểu. “Có 
nhiều tươi cười, có nhiều vui thích, có nhiều hài lòng, có nhiều hân hoan tác 
chứng Niết Bàn có ý nghĩa tuyệt đối? là tuệ vi tiếu. 'Chúng (bốn pháp ấy) đưa 
đến trạng thái tuệ vi tiểu; đây là tuệ vi tiểu. 


Đưa đến trạng thái tuệ đồng tốc: Tuệ đồng tốc là gì? Bất cứ sắc nào thuộc quá 
khứ, hiện tại, vị lai, nội phần hoặc ngoại phần, thô hoặc tế, thấp kém hoặc cao 
quý, là ở xa hoặc ở gần, về toàn bộ sắc ấy “trực nhận một cách mau lẹ là vô 
thường” là tuệ đồng tốc, “trực nhận một cách mau lẹ là khô não' là tuệ đồng tốc, 
“trực nhận một cách mau lẹ là vô ngã' là tuệ đồng tốc. Bất cứ thọ nào ...(như 
trên)... Bất cứ tưởng nảo ...(như trên)... Bất cứ các hành nào ...(như trên)... Bất 
cứ thức nào thuộc quá khứ, hiện tại, hoặc vị lai, nội phần hoặc ngoại phần, thô 
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hoặc tế, thấp kém hoặc cao quý, là ở xa hoặc gần, về toàn bộ thức ấy “trực nhận 
một cách mau lẹ là vô thường" là tuệ đồng tốc, “trực nhận một cách mau lẹ là 
khổ não' là tuệ đồng tốc, “trực nhận một cách mau lẹ là vô ngã” là tuệ đồng tốc. 
Mắt ...(như trên)... Lão tử thuộc quá khứ, hiện tại, hoặc vị lai, “trực nhận một 
cách mau lẹ là vô thường" là tuệ đồng tốc, “trực nhận một cách mau lẹ là khổ 
não' là tuệ đồng tốc, “trực nhận một cách mau lẹ là vô ngã” là tuệ đồng tốc. 


Sau khi cân nhắc, xác định, phân biệt, làm rõ rệt rằng: “Sắc thuộc quá khứ, hiện 
tại, vị lai là vô thường theo ý nghĩa đoạn tận, là khổ não theo ý nghĩa kinh hãi, 
là vô ngã theo ý nghĩa không có cốt lỏi,° 'trực nhận một cách mau lẹ về sự diệt 
tận sắc là Niết Bàn' là tuệ đồng tốc. Sau khi cân nhắc, xác định, phân biệt, làm 
rõ rệt răng: “Thọ ... Tưởng ... Các hành ... Thức ... Mắt ... Lão tử thuộc quá khứ, 
hiện tại, vị lai là vô thường theo ý nghĩa đoạn tận, là khổ não theo ý nghĩa kinh 
hãi, là vô ngã theo ý nghĩa không có cốt lỏi,° “trực nhận một cách mau lẹ về sự 
diệt tận lão tử là Niết Bàn' là tuệ đồng tốc. 


Sau khi cân nhắc, xác định, phân biệt, làm rõ rệt rằng: “Sắc thuộc quá khứ, hiện 
tại, vị lai là vô thường, là pháp hữu vi, được tùy thuận sanh khởi, là pháp đoạn 
tận, là pháp biến hoại, là pháp ly tham ái, là pháp diệt tận,” “trực nhận một cách 
mau lẹ về sự diệt tận sắc là Niết Bàn' là tuệ đồng tốc. Sau khi cân nhắc, xác 
định, phân biệt, làm rõ rệt răng: “Thọ ... Tưởng ... Các hành ... Thức ... Mắt... 
Lão tử thuộc quá khứ, hiện tại, vị lai là vô thường, là pháp hữu vi, được tùy 
thuận sanh khởi, là pháp đoạn tận, là pháp biến hoại, là pháp ly tham ái, là pháp 
diệt tận, “trực nhận một cách mau lẹ về sự diệt tận lão tử là Niết Bàn' là tuệ 
đồng tốc. “Chúng (bón pháp ấy) đưa đến trạng thái tuệ đồng tốc” là tuệ đồng tốc. 


Đưa đến trạng thái tuệ sắc bén: Tuệ sắc bén là gì? “Cắt đứt các phiền não một 
cách mau lẹ' là tuệ sắc bén. “Không chịu đựng, dút bỏ, làm tiêu tan, làm chấm 
dứt, làm cho không hiện hữu dục tầm đã sanh lên' là tuệ sắc bén. “Không chịu 
đựng, dứt bỏ, làm tiêu tan, làm chấm dứt, làm cho không hiện hữu sân độc tầm 
đã sanh lên" là tuệ sắc bén. “Không chịu đựng, dứt bỏ, làm tiêu tan, làm chấm 
dứt, làm cho không hiện hữu hãm hại tầm đã sanh lên ...(như trên)... các pháp ác 
bất thiện đã sanh lên' là tuệ sắc bén. 'Không chịu đựng, dứt bỏ, làm tiêu tan, 
làm chấm dứt, làm cho không hiện hữu tham ái đã sanh lênˆ là tuệ sắc bén. 
“Không chịu đựng, dút bỏ, làm tiêu tan, làm chấm dứt, làm cho không hiện hữu 
sân đã sanh lên ... si đã sanh lên ... sự giận dữ đã sanh lên ... sự căm hận đã sanh 
lên ... sự gièm pha ... sự hà hiếp ... sự ganh ty ... sự bỏn xẻn... sự xảo trá ... sự 
đạo đức giả ... sự bướng bỉnh... sự công CaO ... Sự ngã mạn... SỰ CaO ngạo ... SỰ 
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kiêu căng ... sự buông lung ... toàn bộ phiền não ... tất cả các ác hạnh ... tất cả 
các hành ... tất cả nghiệp dẫn đến hữu' là tuệ sắc bén. 'Ở một chỗ ngồi, bốn 
Thánh Đạo, bốn Quả vị Sa-môn, bốn phân tích, sáu thắng trí là được đắc chứng, 
được tác chứng, được chạm đến băng tuệ” là tuệ sắc bén. “Chúng (bốn pháp ấy) 
đưa đến trạng thái tuệ sắc bén” là tuệ sắc bén. 


Đưa đến trạng thái tuệ thông suốt: Tuệ thông suốt là gì? Ở đây, có người có 
nhiều kinh hoảng về tất cả các hành, có nhiều sợ sệt, có nhiều bất mãn, có nhiều 
không hứng thú, có nhiều không hứng khởi, tỏ vẻ không hứng thú ở tất cả các 
hành. “Thông suốt, khám phá tham uân chưa được thông suốt trước đây, 
chưa được khám phá trước đây' là tuệ thông suốt. “Thông suốt, khám phá sân 
uân chưa được thông suốt trước đây, chưa được khám phá trước đây" là tuệ 
thông suốt. “Thông suốt, khám phá sỉ uẫn chưa được thông suốt trước đây, chưa 
được khám phá trước đây? là tuệ thông suốt. “Thông suốt, khám phá sự giận đữ 
... Sự căm hận... sự gièm pha ... sự hà hiếp ... SỰ ganh ty... sự bỏn xẻn... sự xảo 
trả... sự đạo đức giả .... sự bướng bỉnh... sự công CaO ... Sự ngã mạn... SỰ cao 
ngạo ... sự kiêu căng ... sự buông lung ... toàn bộ phiền não ... tất cả các ác hạnh 
... tất cả các hành ... tất cả nghiệp dẫn đến hữu chưa được thông suốt trước đây, 
chưa được khám phá trước đây' là tuệ thông suốt. 'Chúng (bốn pháp ấy) đưa 
đến trạng thái tuệ thông suốt” là tuệ thông suốt. Đây là 16 tuệ. Cá nhân hội đủ 
16 tuệ này đạt đến (tuệ) phân tích. 


Có hai hạng người đạt được phân tích: một hạng đã thực tập trước đây, một 
hạng đã không thực tập trước đây. Người nào đã thực tập trước đây, người ấy là 
trội hơn, là vượt lên, là khác biệt với vị kia. Trí của vị ây được khai mở. 


Có hai hạng người đạt được phân tích, cả hai đều đã thực tập trước đây: một 
hạng đã nghe nhiều, một hạng đã không nghe nhiều. Người nào nghe nhiều, 
người ây là trội hơn, là vượt lên, là khác biệt với vị kia. Trí của vị ây được khai 
mở. 


Có hai hạng người đạt được phân tích, cả hai đều đã thực tập trước đây, cả hai 
đều đã nghe nhiều: một hạng có nhiều sự thuyết giảng, một hạng không có 
nhiều sự thuyết giảng. Người nào có nhiều sự thuyết giảng, người ấy là trội hơn, 
là vượt lên, là khác biệt với vị kia. Trí của vị ấy được khai mở. 


Có hai hạng người đạt được phân tích, cả hai đều đã thực tập trước đây, cả hai 
đều đã nghe nhiều, cả hai đều có nhiều sự thuyết giảng: một hạng đã nương tựa 
vào vị thầy, một hạng đã không nương tựa vào vị thầy. Người nào đã nương tựa 
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vào vị thây, người ây là trội hơn, là vượt lên, là khác biệt với vị kia. Trí của vị 
ây được khai mở. 


Có hai hạng người đạt được phân tích, cả hai đều đã thực tập trước đây, cả hai 
đều đã nghe nhiều, cả hai đều có nhiều sự thuyết giảng, cả hai đều đã nương tựa 


` * À ^ z +Ä z |Õ ^ ^ z -Ä z 
vào vị thây: một hạng có nhiêu sự an trú, một hạng không có nhiêu sự an trú. 
Người nào có nhiêu sự an trú, người ây là trội hơn, là vượt lên, là khác biệt với 


vị kia. Trí của vị ây được khai mở. 


Có hai hạng người đạt được phân tích, cả hai đều đã thực tập trước đây, cả hai 
đều đã nghe nhiều, cả hai đều có nhiều sự thuyết giảng, cả hai đều đã nương tựa 
Vào VỊ thầy, cả hai đều có nhiều sự an trú: một hạng có nhiều sự quán xét lại, 
một hạng không có nhiều sự quán xét lại. Người nào có nhiều sự quán xét lại, 
người ấy là trội hơn, là vượt lên, là khác biệt với vị kia. Trí của vị ấy được khai 
mở. 


Có hai hạng người đạt được phân tích, cả hai đều đã thực tập trước đây, cả hai 
đều đã nghe nhiều, cả hai đều có nhiều sự thuyết giảng, cả hai đều đã nương tựa 
VàO VỊ thầy, cả hai đều có nhiều sự an trú, cả hai đều có nhiều sự quán xét lại: 
một hạng đạt được sự phân tích của bậc Hữu Học, một hạng đạt được sự phân 
tích của bậc Vô Học. Người nào đạt được sự phân tích của bậc Vô Học, người 
ấy là trội hơn, là vượt lên, là khác biệt với vị kia. Trí của vị ây được khai mở. 


Có hai hạng người đạt được phân tích, cả hai đều đã thực tập trước đây, cả hai 
đều đã nghe nhiều, cả hai đều có nhiều sự thuyết giảng, cả hai đều đã nương tựa 
VàO VỊ thầy, cả hai đều có nhiều sự an trú, cả hai đều có nhiều sự quán xét lại, cả 
hai đều đã đạt được sự phân tích của bậc Vô Học: một hạng đạt được sự toàn 
hảo của vị Thinh Văn, một hạng không đạt được sự toàn hảo của vị Thinh Văn. 
Người nào đạt được sự toàn hảo của vị Thinh Văn, người ây là trội hơn, là vượt 
lên, là khác biệt với vị kia. Trí của vỊ ây được khai mở. 


Có hai hạng người đạt được phân tích, cả hai đều đã thực tập trước đây, cả hai 
đều đã nghe nhiều, cả hai đều có nhiều sự thuyết giảng, cả hai đều đã nương tựa 
VàO VỊ thầy, cả hai đều có nhiều sự an trú, cả hai đều có nhiều sự quán xét lại, cả 
hai đều đã đạt được sự phân tích của bậc Vô Học: một hạng đạt được sự toàn 
hảo của vị Thình Văn, một hạng là vị Độc Giác Phật. Người nào là vị Độc Giác 
Phật, người ấy là trội hơn, là vượt lên, là khác biệt với vị kia. Trí của vị ấy được 
khai mở. 
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Tính luôn vị Độc Giác Phật và thế gian có cả chư thiên, đức Như Lai, bậc A-la- 
hán, đắng Chánh Đắng Giác là tối thăng, đã đạt đến sự phân tích, là thiện xảo về 
các loại tuệ, có trí đã được phân hạng, có sự phân tích đã được đắc chứng, đã 
đạt đến bốn sự tự tín, là vị rành rẽ về mười lực, là bậc Nhân Ngưu. là bậc Nhân 
Sư ...(như trên)... Ngay cả các vị thông thái dòng Sát-đế-ly, các vị thông thái 
dòng Bà-la-môn, các vị gia chủ thông thái, các vị Sa-môn thông thái, khôn 
ngoan, biết đến các giáo thuyết của những người khác như là (mũi tên) xuyên 
qua sợi tóc, nghĩ rằng họ là những người đi đến đập đồ những khuynh hướng tà 
kiến nhờ vào tuệ đã đạt được. Những người ấy liên tục chuẩn bị câu hỏi rồi đi 
đến gặp đức Như Lai và chất vấn. Những câu hỏi khó hiểu và che đậy ấy, khi 
được giảng giải được trả lời bởi đức Thế Tôn, trở thành những sự việc rõ ràng. 
Và những người ấy trở thành những người hỗ trợ đối với đức Thế Tôn. Khi ấy, 
đức Thế Tôn vô cùng rạng rỡ ở tại nơi Ấy, tức là về “Tuệ.” Ngài đã đạt đến sự 
phân tích và là vị tối thăng. 


Phần Giảng về Tuệ được đầy đủ. 
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*Wfhcrever the Buddha's teachings have flourished, 


either 1n CítIes of Counrysides, 
people would oan 1nconcervable benef1ts. 
The land and people would be envelopcdl ín peace. 
The sun and mmoon w1ll shíne clear and brioht. 
Wmd and rarn would appear accordinol, 
and there w1ll be no disast€rs. 
JNatdons wouldl be prosper0tis 
and there would be no use for soldiers or WeaDpOIs. 
People would abide by morality and accord with laws. 
They would be courteous and huunDle, 
and everyone would be cornftent without InJstIiCes. 
There would be no thefis or violence. 
The stronz wouldl not dorninate the weak 


and everyone would ơet therr fa1r share. ” 


sTHE BUDDHA SPEAKS OE 
THE INFINITE LIEE SUTRA OE 
ADORNMENT, PURITY, EQUALITY 
AND ENLIGHTENMENT OE 
THE MAHAYANA SCHOOL,+ 


Wth bad advIsors forever left behind, 
From paths of evil he departs for eternty, 
Soon to see the Buddha of Limitless Light 

And perfect Samantabhadra's Supreme Vows. 


The supreme and endless blessings 
of Samantabhadra's deeds, 
I now universally transfer. 
May every living being, drowning and adrift, 
Soon return to the Pure Land of Limitless Lipht! 


‡e The Vows of Samantabhadra +% 


I vow that when my life approaches 1ts end, 
All obstructions wIll be swept away; 
I will see Amitabha Buddha, 
And be born In His Western Pure Land of 
Ultimate Bliss and Peace. 


When reborn In the Western Pure Land, 
I will perfect and completely fulfill 
Without exception these Great Vows, 
To delight and benefit all beIngs. 


+ The Vows of Samantabhadra Avatamsaka Sutra % 


DEDICA TION OE MERIT 


May the merit and virtue 
accrucd from this work 
adorn Amitabha Buddha?s Pure Land, 
tepay the four øreat kindnesses above, 
and relieve the suffering of 
those on the three paths below. 
May those who see or hear of these efforts 
generate Bodhi-mind, 
spend therr lives devoted to the Buddha Dharma, 
and finally be reborn together In 
the Land of Ultmate Bliss. 
Homase to Amita Buddhal 
NAMO AMTTABHA 
tủ #t F2] 7l ÍẺ f 
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